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खस्मतिः Ayo 

अनादाविह संसारे सुखस्यानन्तरं दुःखं दुःखस्यानन्तरं सुखं च अनुभवन्ति सर्वे जीवाः । 
न वाऽङछन्ति दुःखाचुभवस्‌, अन मीप्सितस्यास्य दुःखस्यानुमवे कारणं नानाजन्मारजितन्रृजिनब्यूह 
एव । इजिनञ्च आगमेनिषिद्वानां कमणामनुष्ठानेन। निषिद्धानुष्ठाने च रागद्वेषौ हेत मततः । 
रागद्वेपयोश्र हेतुर्मोहो मिथ्याज्ञानम्‌ । सवंस्याप्यनर्थस्य मूळ मवति मिथ्याज्ञानम्‌ । 

क कि नाम मिथ्याज्ञानम्‌ ? अतस्मिस्तदबुद्धिः । शरीरेन्द्रियादिपु आत्मतादात्म्परुद्धयुदयो दि 
हेतुः। आत्मा च सच्चिदानन्दस्वरूपो5पि अनेनामिमानेन दुःखमनुमवति। तस्य दुःखस्य परिहारः 
आत्मस्वरूपयाथात्म्यज्ञानेनेव । 'ज्ञानादेच तु कैवल्यम्‌, “नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ इत्यादिश्रुतेः । 

, आत्मस्वरूपयाथात्म्यज्ञानसुपनिषदां विचारतः सम्भवति । विचारश्च अनवगतन्यायानां 
सुतरां न सवति । मगवास्बादुरायणः सुसुक्षु नुपकरिष्णुः न्यायनिर्णायकानि सूत्राणि प्राणषीत्‌ । 
भगवान्‌ छोकशझूरः श्रीशङ्कराचायः सरसमधुरैगमी रैश्च बचोभिस्तानि वितोय मन्दानन्वग्रृह्वात । 
तदेव च शारीरकमाष्यं सुमुश्चुजनाद्रणीयं विद्वद्विरमिनन्दनीयञ्च । 

अदृढसुरसरस्वतीपरिचयानां तत्त्वजुभुत्सूनां सुल मावगाहाय श्रीसत्यानन्दुसरस्वतीर्चामिनः 
आष्यस्य ्रतिपदं हिन्दीमाषानुवादं विरचितवन्तः । सष्यतात्पयस्य गाढावगतये पञ्चपादिका- 
सामती-रलप्रसादीनां पुरातनानां व्याख्यानानां तात्पय संगृह्य 'सस्यानन्दी-दीपिका'नाम्नीं हिन्दो- 
रीकामारचय्य साष्यानुवादेन सह संयोजय प्राकाशयन्‌। अनुवाद टीकाञ्च तन्न तत्रावलोक्य- 
शाखसम्भ्रदायानुसारितास्‌ अवगत्य वयं मोदामहे। आशास्महे च घुसुक्ष अनोपकृतये बिरचितोऽयं 
ग्रन्थः श्रोज्ञारदाचन्द्रमोळीश्वरयोरकम्पानुकम्पय। सव त्र प्रकाशताप्तिति । 
अभिनवविद्यातीर्थमहाभागानां 
श्रुद्धे रोपीठाधीश्ध राणां जगद्गुरुशङ्कराचायं-मगवत्पादानाम्‌ 
तत्र सवद्भिः हाक्करावतारेभंगवत्पादैराद्यदाकराचायंवयेविरचितस्य शाङ्करमाष्यस्य विशदाय- 
प्रतिपादनपरं श्रीमस्स्वा मिसत्यानन्द्सर त्वती-प्रणीतं सुळलितं व्याख्यान मस्मा मिराद्योपान्तमवा- 
लोकि । भाष्यादयप्रकाशकमेताददं व्याख्यानं नाद्यावधिइग्गोचरतामस्माकसुपगतमिति भं मोदामहे 
चयम्‌ । भद्वेतवेदान्तजिज्ञा घुनामन्तेवासिना महात्मनाज्लेदं व्याख्यानसतीवोपकारक भविष्यतीति 
इढोऽस्माकं विश्वासः । माध्याथस्फोटन कुश छेनानेन व्याख्यानेन साकं सत्यानन्दी-दीपिकाख्या 


भाष्य मावाथंदीपिका या व्याख्या स्वामिमहाभागैयोंजिता तया सुवर्ण सौरममिव अन्थगौरवमतीव 
चद्धमानमवलोक्यते । सरश्वतीमहामागानाप्रयं प्रयतः जिज्ञासुजनानामत्यन्तोपकारी सवथा 


. प्रशंसनीयतम इति नास्त्यत्र मनागपि सन्देहावसरः । इदं अन्थरलं संप्राह्मम्‌, पठनीयम्‌, प्रचारणीयं 


निवाणपीठाचायाणाम्‌ । 


सवंदशनेषु दशंनीयतपस्य दुशनश्रेष्टत्य वेदान्तदशनस्य श्रीलश्चङ्कराचाय-प्रणीतस्य ब्रद्दा- 
सूत्रशाङ्करमाष्यस्य गम्मीराथरत्राणंवायमानस्य उपरि भिखिळशास्तरनिष्णातेन परोपकृतये इतव्रतेन 
स्वामि्ीसत्यानन्दसरस्वतीमहोद्येन निखिल माष्यमावावबोधिनी विविधचिरन्तनव्याख्यासारगर्मा 


चेति संमन्यते । महामण्डळेश्वराणां श्रीस्वामिक्ृष्णानन्दमहाभागानां 
निवाणपीठाचायाण 


_हिन्दीसयी सवसुबोधा काप्यपूवेव्याख्या प्राणायि । 


एनया टीकया साकं स्वरचिता 'सत्यानन्दी-दीपिका'ख्यन्याख्या समयोजीति po सुवण 
सौरमयोगः समजनि, माष्य ति। भाष्यस्य सरछतमब्यार्या ज््स्यं 


जिज्ञासुजनताया महालुपकारो व्यधायि स्वामिवर्येः । पर 
“स्वाथेषु को मत्सरः' इति मामतीकारोक्तसदुक्तिरीत्या आत्मकत्याणकासग्रन्योञ्य सम्ाझः 


पठनीय; प्रचारणीयश्चेति संमन्यते । 
स्वामिभागवतानन्दसहामण्डरेइ्वराणां 


स्वामिभागवतानन्द्महाम 
काव्य-सांर्प-योग-न्याय-वेद्‌-वेदान्ततीयं-देदान्तवागीशञ,- मीमांताभूषण- र = 
वेदरल्तदुशेनाचायेति-विविधविरुदविभूषितानास्‌ । कनखछः ( हरिद्वार) 








( ४ ) 
श्रीमड्धि। शङ्करमगवत्यादेविरचितस्य ब्रह्मसूत्राणां द्यारोरकभाष्यस्य स्वामिश्रीसत्यानन्द- 
सरस्वतीमिविप्रणीत। राष्ट्रमाषायामनुवादः सत्यानन्द्याख्यव्याख्यासहित! स्थालीपुळाकन्यायेन सयाव- 
डोकितः ।, माष्यस्य व्याख्यानुव्याख्यादीनाँ बाहुल्ये सत्यपि तेषां देवमाषाया निबद्धतया प्रायस्तर्क- 
ककंशतया च राष्ट्रमाषाभाषिणां सुकुमारमतिजिज्ञासुना मतघिगम्यतया 22५ ग्रस्थस्यास्य समुमयोगः विद्यते 
एव । अनुवादकस्य वाक्सरणिः सरलापि गम्मीराथंप्रकाशनार्हा । सं वेदान्ततत्त्वविविदिषणां कृते 
महानयपुपकारो विहितः श्रोमऱ्ि! स्वामिमहोदयंः। अस्य भूयात्‌ प्रचारो भवेदिति श्रीविरवेश्वर- 
चरणान्तिके प्राथना । 

विद्न्मूर्धन्यानां पद्मचिभूषणानां मद्दामहोपाध्यायडा०श्रीयोपीनाथकविराजमदोदयानाम्‌ 
श्रीमऱ्डिः १०८ श्रीविभुषितैः स्वामिसत्यानन्दसरस्वतोमहोदयं रनुष्ठितः प्रसन्नपदगम्भी रस्य 
मगरवत्पादोपज्ञस्थ ध्यारीरकमाष्यस्य राष्ट्रभाषानुवाद: सत्यानन्दीदीपिकान्वितः समग्रोषपि आचूलमुल 
श्रत: परिशीलितश्च । अस्मिभ्ननुवादेञनुवादकमहामागः 'नामूलं लिख्यते किञ्जित्‌ नानपेक्षितसुच्यते ।' 
इत्यभियुक्तवचनं सवंथा परिपालितमित्यहं मन्ये । महता परिश्रमेण महान्‌ दुरवगाहोव्य ग्रन्यराशि- 
रनूदितः। यद्यपि प्राषीनंवहुमिवेदान्तविद्यारसिकरनूदितमिदे माष्यं न्यूनतादिदोषबहुमळम्य च 
दृश्यते । तेषां दोषाणामस्मिन्‌ ग्रभ्थे मनागपि लेशो नास्तीति प्रमुदितं मे मानसम्‌ । अनेन ग्रन्थे 
प्रियपाठकातां राष्ट्रभाषाविज्ञानां भारतीयानां नृणां नारीणां ज वेदान्तविद्यानुश्ची छने कतानमानसानों 
तत्त्वज्ञानसाधने भूयानुपकारः स्यादिति विश्वसिमि । अन्ते च भगवन्त करुणावरुणालयम न्नपूर्णा- 
जानिमम्यर्थयेऽस्य ग्रन्यस्य सवत: महत्तरः प्रचारः स्यात्‌, स्वतन्त्रे मारते सर्वे मानवा एतद्द्वारा आस्स- 
विद्यारसमनुमवन्तु ग्रन्थकतुंमंनोरथतरं फलेग्रहि च कुवंन्तु इति । मगवदनुकम्पया डिगुणिठोत्साहाः 
स्वामिमहोदया दीघंमायुष्यमारोग्यं चोपलभ्य उपनिषदां गीतायाइच शाङ्करमाष्यस्य राष्ट्रमाषानुवाद 

विधाय जनताया उपकारवार व्तिन्वन्त्विति शम्‌ । 
सुन्रह्मण्यशास्म्रिणो मीमांसाचेदान्ताचायंस्य' मीमांसादशंन-प्राध्यापकस्य 
संस्कृतमहाविद्यालयस्य, काशीहिन्दूविश्वविद्या लयोयस्य, वाराणसी । 
भगवत्पाद ्ङ्कराचायंजीके प्रसन्न गम्भीर शारीरकभाष्यपर परमहंसपरित्राजकाचायं स्वामी 
श्रोसत्यःनन्दसरस्वतीजी कृत राष्ट्रभाषानुवाद तथा 'सत्यानन्दी-दीपिका' व्याख्याके यत्र तत्र कई स्थल 


देखनेका मुझे अवसर प्राप्त हुआ । भाष्यका प्राञ्जल और सुबोध माषमे प्रत्यक्षर अनुवाद तया इह 
स्थलोके स्पष्टीकरणके लिए स्वोपज्ञ दीपिकामें विस्तारसे विवेचन देखकर मुझे बडी प्रसन्नता हुई । 


सत्यानन्दी-दीपिकामें स्वामीजीने परिश्रम-पृवंक अनेक दशंनों तथा पञ्चपादिका, भामतो, कल्पतरु,. 


परिमळ, न्यायनिणंय आदि विविध सुप्रसिद्ध संस्कृतटीकाओंके तत्‌-तत्‌ स्थलोंका सार एकत्र कर दिया 
है । टीका और अनुवाद दोनों हो सरल तथा सुबोध भाषामें इस प्रकार छिखे गये हैं कि वेदान्तविद्या- 
रसिक राष्ट्रभाषाभाषी साधारण जनता मो अनायास उन्हें हृदयंगम कर ब्रह्वात्मक्यज्ञान लाभ कर 
सके । विद्याथिवगंके लिए मी यह अनुवाद और टीका अधिक उपयोगी होगी, क्योंकि आधुनिक विद्यार्थी 


प्रायः संस्कृतटीकाओंकी अपेक्षा माषाटोकाओंसे संस्कृतग्रंथोंके अवगमनर्मे विश्लेष रुचि लेते देखे जाते 
हैं। विस्तृत ग्रन्थ-वीक्षामें अलस विठद्गंका भी इससे उपकार होगा, इसलिए वेदान्तरसिक साधारण 
जनता, विद्याथिवग तथा विशेष विद्वद्रगका मी समानरूपसे उपकारक ब्रह्मसूत्रशाङ्करमाष्यका विशुद्ध 


बहुविद्वत्मद्यंसित राष्ट्रमाषानुवाद और दीपिका टीका प्रस्तुत करनेके लिए श्रीस्वामीजी बधाईके पात्र 
हैं। मैं मगवात्‌ श्रीविश्वनाथजीसे प्रार्थना करता हे कि स्वामीजीको दीर्घायुष्य तथा उत्तम स्वास्थ्य 


प्रदान करें जिससे वे उपनिषद्‌ तथा मगवद्गीता आदिके भी सुन्दर सुबोध राष्ट्रमाषानुवाद एवं टीकाएं 
रखकर लोककल्याणाथं ज्ञानप्रसार करते रहें । 


श्रीकृष्णपन्त शास्री 'साहित्याचाये' 
अच्युत-ग्रन्थमाला ध्यक्ष, वाराणसी । 
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वेद भारतोय संस्कृति-धमं तथा दशनके प्राण है । भारतीयसंस्कृतिमें जो भी जीवनशक्ति 
दृष्टिगोचर होती दै उसका मूलकारण वेद है । वेद ज्ञानका अक्षय भहासागर है। जिससे ज्ञानरूपी 
मेघ उठ-उठकर प्रत्येक प्राणीके मानस भूमिको प्लावितकर अज्ञान जन्य तापको शान्तकर उसका जीवन 
सुखमय कर देते हैं। यह केवळ भारतीय साहित्यके सव प्रथम ग्रन्थ नहीं प्रत्युत मानवमात्रके इतिहासमें 
सर्वप्रथम ग्रन्थरत्न है । ऐसा पाश्चात्य विद्वानोंने भी स्वीकार किया है । वेदको पूवं और उत्तरमीमांता 
दशनकार अपोरुषेय कहते हैं । मानवधम तथा तत्त्वज्ञानका यही उद्गमस्थान है। घमं, अथं, काम 
और मोक्ष इस चतुविध पुरुषार्थकी प्राप्तिका सही साधन वेदमें ही उपलब्ध होता है । दृष्ट प्राप्ति तथा 
अनिष्ट परिहारके अलौकिक उपायोंका केन्द्र वेद ही है । प्रत्येक दाशनिकने स्वमतको प्रमाणित करनेके 
छिए येन केत प्रकारेण वेदका ही सहारा लिया है। “मन्त्रबाहमणात्मको वेदः? ( आप० परि० ३१) 
( वेदके दो विभाग हुँ-मन्त्र और ब्राह्मण ) देवताविशेषकी स्तुतिमें प्रयुक्त होनेवाले अथं स्मारक 
वाक्यको मन्त्र तथा यज्ञानुष्ठानादिका विस्तारपुवंक वणक ग्रन्यको ब्राह्मण कहते हैं । मन्त्रसप्रुदायको 
संहिता भी कहते हैं। ऋक, साम, यजु और अथवं भेदसे संहिताएं चार हैं। यह संहिता विभाग 
महर्षि वेदव्यासने यज्ञ आदि आवश्यकताओंको दृष्टिमें रखकर किया है। संहिता एवं ब्राह्मणात्मक वेदके 
अन्तिम भाग उपनिषद्‌ हैं। जिनमें अघ्यात्मविषयक गम्भीर विवेचन है। उपनिषद्को ही वेदान्त 
कहते हैं, क्योंकि वे वेदके अन्तिम भाग हैं। अतः वे ( वेद+-अन्त ) कहलाते हैं तथा इनमें वेदोके 
निर्णीत प्रतिपाद्य सिद्धान्त होनेसे ये वेदान्त कहलाते हैं । उपनिषद्‌ शब्द उप” तथा 'नि' उपसग 
पुर्वक 'सद्ल्‌' धातुसे “क्विप्‌’ प्रत्यय होकर निष्पन्न हुआ है “सद' धातुके तीन अथं हैं--विशरण- 
नादा, गति-प्राप्ति और अवसादन-शिथिलीकरण । जिस ब्रह्मविद्यास्रे दृष्टानुश्नविकविषयोंसे वितृष्ण 
मुमुक्ष जनोंकी संसारकी बोजभूत अविद्या नष्ट हो जाती है, जो ब्रह्मविद्या प्रत्यगभिन्न ब्रह्म स्वरूपकी प्राप्ति 
करा देती है तथा जिससे ग्रमवासादि दुःख व्रातका शिथिलोकरण हो जाता है। भगवानु आद्य 
द्य्धराचायके इस व्याख्यानानुसार उपनिषद्का मुख्याथ ब्रह्माविद्या है, तप्प्रतिपादक होनेसे ग्रन्यमें मी 
उपनिषद्‌ शब्दका गोण प्रग्रोग होता है। प्राचीनकालमें प्रत्येक वंदिकशाखाका अपना एक विशिष्ट 
उपनिषद्‌ था । परन्तु दुर्देववश उनकी पूर्णतः उपलब्धि नहीं होती । 

विषयकी दृष्टिसे वेदके तीन माग हैं-कर्म, उपासना और ज्ञान । संहिता, ब्राह्मण तया आरण्यकों 
में प्रधानतया कर्मादिका प्रतिपादन होनेसे उनका कमं थोर उपासनामें झन्तर्माव है । प्रधानतया ज्ञान- 
का विवेचन करनेके कारण उपनिषद्‌ शानकाण्ड कहलाते हैं। मारतीयदशनके मुल सिद्धान्त उपनिषदोंमें 
ही प्रतिपादित हैं। कर्मादि प्रधान होनेपर मी संहिता आदिमें विपुल अध्यात्म रहस्य उपलब्ध होता 
है । उपनिषद्‌ प्रस्थानत्रयीके अन्तगंत प्रथम प्रस्थानके ख्पमें गृहीत किये गये हैं। 'ऋचां मूर्घान 
यजुषामुत्तमाङ्ग साम्नां शिरोऽथर्वाणां झुण्डं युण्डं नाधीतेऽधीते वेद॒साइर्तमज्ञं शिरदिछत्त्वा ङुरुते 
कबन्धस्‌ ।' ( जो ऋग्वेदके मूर्धा, यजुर्वेदके उत्तमाङ्ग, सामवेदके सिर योर अथवंदके मस्तकरूप 
उपनिषदोंका अध्ययन न कर शेष वेद भागका अध्ययन करता है उसै श्रेष्ठ पुरुष अज्ञानी कहते हैं 
वह वेदका शिरए्छेदन कर उन्हें बिना सिरका धड़ ( कबन्ध ) बनाता है ) इनमें ११- उपनिषद्‌ बड़े 
महत््वके हैं । इनपर आचायं द्यद्धरका भाष्य तथा उनके अनुयायिपोंकी व्यास्याएं हैं। छान्दोम्य 
और बृहदारण्यक तो एक ऐसी रणस्थरी हैं जहाँ भगवान्‌ भाष्यकारकी लोह छेलनीने खुलकर अपनी अजेय 
शक्तिका परिचय दिया दै-मतृभ्रपञ्च जैसे जरठ वेदान्तियोंकी खूब खबर ली है । आयायं शद्धू रके इन 
दोनों उपनिषदोंके माष्यका अध्ययन आवस्यक है। द्वितीय प्रस्थान श्रीमद्धगवद्गीता है । तृतीय प्रस्थान 


hr ० १," 


( ६) 


मह॒षि बादरायण-व्यास प्रणीत 'ब्रह्मसून्र' है । जिसमें आपातत! विरोधी उपनिषद वाक्योंका समन्वय 
एकमात्र अद्वितीय ब्रह्ममें दिखळाया गया है, तथा अन्य ताकिक युक्तियोंका खण्डन भी है । 

ब्रह्मसुञ्नकी रचनाका हेतु--कालान्तरमें ओपनिषद्‌-सिद्धान्तोमें आपाततः विरोध प्रतोत 
होने लगा उसका परिहार करने तथा एकवाक्यता छरनेके उद्देरयसे भगवात बादरायण मुनिने 
ब्रह्मसूत्रोंकी रचना को । यह स्वल्प कलेवर ग्रन्थ समस्त वेदान्त-सिद्धान्वोका आकर है । समस्त उपनि- 
षदोंका सुत्रोद्वारा ब्रह्ममें तात्पयंस समन्वय होनेसे इस ग्रन्थक्रा नाम ब्रह्मसूत्र दै । इसीको वेदान्तदशंन 
भी कहते हैं। वेदान्तदशंन भारतीय अध्यात्मदशेनका मुकुटमणि है । महष पाणिनिने पाराश्यय॑- 
भिक्षु सृत्रोंके नामसे उसका उल्लेख किया है और ब्रह्मसूत्रपदेश्व' ( म० गो० १३४ ) यह गीता 
वचन भी इस ब्रह्मसूत्रका ही निर्देश करता है। इससे ब्रह्मसूत्रकी रचना प्रचीन सिद्ध होती है । 


त्रझसूत्रके प्रसिद्ध भाष्यकार 
नाम भाष्गय्र-ताम अत है नाम भाष्य-नास | मत हि 
१. शङ्कर शारीरकभाष्य केवलाद्वेत ६. श्रीकण्ठ रोवभाष्य शेवविशिष्टाट्टत 
~ र भै 
२. भास्कर भास्करभाष्य भेदाभेद ७. श्रीपति श्रीकरभाष्य वीरशेवविदिष्टाद्ठत 
ष्पे 

३. रामानुज श्रीभाष्य विशिष्टाहेत ८. वछम अणुमाष्य शुद्धाङ्वेत 
४. सध्व पूणप्रज्ञमाप्य हवत ९. चिज्ञानभिक्षु बिज्ञानाद्धत अविभागाद्वेत 

रह री चे च हा ॥ 
५, निम्बाक वेदान्तपारिजात द्वताह्ृत १०. बलदेव गोविन्द्साप्य अचिन्त्य भेदाभेद 


इन समी भाष्योंमें मगवानु आद्य शद्धूराचायं विरचित भाष्यकी कोई तुलना नहीं कर सकता 
विद्वत्ता पूणे इस माष्यरचनासे प्राच्य-प्रतीच्य समी विद्वान्‌ समानरूससे प्रमावित हैं और मुक्त्कण्ठसे 
प्रशंसा करते हैं। जमंनके विद्वान्‌ जाजं थिबौत ( (3600860 i020 ) ने भी ब्रह्मसूत्र शाङ्कर- 
माष्यका आङ्गलमाषामें अनुवाद कर आज्भुछमाषामाषियोंपर उपकार किया है । आचाय शूर 
मतानुसार सूत्रों और अधिकरणोंकी संख्या क्रमशः ५५५ और १९१ है । 
ब्रह्मसूत्रमें चार अध्याय हैँ और प्रत्येक अध्यायमें चार पाद हे । प्रथमाध्यायका नाम समन्वया- 
घ्याय है । जिसमें समग्र वेदान्तवाक्योंका साक्षात्‌ अथवा परम्परासे प्रत्यगभिन्न अद्वितीय ब्रह्मभें 
तात्पयंसे समन्वय दिखलाया गया है । इस अध्यायके प्रथम पादके प्रथम 'चारसूत्र विषयदृष्टिसे 
नितान्त महत्त्वपूर्ण है । ये चतुःसूत्री नामसे प्रसिद्ध हैं। द्वितीयाघ्यायका नाम अविरोधाध्याय दै । 
जिसमें स्मृति और तर्कादिसे संमावित विरोधोंका परिहारकर ब्रह्ममें अविरोध दिखळाया गया है । प्रथम 
दोनों पादोंमें भगवानु बादरायण मुनि और भगवान्‌ आचाये शङ्करने जिन व्यापक तथा अकाट्य 
युक्तियोंसे प्रतिपक्षियोंके सिद्धान्तकी जैसी मार्मिक समीक्षा की है, वह विद्वानोंके आदरका विषय है । 
तृतीयाध्यायका नाम साधनाध्याय है । जिसमें वेदान्त सम्मत सवं साधनोंका विचार है । इसमें जीवके 
परलोक गमन द्वारा वंराग्यका निरूपण, 'तत्‌, त्वम्‌' पदाथं परिशोधन, निगुंणत्रह्ममें भिन्न-भिन्न 
शाखाओंमें पठित पुनरुत्त पदोंका उपसंहार है, प्रसङ्गतः सगुर्णावद्यामें शाखान्तरीय गुणोंका उपसंहार 
और अनुपसंहार निरूपित है बोर निगुण ब्रह्मविद्यामें बहिरज्ञ॒ साधन-यज्ञ, दानादि आश्रम कमं ओर 
अन्तरङ्ग साधन-शम-दम, निदिध्यासन आदिका निरूपण दै । चतुर्थाध्याय-फलाध्यायमें सगुण और 
निगुंणविद्याके फलविशेषका साङ्गोपाङ्ग निरूपण तथा जीवनमुक्ति, विदेहमुक्ति, जीवकी उत्क्रान्ति, 
` पितृयाण, देवयानमागे और सगुण ब्रह्मकी उपासनाके फलोंमें तारतम्यविषथक विचार हैं । 
; , अद्वेतचेदान्तके प्रमुख आचार्य 
आचाय शङ्करके पृवंकालीन क्षद्वेत वेदान्तियोंमें भाचायं गोड़पादका विशिष्ट स्थान है । इनकी 
उज्वळ कीतिका ज्वलन्त उदाहरण है उनकी माण्डक्य-कारिका । आचाय गोइपादके समयमें बौद्ध 
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( ७) 


सिद्धान्तोका प्रचुर प्रचार था, इसमें सन्देह नहीं है । यदि आचायं गोड़पादकी भाषा महायातके प्रन्योकी 
भाषासे कुछ समता रखती है, यया--- / 


न सञ्चासन्न सदसन्न चाप्यनुमयात्मकम्‌ । चतुष्कोरिचिनिसुक्तं तत्त्वं माध्यमिका बिंदुः ॥ ( १७७ ) 

माध्यमिककारिका 

अस्ति नास्त्यस्ति नास्तीति नास्ति नास्तीति वा पुनः । चळस्थिरोमयाभावेरावूणोत्येव बालिशः ॥ 

( माण्हू० का० ४।८३ ) 

तो इसका यह अथं कदापि नहीं है कि ये आयाय बोद्ध थे या बौद्धसाहित्यसे प्रभावित थे। इनक्ष 

सभी सिद्धान्त मौपनिषद्‌ हैं। ब्रह्माद्वेतवादका परिष्कृतस्वरूप उन्होंने जिस सुन्दर शलीसे प्रस्तुत किया 

है, वह विदत्‌ समाजमें अतीव आदरका विषय धना हुआ है । इव कारिकाओंपर आचाय यङ्करका 
मनोरम भाष्य है । \ 

ब्रह्मसूत्रके शध्ययनसे यह स्पष्ठ है कि बादरायण मुनिसै भी पुवकालमें अनेक आचायनि वेदान्त- . 

तत्वकी मीमांसा की है । परन्तु उन आचार्योंकी वे वृत्तियां अब उपलब्ध नहीं हैं । जैसे-(१) आत्रेय, 

इनका नाम एक वार ( ब्रह्मसूत्र ३।४।४४ ) में निदिष्ट है। ( २ ) आझमरथ्य-इनका निर्देश दो 

वार ( ब्रह्मसूत्र १।२।१९, १।४।२० ) मे मिलता है । इनके मतमें जीवात्मा तथा परमात्मामें भेदा- 

भेद सम्बन्ध है । ये भेदाभेद वादी थे। ( ३) औडुढोमि--इनका निर्देश तीन वार ( ब्रह्मसूत्र 

१।४।२, ३।४।४५, ४।४।६ ) में है। इनके मतमें अवस्था भेदसे भेदाभेद है-संसारदशामें जीव 


_ और ब्रह्मका भेद शोर मोक्षदशामें अभेद है। ( ४) का्ष्णाजिनि-इनका नाम निर्देश ( ब्रह्मसूत्र 


३।१।९ ) में एक वार आया है। ब्रह्मासूत्रमें “रमणीयचरणा।' ( छा० ५।१०।७ ) के ऊपर इनका 
विशिष्ट मत है । ( ५ ) काशक्कत्स्न--( ब्रह्मसूत्र १।४।२२ ) इसमें परमेश्वर ही संसारमें जीवरूपसे. 
अवस्थित है । जीव परमातमाका विकार नहीं है । आचायं दाङ्रकै शब्दोंमें इनका मत श्रत्युनुसारी 
है, अतएव वह मान्य है। ( ६ ) जेसिनि--इनका नाम ब्रह्मसूत्रमें ११ वार आया है । ये बादरायण 
मुनिके साक्षात्‌ शिष्य माने जाते हैं। ये मीमांसा दशंनके रचयिता हूं । ( ७ ) बादरि-पराशर--इनका 
उल्लेख चार वार आया है ( ब्रह्मसूत्र १।२।३०, ३।१।११, ४।३।७, ४।४।१० ) में । 


आचार्य दाङ्करका आविर्भाव 

जिस समय वेदिक घमं वेद-विरोधी सांप्रदायिक तत्त्वोसे आक्रान्त हो गया, वेदिक मर्यादा छिन्न- 
भिन्न होने लगी । उस समय देवी, देवगण तथा मनुष्योंने धमं रक्षाके हेतु त्रिशूलपाणि भगवानु शद्धूर 
की हादिक आराधना की उन सबको सान्त्वना देकर आशुतोष मगवान्‌ शङ्कर दक्षिण-मारत केरळ 
प्रान्तके कालडी ग्राममें एक वेदज्ञ सम्पन्न ब्राह्मण शिवगुरु और विशिष्टाके यहाँ शङ्कर नामसे धाविभूत 
हुए । इस विषयमें 'दुष्टाचारविनाशाय प्रादुसूंतो महीतळे । स एव शाङ्कराचायंः साक्षात्कैवल्यनायकः ॥' ` ` 
यह प्रमाण है । आचायंका जन्मकाल यद्यपि विवादग्रस्त है, तथापि उनका जन्मकाल विक्रम सम्वत्‌ 
७४५ तथा निर्वाणकाळ ७७७ माना जाता है। ये सात वर्षकी आयुमें साङ्गोपाङ्ग वेदोंका अध्ययन | 
कर आचाय कुलसे घर लोट आये । वेदिक घमंकें पुनरुत्यानके छिए आठ वर्षकी अल्प आयुमें 
आचाय गोड़पादके प्रसिद्ध शिष्य गोविन्द मगवत्पादसे संन्यासकी दीक्षा ग्रहण को । बारह वषं की आयु 
तक वहाँ रहकर सरहस्य उपनिषद्‌ ब्रह्मसुत्रादिका अध्ययन किया । कुछ काल वाराणसी वासके अनन्तर 
बदरिकाभ्रममें ४ वषं रहकर उपनिषद्‌, गीता, ब्रह्मसूत्र आदि पर माष्य रचना की और विवेकचूडामणि आदि 
अनेक नवीन ग्रन्थोंकी रचना भी की । अनन्तर उत्तरसे दक्षिण कन्याकुमारी तक पूर्वसे पश्चिम तक घूम, 
घुम नास्तिक मतका खण्डनकर वेदिक मतका पुनरुत्यान तथा प्रतिष्ठा की । उसके रक्षाथं भारतमें 
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( ८ ) 


श्रृद्धेरी, गोवधंन, शारदा ओर ज्योतिमंठ इन चार मठोंकी क्रमशः दक्षिण, पूर्व, पदिचम, और उत्तरमें 
स्थापना कर योग्य शिष्योंको नियुक्त किया । आचायंका यह महनीय कायं अद्वितीय है । आचायंकी विद्वत्ता तथा 
भाष्यशै लीके सामने आलोचक भी नतमस्तक हुए विना नहीं रह सकते । आचायंने समस्त वेदान्ध-वाक्योंदा 
अद्वितीय ब्रह्ममें समन्वयकर जो ब्रह्मत्मेकत्वका उपदेश किया, वस्तुतः वह प्रत्येक प्राणीके लिए 
अन्धकारसे प्रकाशकी ओर जानेको प्रबल प्रेरणा है इसका मानवमात्र ऋणी है । आज भी जो वेदिक 
संस्कृतिका अवशेष उपलब्ध होता है वह केवल आघचायं शङ्करकी ही देन दै । आचायं यह दिव्य लीला 
३२ वर्षकी आयुमें समाप्तकर अन्तर्घान हो गये । इस विषयमें प्रसिद्ध है--“अष्टर्ष चतुर्वदी द्वादशे 
सर्वशासत्रवित्‌ । पोडशे कृतवान्‌ साप्यं द्वात्रिरो सुनिरभ्यगात्‌ ॥' अहेत वेदान्वका मूल सिद्धान्त है 
प्रत्यगभिन्न ब्रहाकी पारमार्थिक सत्ता और अनेकात्मक जगठकी मायिकता । आत्मा अनुभूति स्वरूप 
होनेसे स्वयंसिद्ध है । इस विषयमें “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि श्रुति प्रमाण है। जगत्‌ जड़ होनेसे 
अनुभूति पर अवलम्बित है। ज्ञान दो प्रकारका है--एक वृत्त्यामक और दूसरा स्वख्पात्मक । 
नामरूपात्मक जगतका ज्ञान अन्तःकरणका वृत्त्यात्मक ज्ञान है, वह अनित्य और जड़ है। परन्तु 
स्वख्पात्मक ज्ञान नित्य आत्मस्वरूप है । “न द्रहुटष्टेमिपरिलोपो विद्यते' ( द्रष्टाकी दृष्टिफा-स्वरूपात्मक- 
ज्ञानका लय नहीं होता ) अत! वह किसी प्रमाणका विषय नहीं है किन्तु समस्त प्रमाणोका आशय दै । 


जीव ब्रह्मकी एकता--लोक प्रसिद्ध जीव ब्रह्मका भेद पारमाथिक नहीं है प्रत्युत औपाधिक है । 
अदत वेदान्त सिद्धान्तका 'तर्वर्मास' ( छा० ६। ॥७), 'यदशने स्यामहं त्वं त्वं वा घा स्या अहस्‌’ 
( ऋ० ८।४४।२३ ) आदि वाक्यम प्रतिपादन किया गया है। “अनेन जीवेनात्मनाडयुप्रविश्य नामरूपे 
व्याकरवाणि’ (छा० ५।३।२) (इस जीवरूपसे अनुप्रवेशकर मैं नाम-रूपकी अभिव्यक्ति करू) 'तत्सष्ट्वा 
तदेवानुप्राविशतः इत्यादि श्रुतियोमें ब्रह्मुका ही जीवरूपसे व्यपदेश है । “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा, 
“नेट नानास्ति किञ्चन’ इत्यादि शृतियाँ भेदका अपवाद करती हैं। अत उपाधि रहित जीव ब्रह्म ही 
है, यही सिद्धान्त दै । आचायं छक्कुरने अद्वेतवेदान्त सिद्धान्तके प्रतिपादनके लिए भगवती श्रुतिका 
आश्रय तो लिया ही है, परन्तु उन्हें पुष्ट करनेके लिए तथा अन्य मतोंके निराकरणके लिए श्रुति, 
स्मृति अनुकुल तकंका भी उपयोग किया है। आचायं शद्करने कमका तथा कमं और उपासनाके 
समुच्चयका तिरस्कार नहीं किया है, प्रत्युत चित्त शुद्धिके लिए इनके निष्काम भावसे शनुष्ठानपर 
बळ दिया है । इसका आचायंने 'सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्‍ववत' ( ब्रह्मसूत्र ३। ४ २६, २७ ) इन 
स्रों स्पष्टीकरण किया है । यह तित्तान्त मिथ्या धारणा दै कि आचाय कर्मादि करनेके विरुद्ध ये । 
इस प्रकार बोद्धोंको परास्त करने और वेदिक घमंका पुनरुत्यान करनेमें कुमारिछमट्टने भी महत्त्वपुण 
कायं किया है । वतमान युग भयादिसे अतीव आक्रान्त व त्रस्त दै । इसका कारण है अज्ञान मूलक 
भेदवाद । इसको 'द्वितोयाद्दे सयं अवति' 'निस्सन्देह वेतसे मय होता है ।' इत्यादि श्रृतिवावय स्पष्ट करते 
हैं। इससे मुक्त होनेके छिए “एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म! “नेह नानास्ति किञ्चन’ इत्यादि भगवती श्रुतिकी 
शरण लेनो चाहिए । ये श्रृतिवाक्य भेदका निषेध फरते हुए एकल्वका प्रतिपादन करते हैं। “यो वे 
भूमा तदस्॒तमथ यदस्पं तन्मस्यंम्‌' 'आनन्दं बरह्मणो विद्वान्न बिभेति कुतश्चन’ ( भूमा ही सुखरूप है, 
जो धल्प है वह नायवाम्‌', ब्रह्मके आनन्दको जानकर विठ्ठाद किसीसे भयमीत नहीं होता ) इत्यादि 
श्रुतिवाक्य प्राणिमात्रके चरम लक्ष्यका उपदेश करते हें । अतएव प्राणिमात्रका चरम छद्ष्य-दुःखोंकी 
आत्यन्तिक निवृत्ति और नित्य निरतिशय सुकी प्राति ब्रह्मातमसाक्षात्कारसे होती है। 'ज्ञानादेव तु 
कैवल्यम्‌? इसका साक्षात्‌ साधन है ब्रह्मात्मेकत्व ज्ञान, जिसका आचायं शङ्कुरने ब्रह्मसूत्रमाष्यमें श्रुति 
स्मृति द्वारा विचार किया है । 


। 
॥ 
यु 


(९) 


शाङ्कुरमाष्यकी भाषा सरल एवं अथं अत्यन्त गम्भीर है। यद्यपि लथको सरळ भौर स्पष्ट 
करनेके लिए संस्कृतमापामें अनेक टीकाएँ लिखी गयी हैं, तथापि कालक्रमये वे मी व्याख्याधाध्य 
हो गयी हैं । हिन्दीमें मी जो व्याख्य़ाऐ की गयी हैं उनके मी अप्राप्य या दुर्बोध होनेसे वेदान्तप्रेमियों की 
कठिनाई दूर नहीं हो सकी । अतः जनताकी ओरसे किसी ऐसी व्यास्याकी माँग बढ़ती ही गयी जो 
उपयुक्त सब कठिनाइयोंको दुरकर सके । उपयुक्त परिस्थितिको दृष्टियत रखते हुए तथा कतिपय विद्वानों 
और वेदान्तप्रेमियोसे प्रेरित होकर सम्पूणं श्चाङ्करमाष्यपर सुन्दर सरळ हिन्दी माषामें अनुबाद करनेके 
अनन्तर भाष्यके अमिभ्रायको स्पष्ट करनेके लिए अनेक दशनों एवं पञ्चपादिका, भामती, रत्नप्रभा, 
न्यायनिणंय आदि अनेक टीकाग्रन्योंके आधारपर यथामति विवेचनात्मक सुन्दर सरल हिन्दी 
आषामें “सत्यानन्दी-दीपिका' व्याख्या प्रस्तुतकी गई है। वाराणसी आदिके विशिष्ट विद्वानोंने इस 
नवीन रचनाको अत्यधिक पसन्द किया है। आशा है इससे दाशनिकप्रेमियोंक्षा अधिक उपकार 
होगा । विद्याथियोंके लिए तो यह विशेष उपयोगी सिद्ध होगी । यदि कहीं किसी प्रकारकी 
त्रुटि पाठकोंके दृष्टिगोचर हो तो अवश्य सूचित करनेकी कृपा करें । जिससे क्ग्रिम संस्करणमें उन 
भुटियोंका परिमाजेन किया जा सके । जिन्होंने इस महान्‌ पवित्र ज्ञानयज्ञमें जो मी सहयोग दिया है, 
उन सवको मैं हादिक धन्यवाद देता हूँ । | 

माननीय पाठकोंके समक्ष “बरहमसून्रशाङ्करमाष्य-भाषनुचाद-सत्यानन्दी-दीपिका-सहित' का 
यह द्वितीय संस्करण प्रस्तुत करते महाप हषं हो रहा है। इस संस्करणके प्रकाथनमें पाठकोंका उत्साह 
ही हेतु है । पाठकोंकी इसके प्रति अभिरुचि ही इस ग्रन्थ रचनाकी उत्तमत्ता व उपादेयता सिद्ध करती 
है । इस संस्करण में शुद्धि आदि पर अधिक ध्यान दिया गया है । तत्‌-तत्‌ स्थळोमें आवश्यक टिप्पणी 
भी दी गई है । प्रचार व प्रसारकी दुष्टिसे मँहगाईके अनुपातरे मूल्य भी कम रखा गया है । 


सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वे सन्तु निरामयाः। सर्वे मद्वाणि पञ्यन्तु मा कश्चिद्‌दुःखमारमवेत्‌ ॥ 


इतिशम्‌ । 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती 


॥ 3 तत्सत्‌ ॥ 


प्रास्ताविक-वक्तव्यकी सूची 
(१) मङ्गलाचरणम्‌ (८) हैेतवाद समालोचना 
(२) ब्रह्मसूत्रम्‌ (९) विशिष्ठाद्वतवाद समालोचना 
(३) दाङ्करमाष्यम्‌ (१०) हताहवेतवाद समालोचना 
(४) शङ्करमाष्यकी अनेक व्याख्याए (११) शुद्धाहेतवाद समालोचना 
(५) शाङ्कर-सिद्धान्त (१२) अभिनव-अद्वेतवादी मत समालोचना 
(६) सत्य और मिथ्याकी परिभाषा (१३) मायावादी कोन हो सकता है । 
(७) जीवो ब्रह्मंव नापरः (१४) उपसंहार 


& प्रास्ताविक वक्तव्यस्‌ ६७ 


श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचार्य दार्शनिक सार्वभौम-विद्यावारिधि-न्यायमातंण्ड- 
_घेदान्तवागीश स्वामी श्रीमहेश्वरानन्द जी महाराज सहासण्डलेदवर । 


(१) मंगलाचरणम्‌ 

यदुज्ञातं जीवेबेहुविधजगद्विअमधरं वियदद्वद्वालैस्तलमलिनतायोगिकलितस्‌ । 

तदुन्मुद्जज्ञानप्रततसुखसदूबह्म परमं नमस्यामः प्रत्यक्‌ श्रुतिशतशिरोभिःप्रकटितस्‌ । 

नमः भ्रुतिशिरःपद्म-षण्डप्तातंण्डसूतेये । वाद्रायणसंज्ञाय सुनये शमवेइसने ॥ 

उद्धत्य वेद्पयसः कमकासिवाब्धेः,  आलिज्ञिताखिळजगत्परमवेकमूर्तिम्‌ । 

विद्यामशेषजगतां सुखदामदाद्‌ यः, तं शङ्करं विमलमाष्यङ्ृतं नमामि ॥ 

उस परब्रह्मको हम नमस्कार करते हैं, जिसको असंख्य उपनिषत-श्रतियोंने प्रकट किया है । 
वह प्रत्यगात्मासे अभिन्न है, सवंत्र विकसित-ज्ञानरूप-विस्तृत-अनन्त सुखरूप एवं त्रिकालाबाधित-सद्रूप 
है । जिसने अपनी अनिवंचनीय माया द्वारा अपनेमें ही वहु प्रकारके नामरूपात्मक-जगद्रूप-विभ्रमको 
धारण किया है । मायामोहित-जीव जिसको नहीं जानते है । जिस प्रकार अज्ञजन निराकार एवं रूप 
रहित आकाशको तलरूप आकारवाला एवं मलिन-श्यामरूपवाला देखते हैं, उस प्रकार मृढ़जन विशुद्ध 
अधिष्ठान ब्रह्मको अशुद्ध-अध्यस्त-जगद्रपस्े देखते हैं । उपनिषत्‌-वेदान्त-श्रतिूपी कमल समुहको 
विकसित करनेवाले सूयंमृतिरूप कृष्णद्वेपायन बादरायण नामक परम शान्तिके भण्डार वेदान्त-ब्रह्मसुत्रके 
प्रणेता व्यासमुनिको मैं नमस्कार करता हूं । ह 

क्षीरसागरसे छक्ष्मोके तुल्य वेदरूपी महासागरसे जिसने ब्रह्मविद्याका उद्धार किया है। जिस ' 
विद्याने समस्त जगतुके उद्पत्त्यादिकी हेतुभूत एक अद्वय-त्रह्ममूतिका ही आलिङ्गन किया है। जो विद्या 
निखिल जगत्को पारमाथिक द्यावत सुखका प्रदान करती है। उस ब्रह्मविद्याके उद्घारक-विमळ | 
माष्यकार आखायं जगदगुरु श्रीशङ्करको मैं नमस्कार करता हूं । | 

(२) ब्रह्मसूत्रम्‌ 

महेषि ङृष्णद्वपायन बादरायण प्रणीत ब्रह्मसूत्र-वेदान्त-दशंन सांख्य, योग, न्यायादि समी | 
दशनोमे बड़ा ही महत्त्वपूर्ण दर्शन है जिसमें थोडेसे शब्दोके द्वारा अतीव सक्षिप्तरूपसे परब्रह्मके स्वरूप. | 
उसको प्राप्तिक साधन उसकी उपासना एवं विज्ञानके फलका साङ्गोपाङ्ग निरूपण किया गया है! 


|. 
; 
| 


( ११ ) 


इसलिए इसका नाम ब्रह्मसूत्र है 'सूचनात्‌ सूत्रमित्याहा' इस आप्तवचनद्वारा वह परत्रह्मका सूचक है । 
यह ऋगादि वेदोंके अन्तिम सिद्धान्तका दशंन कराता है, अत! इसे :वेदान्त-दशंन' भी कहते हैं । 
उपनिषदे इस वेदान्तदशंनकी मूल-आधार हैं। अत; आचार्य श्रीशङ्करने कहा है--'वेदान्तवाक्य- 
कुसमग्न थनाथत्वाद्‌ ब्रह्मसू त्राणाम्‌” अर्थात्‌ जसे सूत्रसे पुष्पोंको गूथकर सुन्दरमाला बनायी जाती है, 
वसे ब्रह्मसु त्रोंके द्वारा वेदान्त-वाक्यरूपी कुसुमोंका ग्रथनकर सर्वोत्तम ब्रह्मसूत्रलप मनोहर मालाका 


निर्माण किया गया है, तात्पय यह है-ब्रह्मसूत्रोंके द्वारा उपनिषद्‌ वाक्योंके ही यथाथ अमिप्रायका 
प्रकाशन किया जाता है । 


अतएव उपनिषत्‌ प्रतिपाद्य अद्वत ब्रह्म ही अनन्यलभ्य अबाधित, निर्दोष एवं सप्रयो डन होने 
से “सत्यं शिवं सुन्दरम्‌’ है । 'अनन्यलभ्यो हि शब्दाथः' इस मीमांसान्यायसे यह सिद्ध होता है कि 
अद्वतन्नह्म ही प्रत्यक्षादि अन्य प्रमाणोसे विज्ञेय नहीं है । एकमात्र वेदान्तप्रमाणद्वारा ही विज्ञेय होने 
के कारण वह अनन्यळम्प कहा जाता है। ऐसे अनन्यलभ्य, अद्वय, परब्रह्मरूप अर्थमें ही वेदान्तोंका 
तात्पयं निस्चित होता है। द्वेत तो सभीको प्रत्यक्षादि प्रमाणोंये लम्य है, अतः शास्त्र लोकसिद्ध अथं 
का कमी मो तात्पयरूपसे प्रतिपादन नहीं करता । उसका तो केवळ अपवादके लिए ही आरोपमात्र 
करता है । इसके लिए-'अध्यारोपापतादभ्यां निष्प्रपञ्च प्रपञ्चते ।' यह न्याय कहाः गया है । द्वेत- 
प्रपञ्चका अज्ञानद्वारा अविष्ठान ब्रह्ममें अध्यारीप होता है अर्थात्‌ अज्ञोंको निष्प्रपञ्च, विशुद्ध; ब्रह्म 
सभ्रपञबरूप प्रतीत होता है, विज्ञोको वहो सप्रपञ्च ब्रह्म अपवादद्वारा निष्प्रपञ्च-अद्वय-ब्रह्महूप भासित 
होता है । एवं वह अद्वेत किसी भी प्रमाणद्वारा कदापि बाधित नहीं होता, ब्रह्मकाक्षात्कार दशामें 
कोई भी बाधका कारण अवरिष्ट नहीं रहता, अतः वह अबाधित ही है। स्वतः प्रमाणभूत-उपनिषदोंके 
द्वारा विदित होनेसे वह निर्दोष कहा गया है । उसके साक्षात्कारसे निखिल दु:खोंको अत्यन्त निवृत्ति 
एवं परमानन्दकी प्राप्तिरूप प्रयोजनको सिद्धि होती है, अतः वह सभ्रयोजन है । इसलिए न्यायरत्तावळी 
में स्वामी ब्रह्मानन्दने कहा है--'वेदान्तदर्शनं दरांनेषु सवषु दशनीयतमं दशनम्‌ ।' अर्थात्‌ सांख्य, 
योय, न्याय, म।मांसादि समी दशनशास्त्रोंमें अद्वेतवेदान्तद्ंन ही अतीव दशंन करनेयोग्य-समझने 
योग्य प्रशस्तम दशन है । 

इत ब्रह्मसृत्रको उत्तरमीमांसा भो कहते हैं । महषि ज॑मिनि प्रणीत पुव॑मोमांधा वेदके पूव मागमें 
प्रतिपादित कमक।ण्डका प्रतिपादन करती है और वेदके उत्तरमागमे प्रतिपादित ज्ञानकाण्डका प्रतिपादक 


होनेसे ब्रह्मसूत्रको उत्तरमीमांसा कहते हैं । इस मोीमांसामें उत्त रत्व-अन्तिमत्व यही है कि जिस अद्वय : 


ब्रह्यका विचारद्वारा अनुमव प्राप्त कर लेनेपर अन्य कुछ भी ज्ञातव्य परिशिष्ट नहीं रहता । अतएव श्री 
भगवान्‌ कृष्णने गोतामें यही कहा है--यज्ज्ञात्वा नेह भूयोञ्न्यद्‌ ज्ञातव्यसवशिष्यते । ( गो० ७२ ) 
( जिसको जान लेनेपर अस्य कुछ भी जानना शेष नहीं रहता, यानी ज्ञातव्यकी समाप्ति हो जाती है, 
साथमें कतंव्यकी भो ) 'तस्प कायं न विद्यते ।' ( गो० ३१७) “अर्थात्‌ वह ब्रह्मवित्‌ कृतकृत्य एवं 
धन्य हो जाता है ।' एवं वेदोके उत्तर यानी अन्तिम मागकी उपनिषत्‌-श्रुतियोंकी मोमांसा करनेसे 
भी इसको 'उचरमीमांसा' कहते हैं। मीमांसा यानी पूजित विचार । भ्रीमद्भगवद्गीताके 'ऋषिमि- 
बहुधा गीतम्‌ ` 'ब्रह्मसूत्नपदेश्चेव देतुमञ्जिविनिश्चितैः।' ( गी० १३।४ ) इस इंलीकमें हेतुमत्‌' 
विशेषण सहित ब्रह्मसूत्रका नाम आया है, इससे भो इस ग्रन्यकी अति प्राचोनता सिद्ध होतो है । 
'बादरायण मुनि” यह ताम पुराण कालसे ही श्री वेदव्यासजीके लिए व्यवहृत होता आया है। अतएव 
ब्रह्मसु ्र' वेदव्यासजीकी ही रचना है ब्रह्मसूत्रकारने अपने उस प्रशस्त ग्रन्थक चार अध्यायों और 


सोलह पादोंमें बिमक्त किया है । पहले अध्यायमें बताया गया है कि समी वेदान्तवाक्थोंका एकमात्र _ 


अद्वय प्रत्यगभिन्त ब्रह्मके हो प्रठिपादनमें अन्वय है, इसलिए उसका नाम समन्बयाच्याय है।इस _ कि 


( १२ ) 


अध्याय के प्रथमपादमें स्पष्ट ब्रह्मज्ञापक श्रतियोंका- द्वितीय और तृतीय पादमें अस्पष्ट ब्रह्ममाव सूचक 
श्रतियोंका विचार है अर्थात्‌ द्वितीयमें उपास्य ब्रह्म भोर तृतीयमें ज्ञेय ब्रह्म विषयक विचार है 
और चतुथं पादमें संदिग्ध अजा, अव्यक्त आदि शब्दाथे विषयक विचार है। दवितीय-अध्यायमें 


सब प्रकारके विरोधामासोंका निराकरण किया गया है, इसलिए उनका नाम 'अविरोधा- 
ध्याय' है । इसके प्रथमपादमें स्वसिद्धान्त प्रतिष्ठापने लिए स्मृति, तर्कादि विरोधोंका परिहार किया ` 


गाया है, दवितीय पादमें विरुद्ध मतोंमें दोष!रोपण कर उनका खण्डन किया गया है, तृतीय पादमें 
एकमात्र ब्रह्मसे ही आकाशादि-विविध तत्त्वोंकी उत्पत्ति कही गई है और जीव विषयक श्रुतियोंके 
विरोधका परिहार किया गया है । एवं चतुर्थप।दमें इन्द्रियादि विषयक श्रुतियोंका विरोध परिहार 
किया गया है । फलत! इस अध्यायमें विरोधी न्यायादि दशंनोंका खण्डन कर युक्ति ओर प्रमाणोंसे 
वेदान्त सिद्धान्तका अविरोध कहा गया है । तृतीय अध्यायका नाम साघनाध्याय है । इसमें 'तत्‌' भोर 
"त्वम्‌? पदार्थ शोधन विचारकर जीव ओर ब्रह्मके स्वरूपका निर्देश कर ब्रह्मसाक्षात्कारके बहिरिङ्ग-यज्ञादि 
और शम, दम, निदिधष्यासनादि अन्तरङ्ग साधनोंका विचार किया गया है । ब्रह्मविद्या तथा चित्त- 
स्थेयं सम्पादक अन्यान्य उपासनाओंके विषयमें भी वियार किया गया है। चतुथं अव्यायका नाम 
फशाध्याय है । इसमें जीवन्मुक्ति, विदेहमुक्ति, जोवको उत्क्रान्ति, पितृथान, देवयानमागं, सगुण ओर 
निगुण ब्रह्मको उपासनाके फलोंके तारतम्प्रपर मी विचार किया गया है। माष्पकरने सूत्रोंके निगूढ़ 
अर्थोको समझानेके लिए कई प्रकारकी संगतियां मी इसमें प्रदर्शित की हुं । प्रधानतया तीन प्रकारको 
संगतियाँ हैं--श्ास्त्रसंगति, अध्यायसंगति तथा पादसंगति । अधिकरणसंगति-आक्षेप, प्रत्युदाहरण, 
दृष्टान्त, प्रसङ्ग, अपवाद आदि भेदसे भिन्न-भिन्न हें । इन्हे अवान्तर संगति भी कहते हैं । प्रत्येक 
अघिकरणमें पांच अवयव होते हैं--विषय, संशय, संगति, पूवपक्ष, तथा सिद्धान्त । 

(३) शाङ्गरभाष्यम्‌- शारीरकभाष्यम्‌- त्रह्मसूत्रपर महेश्वर पराववार-मगवत्पादजगद्‌- 
गुरु आचाय शङ्कुर स्वामीने अतीव गौरवशाली प्रशस्त थारीरकमाष्यकी रचना की है। शारीरक 
यानी इस कु.त्सत-दृद्य जड़ परिच्छिन्न शरीरमें अत्यन्त विशुद्ध भवित प्रकाशकरूपसे वर्तमान द्रष्टा 


चेतन महानु विभु परमात्मा, उसका विशदरूपसे वर्णन करनेवाला व्याख्यान शारीरकमाष्य माना 
जाता है। अतएव विद्वानोने माष्यका यही लक्षण किया है— 


'सूज्नायों वण्यंते यन्न पदेः सून्नानुसारिभिः । स्वपदानि च चण्य॑न्ते भाष्यं माष्ययिदो विदुः ॥' 
“अर्थात्‌ सुत्रानुसारी पदोंद्वारा जिसमें संक्षिप्त सूत्रोंका विस्तृत वर्णन किया जाता है, और 
साथ ही सूत्रोंके जसे अपने संक्षिप्त-पदोंका जिसमें वर्णन किया जाता है, वह भाष्य माना जाता है।' 


पांचदशन व्याख्यानकार महाविद्वानु वाचस्पतिमिध्रने भी द्याद्धुरमाष्यकी भूरि-भूरि प्रशंसा को है.। 
ओर इसके ऊपर “मामती' नामक विद्वज्जन प्रशंसनीय सुप्रसिद्ध टोका की है । उसमें ये-- 

“नत्वा विझुद्धविज्ञानं शाङ्करं करुणाकरम्‌ । भाष्यं प्रसन्नगम्मीरं तत्प्रणीतं विभज्यते ॥' 

जाचाय शङ्करकी दो विशेषणों द्वारा मुक्तकण्ठसे प्रशंसा करते हुए कहते हैं कि आचायं 
शङ्करका वेदान्त विज्ञान विशुद्ध एवं भ्रम, विप्ररिप्सा आदि दोषोंसे विनिमुक्त है, उन्होंने माष्यही 
रचना अपनी प्रसिद्धि एवं विद्वत्ता प्रदशंनके छिए नहीं की है, किन्तु मुमुक्ष॒जनोंके समुद्धारकी प्रशस्त 
कामनासे प्रेरित करुणाके वशीभूत होकर ही की है। इसलिए आचाय शङ्कर करुणाके निधान हैं। 
अंतः वे नमस्करणीय हैं । भाष्यकी प्ररांस।के लिए वे दो विशेषण देते है-प्रसन्च एव गम्मीर अर्थात्‌ 
वह शब्दतः प्रसन्न हे, सरळ है, सुगम है एवं अथंतः गम्मीर है यानी पुन: पुनः श्रद्धा एवं एकाग्रता 
- से चिन्तन और मननके योग्य है । भाष्यके प्रणेता विशुद्धविज्ञान, कृपानिधान उन आचाय छड्धू रको 
में वाचस्पतिमिश्र नमस्कार करता हें । आ।चायं वाचस्पतिमिभ्र दानिक सावंमौम-महाविद्वान्‌ होने 
क्ष कारण कुछ अपने वंदुष्यकी अहंता भी रखते हैं । उनकी यह अहंता न्यायदशनके वात्स्यायन 
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माष्यके उद्योतकराचायके वातिकग्रन्यके ऊपर तात्पयंटीका लिखते समय प्रकट हो जाती है। वे 
प्रारम्ममें कहते हैँ--'उद्योतकरगवीनामतिअरतीनां सधुद्धरणाद अहं पुण्यसुपचिनोसि ।' “अर्थात्‌ 
उद्योतकराचायका वातिक ग्रन्थ अतीव जीणे शोण है, अनेक त्रुटियोंसे पूर्ण है, अतः मैं अपनी तात्पय॑ 
टोका द्वारा इन सभी त्रुटियोंका निवारण कर उस ग्रन्यका उद्धार कर पुण्य संपादन कर रहा हूं 
अर्थात्‌ मैं उस वातिक ग्रन्थपर बड़ा उपकार कर रहा हें । जैसे कि कोई कीचड़में फंसी हुई बुढी 
गायका उद्धार करते यशस्वी बनता है, इसप्रकारकी अहंता प्रकट करनेवाला वह महाविद्वान्‌ वाचस्पति- 


मिश्र जब गाङ्करमाष्यके समक्ष जाता है, उसकी प्रसन्नता एवं _गम्मीरताका अवलोकन कर मुग्ध हो , 
जाता है, तब उसकी समप्र अहंता तेजवू पर्मे बरफके समान सवंथा गल जाती है । ओर वह शाङ्कर; 


माप्प्रकी प्रशस्त गौरवशाछिनी वाणीको गञ्गाजलके समान स्वच्छ, पवित्र एवं मधुर मानता.हुम़ा 


उसके समक्ष अपनी मामतो टोका रूपो वाणीका वर्षाकालसे बहनेवाळे पनालेके अपवित्र जलकी 
तुलना करता हुआ करता है--- 


'आचायंकृतिनिवेशनमप्यवधूतं वचोऽस्मदादीनाम्‌ । रथ्यदोकमिव रङ्गाप्रवाहपातः पविन्नयति ॥' 


जेसे पनालेका अपवित्र जळ पावन गद्भाजलमें मिळकर उसके समान ही प्रशस्त हो जाता है, 
वसे मेरी निकृष्ट वाणी भो सर्वोत्कृष्ट पावन द्याडूरमाष्य वाणोके साथ संयुक्त होकर उसके समान 
प्रशस्त गोरवद्यालिनो हो जायगी । 


(३) झाङ्गरभाष्यकी अनेक व्याख्याएं-अद्रेत संप्रदायमें शाडूरमाष्यके दो प्रस्थान 
मनि जाते हें-एक विवरण प्रस्थान तथा द्वितीय मामतो प्रस्थान । गाङ्करमाष्य पर संवप्रयम आचाय. 
श्री शङ्कुर स्वामोक्े प्रधान शिष्य श्रो पद्मपादाचायने 'पञ्चपादिका' नामकी व्याख्या छिखी थो । इस 


नामपे ही विदित होता है कि पद्मपादाचायंने समन्वयाध्यायके चार पाद तथा अविरोघाध्यायके 
प्रथम पाद इन पाँच पादोंपर ही व्याख्या लिखी थी । परन्तु बहुसमयसे हो प्रथम चार सूत्रोंपर ही 


उनकी व्यःख्या उपलब्ध होती है, शेष सारो व्याख्या दुर्देववद्य लुप्त हो गई है । पञ्चपादिकाकार श्री 


पद्मपादाचायंने अपनो ठ्याख्याके प्रारम्ममें अपने पुज्य गुरुदेव भाष्यकार आचाय श्री शङ्कर स्वामी 
का महत्त्व वतरते हुए इसप्रकार नमस्कार किया है-- 


नमाम्यभोगिपरिवारसम्पदं निरस्तभूतिमनुमाधदिग्रहस्‌ । 
अनुमझुन्ट्रदितकाळराञ्छनं विना विनायकसपूवशङ्करस्‌ ॥ 
इस प्रकार वेदान्त कल्पतरुकारने भी-- 
वेदान्ताथ-तदामास-क्षीरनीरविवेकिनम्‌ । नमामि भगचत्पादं परमहसधुरन्धरम्‌ ॥ 
इस मङ्गल दछोकद्रारा आचाय श्रीशद्धूरको सर्वोत्तम परम पुज्य परमहंस मानकर नमस्कार 
किया है । भगवत्पाद आचाय शड्भूर एक महान्‌ वन्दनोय परमहंस हैं। जिस प्रकार हंस क्षीरसे चीरको 


पृथक्‌ फरता है, इस प्रकार इस परमहंसने वेदान्तोके वास्तविक अर्थोंको उन प्रतिवादियोंके मिथ्या 
अर्थो पृथक्‌ कर प्रदर्शित किया है । विवरणाचायं प्रकाशात्म श्रीचरण स्वामोने इन चार सूत्रोंकी 


पञ्चपादिका व्याख्यापर ही अपना प्रसन्न गम्मीर विवरण ग्रन्थ लिखा दै । अद्वेत सम्प्रदाथमें यह्‌ ग्रन्थ 
भी अतीव मान्य एवं अवश्य पठनीय माना यया है । इस विवरण ग्रन्थको ही आघार बनाकर संस्कृतके 
विद्वानोंमें विस्यात-अद्गेत सम्प्रदायके महारथी पञ्चदशी आदि अनेक वेदान्त ग्रन्‍्थोंके प्रणेता आचाय 
श्रीविद्यारण्य स्वामीने 'विवरणअमेयसंग्रह” नामका ग्रन्थ लिखा है । विवरण ग्रन्यक्षे ऊपर तत्त्वः 
दीपन, विवरणोगन्यास आदि अनेक निबन्ध व्याख्यानरूपसे लिखें गए हैं। द्वितीय भामती प्रस्थानके 


प्रणोता हैं आचाय वाचस्पतिभिश्र । वे सवे दश्शंतोंके बड़े घुरन्षर विद्वाद और अपने समयके अद्वत 
ol सवं प्रभान आचायं थे । गाङ्कर-माष्यपर उन्होंने जो “भामती टीका लिखो है उसका 


अध्ययन आचायं शङ्कुरके सिद्धान्तोंको समझनेके लिए अनिवार्य एवं आवश्यक समझा जाता है। 
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आचाय वाचस्पति मिश्रने शाङ्कुरमाष्यपर “मामती', सुरेश्वराचायं कृत 'ब्रह्मसिद्धि' ग्रन्यपर 'ब्रह्मतत्त्व- 
समीक्षा', ईश्वरकृष्ण प्रणत सांख्यकारिका पर 'तत्त्वकौमुदी' पातळ्जळ योगदशंनपर 'तत्ववेशारदी', 
न्यायदशंन पर “वातिकत[हपयंटीका' पूवंमीमांधा दशंनपर '“त्यायसूची-निबन्ध' कुमारिल भट्टमत 
पर 'तत्त्वबिन्दु' तथा पुवंभीमांसक मण्डन मिश्रक्रे 'विधिविवेक' पर “न्यायकणिक्रा' नामकी टीकाओंकी 
रचना की हे । इस प्रकार यद्यपि वाचत्पात मिश्रने पाँच दरशंनोंको व्याण्याएँ लिखो हैं, उनमें तत्त- 
त्विद्धान्तोंका निष्पक्ष भावसे समर्थन किया है, तथापि उनक्रा प्रधान लक्ष्य आचायं शद्भ[रका भद्वंत 
सिद्धान्त ही है, अतः मामती व्याख्या अद्वेतवादका एक प्रामाणिक ग्रन्थ कहा गया है । भामती व्याख्या 
पर आचायं अमछानन्द स्वामीने 'वेदान्त-कल्पतरु' नामका प्रशस्त व्याख्यान लिखा है । इसकी भाषा 
प्राज्जछ एवं भाव प्रसन्न गम्मीर है। इन्द्रोंने 'शास्त्रदपंण' नामक एक अन्य ग्रन्थ मी लिखा है, 
जिसमें ब्रह्म सूत्रके अधिकरणोंका विवेचन किया गया है तथा 'पञ्चपादिकादपंण' नामका एक अन्य 
ग्रन्थ मो लिखा है। जिसमें पद्मपादाचायंकी पङचपादिकाकी अपने ढंगकी प्रशस्त व्याख्या की है । 'वेदान्त- 
कल्पतरु पर आचाय अप्पय्य दोक्षितने 'परिमल' नामका व्यार्या-निबन्ध लिखा है । उन्होंने ब्रह्मसुत्रके 
ऊपर य़ाङ्कर सिद्ध'न्तानुसारी 'न्यायरक्षामणि' नामक स्वतन्त्र ग्रन्य लिखा है जो केवल प्रथमाध्याय 
पर ही उपलब्ध है । संस्कृतके विद्वानोंमें प्रसिद्ध “सिद्धान्तलेश' आदि अनेक ग्रन्थोंके वे प्रणेता थे । 
यद्यपि उन्होंने ब्रह्मा पुत्रवर शे वसम्प्रदायके मतानुसार जो श्रीकण्ठमाष्य है उसपर “शिवाकंमणि- 
दोपिका' नामकी प्राञ्जल विस्तृत व्याख्या लिखकर शंँवविरिष्टाद्वेतवादके पक्षका समर्थन किया है, तथापि 
परिमळ, सिद्धान्तलेश्च, न्यायरक्षामणि आदि ग्रन्थ लिखकर केवळाद्ववसिद्धान्तको पृणंतया रक्षा एवं 
श्री अभिवृद्धिको है। इसलिए वे बद्वेत सम्प्रदायके वाचस्पतिमिश्र, श्रीहषं एवं मधुसुदन सरस्वतीके 
समकक्ष महान आचाय माने गये हैं। इस प्रकार आचायं अद्वैतानन्दबोधेन्द्र स्वामोने ब्रह्मसुत्रपर 
ब्रह्मविद्यामरण' नामका विशद पाण्डत्यपुणं व्याख्यान लिखा है । विद्वद्गण इसे गाङ्करमाष्यकी 
विवृत्ति कहते हैं। आधाय सवंज्ञात्ममुनिने ब्रह्मसूत्र शःङ्करमाष्यके आधार पर 'संक्षेप्यारोरक' 
नामका वेदान्त-काव्यके ढंगरा पद्यरलूपसे सुन्दर ग्रन्थ लिखा है। आचायं भारतीतीर्थने शाङ्कर- 
माष्यानुसार ब्रह्मसुत्रका तात्पयं समझानेके लिए 'वेयासकन्यायमाला' नामक एक उपयोगी ग्रत्यकी 
सरल एव सुबोध भाषामें रचना की है। आचाय आनन्दगिरि स्वामीने ब्रह्वासूत्रकै शाङ्क रमाष्यपर 
'त्यायनिणंय' नामकी प्रशस्त व्याख्या लिखी है । आचायं शङ्कर स्वामोके जितने भी उपनिषद्‌, 
गीता आदिके भाष्य हैं उन समी पर इनकी विशद टीकाएं हैं, भाष्यके यथाथं भावको हृदयंगम 
करानेमें इनकी टीकाएं बहुत ही सहायक हैं। आचायं आनन्दगिरि एक सफल टीकाकार, दार्थनिक 
सावंमौम एवं माष्परहस्यवित्‌ विद्वान्‌ थे इसमें सन्देह नहीं । आचायं स्वामी गोविन्दानन्दबीने क्या रोरक- 
साष्यपर रल्लप्रमा नामकी व्याख्या छिखी है। इसमें भाष्यके प्रायः प्रत्येक पदकी व्याख्या दै । सवं 
साधारणके लिए भाष्यको हृदयंगम करानेमें यह टीका बहुत ही उपयोगी है । जो लोग भामती, 
गी टीकायोंके समझनेमें असमथं हैं, उन्हीके लिए यह व्याख्या छिखी गयी है, ऐसा 
'विस्तृतम्रन्थवीक्षायामळसं यस्य मानसम्‌ । व्याख्या तदथमारव्धा माष्यरत्नप्रमामिधा ॥ 

ब्रह्मसूत्र शाङ्कर माष्यको विशदरूपसे समझनेके लिए झाचायं रघुनाथसूरिने 'शङ्रपाद 
भूषण नामका बहुत ही प्राञ्जळ उपयोगी एव विस्तृत निबन्ध लिखा है । इसमें प्रतिवादियोंके द्वारा 
आरोपित अनेक कुतर्कोक खण्डन किया यया दै । ब्रह्मसूत्रपर स्वामी शङ्करानन्द, सदाशिवेन्द्र 


सरस्वती, स्वामी ब्रह्मानन्द बादि विद्वानोंकी भंत सिद्धान्तानुसारिणो छोटो बड़ी अनेक वृत्तियाँ ह । 
जो ब्रह्मसूत्रके मावाथंको समझनेके लिए बड़ी उपयोगो हैं । 


( १५ ) 


(५) शाङ्करःसिद्धान्त- मगवत्पाद आयायं श्रीशद्धुरके संक्षिप्त-मुख्य सिद्धान्तको समझनेके 
लिए यह इलोक सवत्र विख्यात है-- 
“इकोकार्घन प्रवक्ष्यामि यदुक्त ग्रन्थकोटिभिः । ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मेव नापरः ॥' 
अर्थात्‌ जो निर्णय विस्तारसे करोड़ों-ग्रन्थोंके द्वारा कहा गया है उसको मैं संक्षेपते अध-इलोक 
द्वारा कहूंगा । एकमात्र सर्वात्मा-ब्रह्म ही त्रिकाळाबाधित-सत्य है, नामरूपात्मक यह जगत्‌ मिथ्या है, 
त विचा होते हुए भी प्रतीयमान है । और यह जीव परमाथंतः ब्रह्म ही है, ब्रह्मसे अन्य 


(६) सत्य ओर मिथ्याकी परिभाषा-परमाथं सत्य वह दै--'यत्स्यात्‌ सकंन्न सवदा? 
( चतुःरलोकी भागवत ) अर्थात्‌ जो समी कालोंमें विद्यमान हो, किसी मी कालमें जिसका बाघ न 
हो एवं जो सत्र अवस्थित हो, वह त्रिकालाबाधित सर्वानुगत सत्य है । जैसें ५4-५ १० ही होता 
है, किसी भो समयमें एवं किसी भी देश-विदोषमें ५-५ न तो ९ होता है, न ११, वेसे वह सर्वात्मा 
परमाथ सत्य ब्रह्म मी भूत, भविष्यत्‌ एवं वर्तमान तीनों काछमें जगत्के आदि मध्य एवं अन्तमें, 
तथा समी प्रदेशोंमें समस्त पदार्थोमें अखण्ड-एकरस अविक्ृतरूपवे अवस्थित है । यदि उस परमाथं 
सत्यको कोई भी व्यक्ति छोड़ना चाहे या उससे पृथक्‌ या विमुख होना चाहे, तो हो नहीं सकता, 
क्योंकि उसका समीके साथ तादात्म्यसम्बन्ध है । भेद सहिष्णु अभेद सम्बन्धका नाम तादात्म्य है 
अर्थात्‌ जिसमें वास्तविक अभेद एवं काल्पनिक भेद हो, जैसे सुवणके साथ आभूषणोंका । वह ब्रह्म 
सवदा काळपरिच्छेदसे रहित है, सवत्र होनेये देशपरिच्छेदसे एवं सबका आत्मा होनेसे वस्तु-परिच्छेदसे 
रहित है । अतः वह श्रुति द्वारा “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! कहा गया है । मिथ्या वह है जो कमी रहे, 
या कमी न रहे, यहाँ रहनेका अभिप्राय केवल प्रतीतिसे है । कल्पित-दाथं मध्यमे भासित होनेपर भी 
वह वस्तुतः आदि एवं अन्तकी तरह मध्पमें मी अविद्यमान ही हे । अतएव माण्डक्योपनिषत्‌-कारिका- 
कार श्रीगोडपादाचायंजीने कहा है--'आदावन्ते च यास्त चतेमानेऽपि तत्तथा ।' 
वेदान्त-डिण्डिम' नामके लघुग्रन्थमें आचाय नृसिंह सरस्वतीने कहा है-- 
'यद्स्त्यादौ यदस्त्यन्ते यन्मध्ये माति तत्स्वयम्‌। ब्रह्मेचेकमिद्‌ं सत्यमिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
यज्नादौ यच्च नास्त्यन्ते तन्मध्ये मातमप्यसत्‌ । अतो मिथ्या जगत्‌ सवमिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
जो आदिमें है, अन्तमें है, एवं मघ्यमें भी स्वयं भासित होता है, वह एकमात्र ब्रह्म ही सत्य 
है, यह वेदान्ठका डिण्डिम-घोष है। जो आदिमें नहीं अन्तमें भी नहीं, वह मध्यमें भासित होनेपर 
भी असत्‌-मिथ्या ही माना गया है । अतः यह जगत्‌ मिथ्या ही है, ऐसा वेदान्तका डिण्डिम-घोष है । 
अतएव श्रीमगवानुने गोतामें मी सत्‌ एवं असत्से विलक्षण जो भनिवचनीय है वही मिथ्या 
है, जगत्‌ परमाथं सत्य इसलिए नहीं है कि उसका ब्रह्म साक्षात्कार दशामें वाघ होता है, असत्‌ 
इसलिए नहीं है कि उसकी व्यवहारदशामें प्रतीति होती है, अतः वह सत्‌ एवं असतुसे विलक्षण है, 
इसका निरूपण बड़े अच्छे ढंगसे किया है-- 
“नासतो विद्यते भावो नामाचो विद्यते सतः । उसयोरपि दष्टोऽन्तस्त्वनयोस्तस्वदक्षिमिः ॥' 
सतका कभी बाध नहीं / होता एवं असतुकी कमी भी बन्ध्यापुत्रके समान-प्रतीति नहीं होतो । 
इस इलोकमें मावका अथं सत्ता-अस्तित्व वहीं है, क्योंकि 'असत्‌' ब पी रह सिद्ध होता 
की सत्ता नहीं है, ऐसा कहना पुनरुक्त-सा [ है । अत। भावका 
दै. पत चा इति का दर य उत्पात्त ही मानना चाहिए । 
'भावः सत्तास्वमावामि प्रायचेष्टात्मजन्ससु ।' नर 
भी भावशब्द उत्पत्तिका ही बोघक है । एवं उत्पत्ति-अथंवाले भावके 
Pe ते क य विनाशा भी मानना चित दे । इससे यह शात होता है कि जो पदाथ | 


( १६ ) 


शशश्यज्भादिके समान अर्त्‌ है, उसकी उत्पत्ति नहीं होती है, अभाव पदके संयोजनसे उसका विनाश 
भी नहीं होता । इस प्रकार जो परमाथं सत्‌ पदार्थ है, उसकी भी उत्पत्ति एवं विनाश नहीं देखे गये । 
अतः! यथा असतो मावोऽमावशच न विद्येते, तथा सतोऽपि अमावो मावश्च न विद्यते ।' ऐसा पदोंका 
अन्वय सिद्ध होता है अत: जगत्‌ यदि परमाथं ब्रह्मके समान सवंथा सत्‌ हो एवं वन्ध्यापुत्रके समान 
सवंथा असत्‌ हो तो उसकी उत्पत्ति एवं विनाश नहीं हो सकते । परन्तु हमारे वेद-उपनिषत्‌-स्मृति- 
पुराण आदि समस्त-शास्भोंमें जगत्‌की उत्पत्ति कही गई है, एवं उसके विनाश-प्रलयका भी वर्णन किया 
गया है । अत: जगत्‌ सत्‌ एवं भसत्‌ नहीं किन्तु सत्‌ एवं असत्से विलक्षण-अनिवंचनीय-मिथ्या ही है । 
उसकी व्यावहारिकसत्ता माननेपर भी ब्रह्मके समान परमाथं-सत्य नहीं है । इसप्रकार तत्त्वदर्शी-विद्वानों 
ने सत्‌ एवं असतूका यथार्थेनिणंय किया है । अतः संक्षेप शारीरकाचायं सवज्ञात्ममुनिने कहा है-- 
जगन्महिम्ना न जगप्प्रसिद्विः न चिन्महि्राऽपि जगत्प्रसिद्धिः । 
न च प्रमाणाजगतः प्रसिद्धिः, स्वतोऽस्य मायामयताप्रसिद्धिः ॥' 

जगत्की महिमासे जगतको प्रसिद्धि नहीं है, चेतन ब्रह्मकी महिमासे भी ज गत्की प्रसिद्धि नहीं 
है प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे मी डगत्‌की प्रसिद्धि नहीं है, अतः इस जगत्‌की अनिवंचनोय-मायामयतारूपसे 
ही प्रसिद्धि-प्रतीति माननी चाहिए । 

'जडत्वह्देतोनजगन्महिज्ञा, न चिन्महिज्ञा तद्सङ्गमावात्‌। 
न च प्रमाणाचद्कारकत्वात्‌ कृतस्य जाड्यादजडाजनेश्च ॥ 

जड होनेके कारण जगतको महिमासे जगतुकी प्रसिद्धि नहीं हो सकती, जडपदाथं अपने 
4 आपको प्रसिद्ध नही कर सकता, चेतनके द्वारा ही उसकी प्रसिद्धि होती है। परन्तु चेतनकी महिमासे 
सी जगत्की प्रसिद्धि नहीं होती, क्योंकि चेतन, असंग, निर्लेप एवं निर्विशेष है। प्रत्यक्षादि प्रमाणों 
से मी जगनुकी प्रसिद्धि नहीं होती, क्योंकि प्रमाण कारक नहीं होते, प्रसिद्विरूपी क्रियाके जनक नहीं 
होते । जन्य वरतु जड़ होती है और अजड, चेतन वस्तुको उत्पत्ति नहीं होती है अर्थात्‌ नाम-रूपात्मक 
जगत्की प्रसिद्धिमे-प्रतीठिमे-जिज्ञासा होती है कि जगत्की प्रसिद्धि स्वत! ही होती है, या चेतन- 
आत्मासे, या प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे ? जगत्‌ स्वयं जड़ है, जड़से जड़की प्रसिद्धि होती ही नहीं, अत! 


प्रथम पक्ष तो सवंथा अयुक्त है। द्वितीयपक्ष भी संगत नहीं, क्योंकि चेतन आत्मा असंग है, उसका 
जगत्से कोई वास्तविक सम्बन्ध ही नहीं, विना सम्बन्धके कोई प्रकाशक किसीको प्रसिद्धि नहीं कर 


सकता । तीसरा पक्ष अर्थात्‌ प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे भी जगतुकी प्रसिद्धि नहीं हो सकती, क्योंकि कोई 


मी प्रमाण जड़ पदाथंविषयक संवित्‌ प्रकाशकका कारण-उत्पादक नहीं हो सकता । याय यह है 
कि जगतुकी प्रकाशरूप संवित्‌ नित्य-आत्मस्वरूप ही है, उसे प्रत्यक्षादि प्रमाण उत्पन्न नहीं कर 


सकते। ओर जो अन्य पदाथं है, वह जड़ है, उसे प्रकाश या संवित्‌ मानना उचित्‌ नहीं । इसलिए 
अतिवंचनीय, मिथ्या, देह, गेह, कर्त्र, पुत्रादि जगतको कोई कितना भो परमाथसत्य माने, तो मी 


वह सत्य नहीं हो सकता । अतः नाम-ख्पात्मक जगतको तो तत्त्वदर्शियोंने स्वप्नक्ष समान केवल प्रतीति- 
मात्र हो माना दै । आचायं भगवत्पादने भी कहा दै 


'संसारः स्वप्नतुल्यो हि रागद्वेषादिसंकुछः । स्वकाले सत्मवञ्गाति, प्रबोधेऽसत्यवद्भवेत्‌ ॥' 
यह प्रतीयमान संसार स्वप्नके समान है । राग, द्वेषादि दोषोंसे सम्बद्ध है। जेसे स्वप्न निद्रा- 
कालमें भासित होता है। भौर जाग्रतकालमें बाधित हो जाता है, वसे यह संसार मी अज्ञानकालमें 
प्रतीत होता है और बोध होनेपर बाधित हो जाता हे । (ष्टे सवति प्रभवति न भवति किं ? मवति- 
रस्कारः' ( षट्पटी ) हे मगवनु ! अधिष्ठानरूप सर्वात्मा आप परत्रह्मका साक्षात्कार होनेपर क्या 


इस दवतप्रपः्वका तिरस्कार नहीं होता? अवश्य जाता है। अघिष्ठानके साक्षात्कारसे उसमें 
घारोपितका बाघ ही हो जाता है, यह उशनः है । र | व 





( १७ ) 


_ ( ७ ) जीवो ब्रह्मैव नापर!- यह दीवात्मा वस्तुतः देह नहीं है, किन्तु देव है, जड नहीं 
है, किन्तु चेतन है, दृश्य नहीं है, किन्तु दरष्टा है, परिच्छिन्न नहीं है, किन्तु अपरिच्छिन्न ( विभु ) है । 
अतएव इसकी भी ब्रह्मके समान त्रिकालाबाधित पारमाथिक ही सत्ता है। यह स्वयं प्रकाश स्वतः 
सिद्ध ज्ञानस्वरूप है । अतएव कठोपनिषत्‌ एवं गीतामें भी कहा हे-- 

'महान्तं विभुमात्मानं मत्वा धीरो न शोचति। ( क० १।१।२२ ) 
अचिनाशि तु तद्विद्धि येन सवंभिदं ततम्‌ ।' ( गी० २१७ ) 
अर्थात्‌ उस महान विभु आत्माका मनन एवं ध्यान करके धीर यानी अविकृत प्रज्ञावाला 
महापुरुष शोकसे रहित हो जाता है । हे अजुन ! उस अपने स्वस्वरूपभूत आत्माको तू अविनाशी 


जान । वह सवंव्यापक है, उससे यह समग्र जगत्‌ अन्तर-बाहर व्याप्त है। आत्माको जो अणु परिमाण 
एव मध्यम परिमाणवाळा मानते हैं, उनका मत इन वचनोसे खण्डित हो जाता है। एवं वह 


आत्मा थ्यानन्दस्वरूप है, उसकी आनन्दरूपता सुषुप्तिमें एवं समाधिमें अनुभूत होती है। दुःख 


आदि तो मनके घम हैं, मनके साथ तादात्म्याघ्यास होनेसे वे घमं विशुद्ध आत्मामें धारोपित हैं। 
जसे जपाकुसुमकी लालिमा स्फटिकमें आरोपित होती है, जँसे छालिमाके आरोपसे उसकी स्वामाविक 


शुक्लता तिरोहित हो जाती है, वसे ही मनके दुःखादि घर्मोके भारोपसे उस अन्तरात्माकी स्वामाविक 
आनन्दरूपता अभिभूत हो जाती है। इसलिए मैं चिदात्मा वस्तुतः सद्रप, चिद्रप, आनन्दरूप, 
परिपुणं अविनाशी-भूमा-ब्रह्म ही है, ऐसी हढ़ भावना मुमुक्षु सदा करता रहे। अतः आचायं मधुसुदन 
सरस्वतीने अद्वतसिद्धिमें कहा है-- - 
'अनादिसुखरूपता निखिछददश्यनिसुक्तता, निरन्तरमनन्तता स्फुरणरूपता च स्वतः । 
त्रिकालपरमाथेता त्रिविधभेदझून्यात्मता, सम श्रुतिशतार्पिता तदहमस्मि पूर्णों हरि ॥' 
अर्थात्‌ मेरी अनादि-शाश्वत सुख पूर्णता, निखिल देहादि दृष्य द्वेतप्रपश्चसे विमुक्तता, सवंदा 
अनन्त-अपरि(च्छन्नता-व्यापकता, स्वयं स्फूतिरूप-चेतन्य ज्योतिरूपता, त्रिकालाबाधित परमाथंता, सजा- 
तीय, विजातीय एवं स्वगत भेदशून्यता, स्वतः प्रमाण सैकडो-श्रुतियोके द्वारा प्रतिपादित है, अतः मैं 
पूर्णहरि हुँ ।' आचायय श्रीनृसिहसरस्वतीने 'वेदान्तडिण्डिम में सरल सहज एवं सुगम भाषामें कहा दै-- 
सच्चिदानन्दरूपत्वाद्‌ ब्रह्मवात्मा न संशयः । श्रुतिप्रमानुसंधानादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोमेंदः सत्तारूपेण विद्यते। सत्ताभेदे न माने स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोमंदः स्फूर्तिरूपेण विद्यते । स्फूर्तिभेदे न मानं स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोमेद्‌ः प्रियरूपेण विद्यते । प्रियभेदे न मान स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोमेंदो नाञ्ना रूपेण विद्यते । नाञ्नो रूपस्य मिथ्यात्वादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीव ब्रह्मणोभेंदः पिण्ड ब्रह्माण्ड भेदतः । व्यष्टेः समष्टरेकत्वादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
| अभेद्द्रनं मोक्षः संसारो भेदददांनस्‌ । सवंवेदान्तसिद्धान्त इत्ति वेदान्तडिण्डिसः ॥ 
जीवो ब्रह्ात्मना जेयो ज्ञेयं जीवात्माना परम्‌ । सुक्तिस्तदैक्यविज्ञानादिति न अ 
डोनेके कारण यह जीवात्मा वस्तुतः ब्रह्म दी है, 
मी Re वाती यह सवात EE Ei एवं यम अद्वय बरहमतत्तवके सतत 
मनन एवं निदिध्यासन द्वारा स्पष्ट ही बनुसूत होता है । यही ह snap अहो 
हि भी जीव एवं ब्रह्मका भे सकता, | कै 
| मा रोम च्या किसी मकर भी 5 Ro हे बह चा मेडी 
> भेद नहीं हो सकता, अतः जीव क्सा 


है और सत्तासे अभिन्न है । इस प्रकार परम प्रिय आनन्दरूपसे भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं हो सकता, जड 
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क्योंकि आनन्द भी दिभु-व्यापक है सवंत्र विद्यमान है, सत्ता एवं रफूतिसे अभिन्न है, अतः उसका भी 
कोई विभाजन नहीं कर सकता । यद्यपि वैषयिक आनन्द शब्दादि विषयोंके भेदसे मिन्न-सा प्रतीत होता 
है, तथापि विषयोपाधिसे रहित विशुद्ध निविषय निरतिशय निरवच्छिन्न द्याश्‍वत आनन्दर्भे किसी भी 
प्ररकारका भेद नहीं है, यह वेदान्तका स्वतः प्रमाण उपनिषदोंका डिण्डिम-घोष है । नामोंके भेदसे एवं 
` औषाधिक रूपोके भेदे भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं है, क्योंकि नाम एवं रूप मिथ्या है, कल्पित नाम 
रूप वास्तविक जीव ब्रह्मकी एकताका प्रतिरोध नहीं कर सकते । इस प्रकार पिण्ड एवं ब्रह्माण्डके 
भेदसे भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं हैं, क्योंकि कायं कारणकी अनन्यताके सिद्धान्तके अनुसार आभूषण 
एवं सुबणंकी तरह पिण्ड एवं ब्रह्मण्डमें मी भेद नहीं है; अतः यह वेदान्तोंका यथार्थ अविचलित 
निश्‍चय है कि जीव एवं ब्रह्मके अभेदानुमवका ही नाम मोक्ष है। अविद्याकृत भेद दशन ही संसार- 
दुःखमय बन्धन है । जीव ब्रह्मस्वरूप ही है एवं जीवात्मरूपसे परब्रह्म ही भासित होता है, ऐसा हृढ़ 
अद्धासे समझना चाहिए । जीव ब्रह्मके अभेद विज्ञानसे ही. मोक्षकी प्राप्ति होती है, ऐसा 
वदान्वोंका घोष है । 

(८) द्वेतवाद-समालोचना--वेदान्त-उपनिषद्‌ आदि शास्त्र इतका-जीवेश्वरादिके भेद 
का ही प्रतिपादन करते हैं, अद्देतका नहीं ऐसा कहते हुए कुछ मतावलरूस्वी ऋग्वेदसंहिताकी इस 
प्रसिद्ध श्रुतिको प्रस्तुत करते हैं--- 

“हा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्ष परिषस्वज्ञाते । 

तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्दत्यनइनञ्नन्योऽमिचाकशीति ॥' (क्र. १।१६४।२०) (मु.उ. ३।१।१) 

“यरोरख्पो एक हवी वृक्षमें जीव एव ईश्वररूपी परस्पर मिलकर एक दूसरेके हितकर सखा हुए 
दो हंस पक्षी रहते हैं। इन दोनोंमें जीवरूपी पक्षी शरीरवक्षके स्त्राद-मोगरूपी फलोंशो भोगता शौर 
दूसरा ईश्वररूपी पक्षी मोगोंको मोगता तो नहीं है, किन्तु केवल देखता रहता है अर्थात्‌ जीव भोक्ता 
है और ईश्वर द्रष्टा है ।' इस मन्त्रमें एकका भोक्तारूपसे एवं दूसरेका द्रष्टारूपसे भेद ही बतलाया है । 
इसप्रकारकी--'प॒थगात्मानं प्रेरितारञ्च मत्वा जुष्टस्ततस्तैनाम्रतत्वसेति । ( श्वे १।६ ) इस श्वेताश्ववर 
श्रतिने भी “पृथक” पदसे जीवात्माका उसके प्रेरयिता ईश्वरसे भेदका ही वर्णन किया है। जीवात्मा जब 
उस परमेश्वरका शद्धा भक्तिसे सेवन करता है, तभी वह अमृतत्व ( मोक्ष ) को प्राप्त होता है । एव- 
“जीवेश्वरौ भिन्नौ विरुद्धधर्माक्रान्तत्वात्‌ दृहनतुढिनवत्‌।' इत्यादि अनुमान प्रमाण भी जीव एवं 
ईश्वरके भेदको ही सिद्ध करता है, क्योंकि जीव अल्पज्ञत्व, अल्पशक्तिस्वादि एवं ईश्वर सर्वज्ञत्व, सवं- 
द्यक्तित्वादि परस्पर विरुद्ध धर्मोसे बरफ एवं अग्निकी तरह अङ्कान्त हैं, अतः उनका अभेद नहीं हो 
सकता । और सभी जीवोंको में महान्‌ सुखपूर्ण ईश्वर नहीं हूं, किन्तु सुखी दुःखा हे' ऐसा प्रत्यक्ष 
होता है, अत; जीव एवं ईरवरका भेद ही मानना चांहिए। अब यहाँ उक्त द्वतथादो द्वारा प्रदर्शित इन 
श्रत्यादि पर क्रमशः विचार किया जाता है। (द्वा सुपर्णा' इस श्रुतिका पूर्वाधं जीव एवं ईश्वरके भेदका 
प्रतिपादन नहीं करता । तब वह भेद पारमार्थिक है, ओपाधिक नहीं, ऐका वह द्वैतवादी कँसे कह 
सकता है ? क्‍योंकि किसी भी पद एवं वाक्यसे भेदका बोध ही नहीं होता । 

यङ्रा--'द्वो' इस पदके द्वारा श्रुति हित्वका प्रतिपादन करती है, और यह द्वित्व भेदमें हो 
होता है, अभेदमें नहीं । अतः यह द्वित्व ही जीव एवं ईश्वरे भेदका बोधक है । समाधान--किसोको 
कमी सदोष चक्षसे दो चन्द्रमा दिखाई देते हैं, इसमें प्रतीयमान द्वित्व काल्पनिक भेदका ही बोधक है _ 
पारमाथिक भेदका नहीं, इस प्रकार द्वित्व गम्य भेद प्रत्यक्षादि प्रमाण सिद्ध काल्पनिक-आऔपाधिक भेदका | 
ही अनुवाद करता है । ओर 'तत्त्वमसि' आदि महावाक्य-शृतियोसे प्रतिपादित परमाथ अभेदके साथ. 
विरुद्ध होनेफे कारण वह भेद पारमाथिक नहीं दै । पूर्वोक्त श्रुतिके पूर्वाधमें निदिष्ट 'सुपणौं, ‘सखायो, एवं | 
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सयुजी' ये तीन विशेषण भी जोव एवं ईश्वरके अभेदके ही ज्ञापक हैं, भेदके नहीं । दोनों ही सुपणं है 
हंस हैं, सजातीय हैं अथवा निरुक्तके मात्रादि विपयंयादि नियमके अनुसार दोनों ही सुपुण ही यहाँ 
सुपण नामसे कहे गये हैं । “पूणमदः पुर्णमिदं” यह श्रुति भी 'अदः' यानी परोक्ष ईव्वरतत्त्व मी पुणं 
है, एवं इदम्‌' यानी अपरोक्ष सत्चिकृष्ठ जीव तत्त्व मी पुण है। दोनों ही पुर्ण हैं, पुणे सत्ता, पूणं स्फूर्ति 
एव पूण झानन्दसे व्याप्त होनेके कारण उनकी पुणंतामें किसी प्रकारका भी तात्विक भेद नहीं है 
घटाकाश, महाकाशादिकी तरह केवळ औपाधिक ही भेद है । अत एव वे दोनों सखा हैं, इन दानोंका 
समान ही ख्यान है, ख्याव यानी इन दोनोंकी समानरूपसे-सच्चिदानन्दरूपसे प्रतीति है, ऐसा अभेद- 
साव यह सखापद बोधित करता है । वे दोनों बिम्ब-प्रतिबिम्ब मावसे या घटाकाश-मद्दाकाथरूपसे 
सदा अचिनामाव सम्त्रन्धसे संयुक्त हैं यह “सयुजो? पद बोधित करता है । इसलिए पूर्वाचं श्रुति अभेद- 
भावको ही ज्ञापक है, अतः उत्तराधंमें वणित अन्यत्व ओपाधिक अन्यत्वका ही बोधक है । परमाथंतः 
तो वे दोनों अनन्य हैं। “पृथक्‌ आत्मानं प्रेरितारञ्च मत्वा' यह श्रुति मी पृथक्‌ पदसे जोव एवं ईव्वरके 
पार्थक्यक्ञा प्रतिपादन नहीं करती, अपितु आत्मा देहादि जडवर्गंसे पृथक्‌ है ओर चेतन साक्षी होनेके 
कारण जडवगंका प्रेरक है ऐसा उसका वास्तविक अथं है । अतः आत्मा होनेसे अनात्म देहादिसे 
तादात्म्याध्यास वश अपृषग्रूरूपसे प्रतीयमान होनेपर भी वह वस्तुतः पृथक्‌ ही है, विरुद्ध घर्माक्रान्तत्व 
हेतु भी जीव एवं ईसवरका पारमार्थिक भेद सिद्ध नहीं करता, क्योंकि अल्पज्ञत्व, सवंशत्वादि विरुद्ध घमं 
पिण्ड, ब्रह्माण्डादि उपाचियोंश्षे सम्बन्धसे प्रतीत हो रहे हैं। उपाधिविनिमुक्त विशुद्ध स्वरूपमें उनका 
सान नहीं होता । “मैं ईश्वर नहीं हे' यह प्रत्यक्ष मो काल्पनिक भेदका ही अनुवादक है, तात्विक 
भेदका साधक नहीं । ईइवर अप्रत्यक्ष है अवः तत्पतियोगिक भेद मो प्रत्यक्ष नहीं है । इसलिए प्रत्यक्ष 
प्रमाणसे जोव ईश्‍वरका भेद सिद्ध नहीं होता । र 

इस प्रकार जीवोंका भो परस्पर तात्विक भेद सिद्ध नहीं होता । जैसे जलादिमें प्रतिबिम्बित चन्द्र 
उपाधियोंके भेदसे अनेकरूपसे प्रतीत होनेपर भी वस्तुतः एक ही है 'तदमिन्नामिन्नस्य तदभिन्नत्वस्‌' 
यह दशनशास्त्रोंका न्याय विम्बसे अभिन्न एक प्रतिबिम्बका द्वितीय प्रतिबिम्वसे मी -अभेद सिद्ध करता 
. है, वेसे जोवात्मा मो अन्तःकरणादि उपाधियोंके भेदसे सुखो, दुःखी आदि विभिन्नह्पसे प्रतीत होने 
पर मी शुद्धस्वरूपसे एक ही है श्रुति मो ऐसा ही कहती है । 

'एुक एव हि भूतात्मा भूते भूतै व्यवस्थित । एकधा बहुधा चेव इझ्यते जळचन्द्रवत्‌ ॥' 

(एक हो निखिल भूतोंक़ा पिण्ड ब्रह्माण्डादि शरोरोंका आत्मा है। परन्तु पृथक्‌-प॒थक्‌ भूत, 
मौतिकादि उपाधियोंके भेदसे वह बहुत प्रकारका प्रतोत होनेपर भी जळचन्द्रके समान वरततुः एक 
ही है।' इस प्रकार '्रह्मोवेदं सवंम्‌' ( नु० उ० ७ ) 'सवं खल्विदं ब्रह्म ( छा० ३।१४.१ ) “वासुदेवः 
सवेमिति’ ( गो० ७।१९ ) 'तदनन्यत्वमारम्मणयन्दादिम्यः ।' ( ब्रह्मसूत्र २।३।१४) इत्यादि वचनोंके 
द्वारा जगतका भी बाधसामानाधिकरण्य न्यायसे परमात्मासे अभेद म'व ही सिद्ध होता है 'वाचारम्मणं 
विकारो नामधेयं मृतिकित्येव सत्यम्‌’ ( छा० ६।४।१ ) इस श्रृतिके द्वारा घट, घरावादि कायं बगेमें 
नुगत एकमात्र मृत्तिका--उनका उपादान कारण- ही सत्य“है । काय वग तो वाणोसे कथन मात्र 
ही है, इस दृष्टान्तद्वारा परमात्मासे जरत्‌ अन्यत्व सिद्ध होता. है । 

( ९ ) विशिशद्वेतवाद्समालोचना 


कुछ प्रतिवादो छोग कहते हैँ-उपनिषदादिका प्रतिपाद्य केवळ झटत नहीं है, किन्तु चेतन 
एवं अचेतनवे विशिष्ट ब्रह्म मद्वेत है । जसे लो$में शरीर एव शरीरी आस्माका परस्पर अस्यन्त भेद 


होनेपर मो “यह एक ही देवदत्त है' ऐसा जड़ एवं चेतत विशिष्ठ एकस्वका व्यवहार होगा है, वसे जह 


( २० ) 


पदाथ एवं जीवोंका अनेकत्व होनेपर भी एवं ब्रह्मसे उन सबका भेद होनेपर भी चित्‌-अचित्से 
विशिष्ट ब्रह्म एक है--अद्वेत है, ऐसा मानना अनुचित नहीं है। परन्तु यहाँ विचारणोय यह है कि 
विशेषण, विश्येष्य एवं उनका सम्बन्ध इन तीनोंका नाम विशिष्ट है, यह विशिष्ट. पद जब द्वेतको सिद्ध 
करता है, तंब उसका ब्रह्मके साथ अद्दैत कहना वदतोव्याघात दोष है । जैसे कोई यह कहे कि 'मम 
मुखे जिह्वा नारित' अर्थात्‌ मेरे मुखमें जिह्वा नहीं है” वेसे ही विशिष्ट जब द्वेत है, .तब वह अद्दत हो 


ही नहों सकता और “यह एक देवदत्त है” यह दृष्टान्त मी विषम है, क्योंकि शरीरके साथ आत्माका | 


एकत्व वस्तुतः हो नहीं सकता, अतः यह एकत्व व्यवहार भ्रममूलक है । अतएव बुद्धिमान्‌ पक्षपात 
रहित विवेचकोंकी प्रशस्त इष्टिमें विशिष्ट और अद्वेत इन दोनों पदोंका समन्वय ही नहीं हो सकता, 
. क्योंकि इतके अमावका नाम ही अद्वेत है जिसमें परमार्थतः द्वेत न हो, वह अद्दैत है, अद्वेतमें दवेतरूप 
विशेषण लगाकर उसको परमाथंत। कौन विशिष्ट कर सकता है? और वह अद्व त विशिष्ट क्यों हो 
जायगा ? यदि वह वस्तुतः विशिष्ट है तो उसे अद्वत कहना हो व्यथं है। अता श्रुति, स्मृति, पुराण 
घादि किसी मी शास्त्रमें 'बिशिष्टाद्वेत' ऐसा आनुपूर्वी पद हो उपल्ब्ध नहीं है, इसलिए 'विशिष्टाद्ेत' 
यह मत-वाद शास्त्रानुकुळ एवं युक्ति संगत नहीं है। शाङ्का--'यस्य पृथिवी शरीरं यस्यापः शरीर 
यस्यात्मा श्चरीरम्‌' ( वृह० ३।७।२-३ ) इत्यादि अभ्रुतियोंक्षे ।रा चित्‌ (चेतन जीव) एवं अचित्‌ ( जड़ 
प्रकृति पृथिव्यादि रूप ) शरोरसे विशिष्ट आत्मा एक है, अद्वत है, ऐसा निश्चित होता है । समाधान-- 


चेतन जोव ओर जड़ पृथिव्यादि ये दोनों परमात्माके वास्तविक रीर नहीं हो सकते । शुभाशुभ कमसे . 


जन्य जो सुख दुःखादि रूप फल है--उसके भोग अनुमवके झाश्रयका नाम शरीर है 'मोगायतन हि 
शरोरम्‌' यह दाशनिकोंको परिभाषा है । विशुद्ध परमात्मामें कम बन्धन एवं फल भोगका सम्भव नहीं है 
उसमें कमं एवं भोग स्वीकार करने पर वह जीवके समान भोक्ता हो जायगा अर्थात्‌ परमात्मा न होकर 
जीव हो जायगा । अतः "परथिवी, आपः, आत्मा, शरोरम्‌' का अथं है स्वरूप । परमात्मा ही अपनी 
चिन्त्य अनिवंचनोय माया शक्ति द्वारा पृथिव्यादिरूपसे प्रतीत होता है, अतः यह सब कुछ उसका 


ही स्वरूप है, उससे उनकी पृथक सत्ता नहीं है। “सवं खल्विदं ब्रह्म! ( छ० ३।१४।१ ) (इद सवं . 


यदयमात्मा” ( बृह० २।४।५ ) 'ऐतदात्म्यमिदं सवम्‌' ( छा० ६।८।७ ) इत्यादि श्रुतियोंके द्वारा भी 


पूवोक्त ही अथं निश्चित होता है। लोकमें मी स्वरूप अथमें शरीर शब्दका प्रयोग देखा जाता है, जैसे 


'शिछापुत्रकस्य शरीरम्‌' “यह पत्थर पुतलेका शरीर है, यानी स्वरूप है ।' अतएव 'विश्‍वरूपो यतोऽव्ययः' 
( वि० पु० १।२२।६८ ) 'द्वेर्पे ब्रह्मणस्तस्य मूतं चामूतमेव च।' ( वि० पु० .१।२२।५३ ) इत्यादि 
वचनोमें मी रूप शब्दका प्रयोग पूर्वोक्त निणंथकी पूणं पुष्टि करता है । अतः 'नेह नानास्ति किचन' 
( वृह० ४४।१९ ) इस श्रृतिके द्वारा उस विश्वाधिष्ठान अद्वितीय ब्रह्ममें वस्तुतः किसी भी प्रकारसे नाना 
द्वत प्रपञ्च नहीं है, यह सिद्ध होता है। व्यवहार दशामें जो नानात्वकी प्रतीति द्वोतो है, वह माया- 
मात्र है । यह बात श्रीमद्धागवतमें भी. स्पष्ट कही गई है-'मायामात्रमिदं राजन ! नानाउव प्रत्यगात्मनि’ 
( मा० १२।४।२५ ) 'प्रत्यगात्मा-ब्रह्ममें प्रतोयमान नानात्व मायामात्र है, अविद्यासे आरोपित है । 


( १० ) द्वेताद्वेतवादसमालोचना 


कुछ मतवादी कहते हैं--दो प्रकारकी श्रतियां उपलब्ध होती हैं, १--द्वै तप्रतिपादिका एवं 
२-अद्व तप्रतिपादिका। तुल्यञ्च सांप्रदायिकम्‌' अर्थात्‌ सम्प्रदाय यानी गुरुप रम्परासे समधीत समी श्रतियां 


| 
न 


समान हैं, इनमें गौण-मुख्यमाव नही हो सकता ।” इस न्यायसे विनिगमकका अमाव होनेके कारण | 


ढत एव अद्दत दोनों ही श्रुति तात्पयंके विषय हैं, ऐसा मानना चाहिये । देत एवं अडत दोनों ही धति 


भूक हूँ, अता जैसे अद्वेतवादी अद्देतको पारमाथिक मानते हैं, वेसे ही द्वेतवादियोंको भी अद्वैतको पार 


; 


3 


( २१ ) 


मार्थिक मानना चाहिए । इसी प्रकार जैसे द्वेतवादी द्वेतको पारमाथिक मानते हैं, वेसे हो भद्वेतवादियों 
को भी द्वेतको पारमार्थिक मानना चाहिये । ऐसा मानने पर अद्वतवादो एवं द्वेतवादो दोनोंके विवाद 
का शमन हो जायगा तथा दंत एवं धद्वेतका सामञ्जस्य (समन्वय) हो जायगा । यहाँ विचारकोंको यह 
समझना चाहिये कि यद्यपि विषमसत्तावाले दवेत एवं अद्वत का विरोध नहीं । परन्तु समसत्तावाले-द्रेत 
एवं अद्वेवका प्रकाश पुवं अन्धकारकी तरह परस्पर विरोध होनेके कारण-दोनों ही श्रुति तात्त्पयके 
विषय हैं, ऐसा सहस्वदन शेष भगवान्‌ भी नहीं कह सकते । हेत प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे अधिगत है, 
निह नानास्ति किञ्चन' इत्यादि श्रृतिवोके द्वारा बाधित है, दुःखनिवृत्ति एवं शाश्वत सुख छामरूप 
प्रयोजनका समपंक नहीं है, प्रत्युत अनथंक्रा प्रयोजक होने के कारण श्रुति तात्पयंका विषय नहीं है । 
परिशेषात्‌ अनधिगत, अबाधित एवं सप्रयोजन अद्वत ही श्रुति तातपयंका विषय है । अतः अन्य गति 


न होनेके कारण प्रत्यक्षादिसे अधिगत द्वेतकी प्रतिपादक श्रुतियाँ अनुवादक होनेसे गौण हैं । द्वेतप्रपञच ` 


अविद्यासे उद्धासित होतेके कारण अनिवंचनीय ( मिथ्या ) है अतः उसका शास्त्र प्रतिपादित 
परमाथ सत्य अद्वंतके साथ विरोध नहीं है। इस प्रकार द्ंतप्रपञच बाधित होने पर मो 


व्यावहारिक सत्थ है एवं सर्वात्मा अद्वेत ब्रह्म अबाधित होनेसे परमाथ सत्य है। ऐवा माननेमें 
कुछ मी विरोध नहीं है । द्वैतका प्रतिपादन तो श्रृतियाँ केवल अध्यारोप की दृष्टिसि अपवादके 


लिए ही अपवादाधिगम्य अधिष्ठान परब्रह्मके विज्ञापनके लिए हो करती हैं। अतः “योग्यं 
योग्येन सम्बध्यते’ इस न्यायके अनुसार 'तुल्यञुच साम्प्रदायिकम्‌' इस न्यायका किसी भी प्रकारसे वाघ 
नहीं होता । अतः अपनी कपोळ कल्पना द्वारा बाधित ढंतको परमार्थं सत्य एवं श्रुति तात्पयंका विषय 
मानना कदापि उचित नहीं है । द्वैतप्रपञ्च की अवास्तविकता “यत्र हि द्वेवमिव मवति, तदितर इतर 
पस्यति ।' (वृह्‌० २।४।१४) 'इस श्र तिमें वतमान 'इव' कारके द्वारा स्पष्ट ही ज्ञात होतो है अर्थात्‌ जिस 
अविद्याऽवस्थामें द्वेतकी तरह होता है, वहाँ अन्य हुमा द्रष्टा अन्य हृद्यको देखता हे । जेसे “इद 
सुवर्णमिव विमाति ।” 'यह पदाथं सुवणंकी तरह दीखता है” इसमें वर्तमान 'इव कार प्रतीयमान सुवणंकी 
वास्तविकताका प्रतिषेध करता है। “यत्र त्वस्य सव मात्मवाभूत्तत्केन क पश्येत्‌ ।' ( बृह० ४५१५ ) 
धजिस ज्ञानकालमें इस तत्वदर्शीको यह सब अद्वय आत्मा ही हो गया, तब किस इन्द्रियसे, किस विषय 
को कौन देखे ? क्योंकि त्रिपुटी भेद-द्रष्टा, दृश्य एवं दशन-सबका विद्या द्वारा वाघ हो जाता हैं। 

“एवमेवास्य परिद्रष्टः षोडशकलाः पुरुषं प्राप्यास्तं गच्छन्ति, भिद्येते तासां नामरूपे पुरुष इत्येव 
प्रोच्यते, स एषो$कळो5मृतो मवति । (प्र उ० ६५ ) 

इस द्रष्टा आत्मा पुरुषकी श्रद्धा आदि षोडश कलाएं, पुरुषके ही आश्रित थीं, विद्यादथामें 
स्वाधिष्ठानभूत पुरुषमें ही वे विळीन हो जाती हैं, उनके कल्पित नाम एवं रूप की निवृत्ति हो जाती 
है, अन्तमें वह एकमात्र कळा रहित निष्कल अमृत पुरुष परमात्मा हो परिशिष्ट रह जाता है । 
'पूर्णमेवावश्चिष्यते ।' ( वृह० ५।१।१ ) ब्रह्माद्वयं थिष्यते ( मा० १०।१४।१८ ) इत्यादि वचनोंसे 
स्पष्टतः पुणे अद्वय ब्रह्म हो परिशिष्ट रद्द जाता है। इस प्रकार दव त प्रपञ्च अविद्योद्भासित है, बतः 
मिथ्या है, इस श्र तिके निणंयका श्रीमद्धागवतमहापुराणके ये वचन मी समथन करते हैं । 

“तस्मादिदं जगदरोषमपत्स्वरूपं स्वप्ना ममस्तधिषणं पुरुदुःखदुःखम्‌ । 

त्वय्येव नित्यसुखबोधतनावनन्ते माग्रात उद्यदपि यत्‌ सदिवावमाति ॥ (मा० १०।१४।२२) 

इसलिये यह सम्पूणं द्वत जगत्‌ स्वप्तके समान असत्य है, प्रतीयमान होने पर मी वस्तुतः 
विद्यमान है । अतः इसमें तात्त्विक ज्ञान को विषयता नहीं है और यह दुःखपर दुःख देता रहता है I 
शाश्वत परमानन्दरूप नित्यज्ञानरूप अनन्त अद्वयरूप आप ब्रह्ममें यह मायासे ही सासित हो रहदा है, 
वस्तुतः यह सत्य नहीं दै । तथापि सत्यके समान प्रतीत होता है । | 


4र 





( २२) 


च यदिदप्रम आस न मविष्यदतो निधनाद्‌, अनुमितमन्तरा तवयि विभाति ग्रषेकरसे । 
अत उपमीयते द्रविणजाति विकल्पपथेः वितथमनोविला तय्तसित्यवयन्त्यबुघधाः ॥ (मा० १०।७३७) 

वेदस्तुतिमें श्रुतियां कह रही हैं--हे भगवत | वास्तविक बात तो यह है कि यह इत-जगत्‌ 
उत्पत्तिसे प्रथम नहीं था और प्रलयके बाद भो नहीं रहता, यह मध्यमे एकरस-अद्वव आप परमात्मा 
में मिथ्या ही प्रतोत हो रहा है । इसोसे हम श्रुतियाँ इस जगतका वर्णन ऐसी उपमा देकर करती 
हैं कि जैसे मिहीमें घठ शरावादि, लोहेमें शस्त्रादि और सुवणमें कुण्डलादि नाम मात्र हैं, वास्तवमें 
मिट्टी, छोहा ओर सोना ही सत्य हैं, वसे ही परमात्मामें प्रतीत यह ह त जगत्‌ नाममात्र है, सवंथा 
मिथ्या ओर मनकी कल्पना मात्र है, इसे दुराग्रही लोग ही सत्य मानते हैं । 

इसलिए तास्विक-ढ त माननेवाळेके पक्षमें इन श्रुति पुराणदि वचनोंकी संगति लगाना 
सवंथा अशक्य है । इस पक्षमें निरपवाद एवं निर्चिताथ विज्ञानका लाभ नहीं हो सकता । अतः 
निष्पक्ष विद्वानोंको शास्त्रप्रतिपादित अपवादकी शून्यता एवं .युक्ति-संभावित सुनिरिचत अर्थका बोध 
दे ताद्वेतवादमें नहीं मिल सकता । 

यदि मोक्षदद्यामें मी अभेदके साथ भेद रहता है तो “ब्रह्मवेद ब्रह्मच भवति ।' “जो ब्रह्मको 
. जानता है वह ब्रह्म ही हो जाता है' इस श्रृतिसे विरोध होता है । अतः जीवात्माका ब्रह्मक्रे साथ सभो 
दशाओंमें नित्य सिद्ध-वास्तविक अभेद है, एवं अविद्यादशामें काल्पनिक-श्ञाननिवत्यं-भेद है, 
ऐसा मानना यथाथ है, इसलिए दृ ताढ तमतवाद भी शास्त्र एवं युक्तिपे अनुकूल नहों है । विचार- 
शीलोंको यह मतवाद भी रुबिकर एवं प्रामाणिक प्रतीत नहीं होवा । 

( ११) शुद्धाद्वैतवाद्समालोचना 

कुछ मतवादी कहते हैं कि--केवल अद्वंत नहीं है, किन्तु शुद्ध-अद्वेत है। जीव एवं जगत्‌ 
अविङत शुद्ध ब्रह्मका परिणाम-कायं है । कारण शुद्ध ब्रह्म मायाके सम्बन्ध रहित है, अतएव वह 
शुद्ध कहा जाता हे । उसका अपने कार्यरूप जीव एवं जगत्से अह्वत है । प्रमेय-रत्नाणवं ग्रन्यमें 
ऐसा कहा मी है-मायासम्बन्धरहितं शुद्धमित्युच्यते वुधे। | कायंकारणख्पं हि शुद्ध ब्रह्म न मायिकम्‌ ॥ 

मायाके सम्बन्धसे रहित ब्रह्म शुद्ध है, ऐसा विद्वान्‌ कहते हैं। कायं एवं कारणरूप हि शुद्ध 
ब्रह्म है, वह मायिक नहीं है। इस मतमें जीव ब्रह्मका वास्तविक अंशांशिमाव है, घटाकाश, महाका 
की तरह औपाधिक नद्वीं । अविकृत ब्रह्मका ही परिणाम भूउ यह चराचर जगत्‌ परमाथ सत्य ही है, 
मिथ्या नहीं, इस मतवाले श्रोमड्भागवतको परम प्रमाण मानते हैं! 

यहाँ यह विचार करना चाहिए--निविकार, निराकार ब्रह्मका परिणाम कैसे हो सकता दै ? 
परिणामका अथं है--विकार-अन्यथामाव । जैसे दूधका दहो 'अस्थुलमनणु' ( बृह० २।८।८ ) 
“कृटस्थमचल घ्रवम्‌' ( गी० १२।३ ) इत्यादि-श्रुति स्मृति, वषनोंसे परमात्माका स्वरूप, समस्त 
विकारोसि रहित, अखण्ड, एकरस, अचल एवं ध्रुव निश्चित होता दै । अतः मायाके सम्वन्धसे रहित, 
अविकृत, परिपूण, निष्क्रिय शुद्ध, धद्वत, ब्रह्म जीव एवं जगद्रपसे केसे एवं किंस कारणसे परिणत 
होया ? अविकृत ब्रह्मका परिणाम माननेपर पुनः वह ब्रह्म अविकृत कैसे कहा जा. सकता है ? अतः 
, अविकृत ब्रह्म पारणामवाद वदतोव्याघात-दोषसे ग्रस्त है। ब्रह्ममें अविकृतत्व एवं विकृतत्व विरुद्ध 
धमंढयका समावेश दोनोंकी विषमसत्ता माननेपर यानी वास्तविक अविकृतको काल्पनिक विकृति तो 


मानो जा सकती है, परन्तु दोनोंको सम सत्ता माननेपर यानो पारमाथिक अविकृतको पारमार्थिक . 


विकृति कनो रहीं हो सकतो है । शङ्का-'तदात्मानं स्वयमकुरुत' (तैञ २,७) 'आत्मकृतेः परिणामात्‌’ 
( ब्र० १।४।२६ ) इस श्रति वचन एवं सुत्रके द्वारा उस ब्रह्मने माया-सभ्बन्धके विता स्वयं ही अपने 
आपको जीव एवं जगद्रपसे परिणत किया, ऐसा अवगत होता है। समाधान--'मायी सृजते विश्वमे- 
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तत्‌’ (श्वे० ४।९) 'मायिन तु महेदवरम्‌” (दवे० ४।१०) 'इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते’ (ऋ० ६।४७। 
१८) “आत्ममायां समाविश्य सोऽहं गुणमयीं हिज ! सृजम्‌ रक्षत हरत विश्वं दधे सज्ञां क्रियो- 
चिताम्‌ ॥' ( मा० ४।७।५१ ) 'सम्मवाम्या(ममायया ।' ( गो० ४६ ) 'मायामत्रं तु कात्स्न्येनान- 
भिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌’ ( ब्रह्मसूत्र ३।२।३ ) अर्थात्‌ मायावाला परमात्मा इस विश्वका निर्माण करता 
है। मायावाला महेश्वर है जगतका नियन्ता है, इन्द्र-परमातमा मायाओंके द्वारा ही विव्वके बहु- 
असंख्यरूप हुआ प्रतीत होता है। अपनी सत्त्वादिगुणमयी मायाका आश्रय कर ही मैं इस विरका 
सजन, रक्षण एवं संहरण करता हुआ उत्पत्त्यादि क्रियाओंके अनुरूप ही उत्पादक ब्रह्मा, रक्षक विष्णु 
एवं संहारक महेश्वर ऐसे नामोंको धारण करता हे । मैं निराकार मगवामु अपनी मायाके द्वारा ही 
साकाररूपसे प्रकट होता हे । यह सम्पूण नामरूपात्मक जगत्‌ मायामात्र है, क्योंकि मायाके द्वारा 
आच्छादित होनेसे इसका मूल अधिष्ठानरवरूप संपुणरूपसै अभिव्यक्त नहीं होता है। इत्यादि श्रुति, 
स्मृति, सूत्र एवं पुराण आदि सहस्ों वचनोंके द्वारा वह माया विशिष्ट ब्रह्म ही जीव-जगद्रपसे परिणत 
होता है, ऐसा जाना जाता है। शङ्का-तब तो पूर्वोक्त-शास्त्र वचनोंका परस्पर विरोध होगा ? 
समाघान--'तरमाद्वा एतस्मादात्मन आकाश; संभूत.' ( तै० २।१ ) इत्यादि सृष्टि प्रतिपादक वचनोके 
द्वारा परमात्मा विस्‍्वका उपादानकारण प्रतिपादित है एवं कहीं “मायां तु प्रकृति विद्यात्‌।' ( स्वे० 
४१०) 'अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां घह्वीः प्रजाः सृजमानां सरूपाः' ( श्वे ४५ ) 'अर्थात 
मायाको विश्वकी प्रकृति-उपादानकारण समझो । वह माया अजन्मा, अनादि, रक्त-रजोगुण, शुक्ल- 
सत्त्वगुण एवं कुष्ण-तमोगुण युक्त है, अपने समान ही वह त्रिगुणात्मक जड़ चेतन, प्रजाओंका 
निर्माण करती है, इत्यादि वचनोंसे त्रिगुणमयी माया भी विएवकी उपादानकारण ज्ञात होती है, 
सृष्टि प्रतिपादक पूर्वोक्त वाक्य स्थित आत्मादिपद, माया, अजा आदि पदोसे प्रतिपादित देवी शक्ति 
माया विशिष्ट परमात्माके बोधक हैं, इस प्रकार पूवोक्त दोनों प्रकारके वचनोंका समन्वय कर विरोध 
परिहार किया जाता है, क्योंकि माया एवं परमात्मा दोनोमें उपादानकारणताका श्रत्यादिमें वर्णन 
है । परन्तु इसमें इतना भेद दै परमात्मा अविकृत होनेसे विवतोंपादानकारण है ओर माया परिणामी 
उपादानकारण है । केवलाद्वेत सिद्धान्तमें यह निर्णीत हुआ दै अर्थात्‌ यह जगत्‌ ब्रह्मका विवत है 
एवं मायाका परिणाम है । उपादानकारणरूपसे शमिप्रेत पदाथंसे विभिन्नसत्तावाला होकर जो अन्यया 
प्रतीत हो, वह विवत दै । जैसे रज्जुमें प्रतीयमान सपं रस्सीका विवतं है। ररसीकी व्यावहारिक सत्ता 
और प्रतीयमान सपंकी प्रातिमासिक सत्ता है। इस प्रकार उपादान एवं उपादेयकी विवतंवादमें 
विषमसत्त। है । उपादानकारणसे जिसकी समान-सत्ता हो वह परिणाम है । जेसे दूधसे परिणत दहीकी 
समान सत्ता है, अतः मायाविरिष्ट ब्रह्म जगतका उपादानकारण है, ऐसे कथनमें धर्थात्‌ मायामे 
परिणामी-उपादानकारणता एवं ब्रहममें विवर्तोपादानकारणता योग्यतानुसार माननी चाहिए । 
शङ्रा--तब “आत्मकृतेः परिणामात्‌' श्रीबादरायण मुनिने ब्रह्मसुत्रमें ऐसा क्यों कहा है ? उसमें 
महषिका तातपयं है कि जगत्‌की सत्यतामें अभिनिवेश रखनेवाले मनुल्योंकी hare विवतंवादमें प्रविष्ट 
नहीं हो सकती है, इसलिए उनके ऊपर अनुग्रद्द करनेके लिए क्षरुन्धती- न्यायसे परिणामवाद 
पुर्वेपक्षरूपसे कद्दा गया दै । परचात्‌ 'कुत्स्नप्रसक्ति निरवयवत्वशब्दकोपो वा' ( ब्रह्मसूत्र २।१।२६ ) इस 
ब्रहासुत्रके अधिकरणमें यह विचारकर परिणामवादका खण्डन कर दिया दै । यदि संपूर्ण-ब्रह्म जगद्गपसे 
परिणत हो तो !नत्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्बभाव-बद्दय ब्रह्मा अमाव हो जायगा, साथ ही मोक्षकी मी 


` सिद्धि होयी । यदि एकदेशसे ब्रह्म जगद्रपसे परिणत हो तो निरवयव प्रतिपादक श्रुतिका विरोध 


होगा । इस प्रकार परिणामवादमें विरोध प्रकट कर महर्षि व्यासने ब्रहासूत्रमें “आत्मनि चेव विवित्राइच 
हि' ( ब्रहम सुत्र २११२८ ) इस सुत्र द्वारा विवतंवादको सिद्धान्तरूपसे सिद्ध करनेके लिए स्वप्नदृष्टान्वसे 


छा 


( २४ ) 


समाधान किया है । जंसे स्वप्नसृष्ट, कल्पित होनेके कारण स्वप्न द्रष्टाके स्वरूपको विकृत न कर 
भिथ्यारूपसे प्रतीत होती है, वसे ब्रह्मके विशुद्ध स्वरूपको विकृत न कर भायाद्वारा उस सर्वात्मा 
अद्यब्रह्ममें जगत्‌ सृष्टिका प्रदुर्माव होता है । इस प्रकार बादरायण मुनिने विवतंवादको ही सिद्धान्त- 
रूपसे माना है । अतएव सर्वज्ञात्ममुनिने संक्षेपयारीरकमे कहा है--'कृपणधीः परिणाममुदीक्षते 
क्षपितकल्मषधीस्तु विवर्तताम्‌ ।' “विवेकहोन अल्पमति वाला परिणामवाद मानता है तो निमल- 
विशाल बुद्धिवाळा विवतंवाद मानता है ।' इसलिए श्रीमद्धागवतमे भी जगत्‌ मिथ्या कहा गया है 
/ईक्षेतर विभ्रममिदं मनसो विलासं दृष्टविनष्टमतिछोलमलातचक्रम्‌ । विज्ञानमेकमुरुधेव विमाति माया 
स्वप्नस्त्रिधागुण विसगङृतो विकल्प: ॥' ( मा० ११।१३।३४ ) 'नश्वर गृह्यमाणञ्च विद्धि माया मनो- 


` मयम्‌ । ( मा० ११।७।७) यह नामरूपात्मक-जगत्‌ मनकी कल्पनामात्र है । दीखनेपर भी नष्ट प्राय 


है, अलातचक्रके समान अविद्यमान हो दोख रहा है, अतः भ्रममात्र है। एक अद्वय ज्ञानस्वरूप आत्मा 
ही अनेक-सा हुआ द्वेतरूपसे प्रतीत द्वो रहा है। यह स्थूल शरीर, इन्द्रिय, और अन्तःकरणरूप तीन 
प्रकारका विकल्प मायाके गुणोंके परिणामकी रचना है ओर स्वप्नके समान मायामात्र है । 

स्वप्तकी तरह मनकी कल्पना मात्र है, इसलिए मायामात्र मिथ्या है, ऐसा निश्‍चय करो । 
इसप्रकार श्रीमद्‌मागवतमें--'्रह्मण्यात्मानमाधारे घटाम्बरमिवाम्बरे ।' ( भा १।१३।५४ ) “घटे 
भिन्ने ययाऽऽकाश। आकाशःस्याद्‌ यथा पुरा । एवं देहे मृते जीवो ब्रह्म संपद्यठे पुन! ॥' ( मा० 
१२।५५ ) 'यद्‌ यज्जनो भगवते विदधीत मान तच्चात्मने प्रतिमुखस्य यथामुखश्नीः ।' ( ७।९।११ ) 
“मे रमेशो ब्रजसुन्दरीमियंथाऽमंक। स्वप्रतिबिम्बवि श्रमः ।' ( मा० १०।३३।१७ ) अर्थात्‌ महाकाशमें 
घटाकाशके समान अपने क्षेत्रज्ञ आत्माका ज्ञान ध्यानद्वारा आवरणनिवारण कर अद्वय-द्रह्ममें 
विलीन कर दिया । जसे घड़ा फूट जानेपर आकाश प्रथमकी ही तरह अखण्ड ही रहता है, परन्तु 
'घटाकाश्च' की निवृत्ति हो जानेसे लोगोंको ऐसा प्रतीत होता है कि चह महाकाशसे मिल गया है 
वास्तवमें तो वह मिला हुआ था ही । वसे ही देहपात हो जानेपर ऐसा ज्ञात होता है मानो यह 
ब्रह्मवित्‌ जीव ब्रह्म हो गथा, वास्तवमें तो वह ब्रह्म था ही । उसकी अब्रह्मता तो केवल ्रममात्र थी, 
जसे अपने मुखमें की हुई तिलकादि शोमा दपंमें दीखनेवाले प्रतिबिम्बमें स्वतः आ जाती है, वसे 
ही भक्त अपने मुल बिम्बस्वरूप मगवानुके प्रति जो जो सम्मान प्रकट करता है, वह उसके प्रतिबिम्ब- 
भूत-अपनेको स्वतः प्राप्त हो जाता है । जेसे नन्हा सा शिशु निविकार भावसे अपने प्रतिविम्बके साथ 
खेळता है, वसे रमारमण भगवानु शोइष्णने ब्रजसुन्दरियोके साथ क्रीडाको । अध्यात्मपक्षमें बुद्धि 
वृत्तियाँ गोपिकाएँ हैं, उनके साथ प्रतिविम्बरूप विहार समझना चाहिए । इत्यादि अनेक स्थलोंपर 
श्रीमद्मागवतमें जीवब्रह्मका घटाकाश महाकाशकी भाँति तथा बिम्बःप्रविबिम्बकी तरह औपाधिक ही 
अंद्यांधिमाव माना है, वास्तविक अंशांशिमाव निर्विकार निराकर पूण ब्रह्मामें कदापि संमव नहीं है । 


अतः उसका वास्तविक अंशांशिवमाव एवं अविकृत ब्रह्मपरिणाम श्रीमद्‌ भागवतसे भी विरुद्ध है । इस 
लिए “हमारे मतमें श्रीमद्मागवत परमप्रमाण है, ऐसा उनका कहना संथा प्रवञ्चनामात्र है । 


( १९ ) अभिनव-अद्वेतवादीमत-समालोचना 
कुछ विद्वानु कहते हैं कि केवल ज्ञानसे मुक्ति प्राप्त नहीं होती, किन्तु मक्ति सहित ज्ञानसे हो होती 
है। वे कहते हँ कि समष्टि ओर व्यष्टिके भेदसे दो प्रकारके बन्ध माने गए हैं। समष्टि बन्ध माया 
है और व्यष्टि बन्ध अविद्या है। माया और अविद्या दोनों पृथक्‌ पृथक हैं, अतएव अविद्याक्रा ज्ञानसे 
नाझ हो जानेपर मो मायाके निवारणक्रे छिए मक्तिकी अपेक्षा होती है, मक्तिसे ही मायाको निवृत्ति 
होती दै, जानसे नहीं । इस विंषयमें एक उदाहरण प्रस्तुत करते हैं कि प्राचीन समयमें नगरके 
चारों बोर दुगं रखनेकी प्रथा थी । रात्रिके समप राजाकी आज्ञासे उसके द्वार बन्द कर सैनिक वहाँ 
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( २५ ) 


पहरा देते रहते थे ताकि वाहरका शत्रु नगरमे प्रविष्ट न हो सके । अब इस दार्शन्तसे तुलना कीजिए, 
नगर द्वार समष्टि है, जब कि गृहृद्रारकी चामी गुहपतिके हाथमें रहती है । वह जत्र चाहे तव दरवाजा 
खोलकर जाहर आ जा सकता है । किन्तु नगर द्वार विना राजाको आज्ञाके किसीके लिए खोला नहों 
जा सकता । उसकी चाबी राजपुरुषफ्रे हाथमें रहती है। नगरद्वार समष्टि बन्धन माया है, वह 
राजःघिराज परमेश्वरकी कृपाके विना कभी खुल नहों सकता, उसके खोलनेका भक्तिप्रसृत भगवद्मताद 
ही प्रधानतम साधन दै ! उपनिषत्‌, गीता, भागवत आदिके अवलोकनसे उपयु'क्त सिद्धान्तको पुष्टि 
होती है। अब यहाँ यह गितार करना चाहिए कि उपनिषत्‌-गीता, भागवत आदिके बचनोंके द्वारा 
कया सक्तिछे मायाको निवृत्ति होती है ? तय! माया एवं अज्ञानका क्या भेद भो सिद्ध होता है ? निष्पक्ष 
विद्ठान्‌ कहेंगे कि कदापि नहीं । 'श्रद्धाभक्तिष्यानयोगादवेहि ।' ( कैत्रल्योजनिषत्‌ १२ ) श्रद्धा, भक्ति 
एवं घ्य़ांत योगसे उस ५रमेरवरका ज्ञान प्राप्तकर--- 
“भक्त्या त्वनन्दया शक्य अहमेवंविघोऽजुन ! ज्ञातु द्रष्टुप्च तत्त्वेन प्रवेष्टुच परंतप ! ॥ (गो० ११।५४) 

श्रीभगवान्‌ बहते है कि--हे अजुन ! मैं परमेश्वर हँ । अनन्य मक्तिके द्वारा ही मेरा साक्षा- 
स्कार, परमाथतः ज्ञान तथा मुझमें अभेदभावसे प्रवेश किया जा सकता है । 
भक्त्या मामभिजानाति यावान्प्रदचास्मि तत्त्वतः । ततो मां तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌ ॥गो१८। ५५ 

पराभवितके द्वारा मुझको तत्तःतः, मलोप्रकार जानता है कि मैं केसा ओर किस प्रकारके प्रमाव 
वाला हूँ । दथा उस भक्तिसे मुझे तत्त्वतः जानकर तत्काल ही मुझमें अभेदमावरूप प्रवेश हो जाता है। 
फिर उसको हृष्टिमे मुझ बासुदेवके सिवाय और कुछ भी नहीं रहता । “ज्ञात्वा देवं मुचपने सवंपार: ।' 
( इवे० २॥१५ ) 'ठमेव विदित्वातिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय ।' ( शु० य° ३१।१८ ) 

ज्ञानप ही समःत बन्धोंकी निवृत्ति होती है, ज्ञानसे ही अविद्या-मृत्युका अतिक्रमण होता है, 
मोक्ष छाभके लिए ज्ञानको छोड़कर और कोई मार्ग नहीं है । 

ते व विदन्त्यतितरन्ति च देवमायां (स्त्रोशद्रहूणशवरा अपि पापजीवा; । ( मा० २७४६ ) 
स्वानुभूत्या तिरोभूटमायागुणविशेषणम्‌ । ब्रह्मण्यवस्थितमतिभंगवत्यात्मसंश्रये ॥ (भा० ३।३३।२५।२६) 
स्त्री, शद्र, हण आदि पापी जीव भी भगवद्धक्तिसे भगवानुको जान लेते हैं ओर देवकी मायाका 

अतिक्रमणकर मोक्ष लाम प्राप्त करते हैं। अपने स्त्ररूपकी अपरोक्षानुमृतिसै ही मायाके गुण आवरण 
एवं विक्षेपको दूर कर देठा है। मायाकी निवृत्ति हो जानेपर जीवात्माकी वुद्धि अधिष्ठानमूत'परब्रह्म 
भगवाप॒में स्थिर हो जाती है अर्थात्‌ वह मगवद्धाव ( ब्रह्मम व ) प्राप्त कर कृतकृत्य हो जाता है। 
ततः 'अनन्यभेमरूपामक्तिज्ञानस्येव साधनम्‌, ज्ञानमेव तु मुक्ति प्रति साधनमिति गीताचायंस्प 
भगवतोऽपि मतम्‌ । इसलिए अनंन्य प्रेमरूपा भक्ति ज्ञानका ही साधन है, ओर ज्ञान ही मुक्तिका 
साधन है, ऐसा गीताचायं भगवानुका भो सिद्धान्त है । यह बात स्वयं भगवान्‌ कहते हैं 
तेषां सततयुक्तानां मजतां प्रीतिपूवेकम्‌। ददामि डुद्धियोगं तं येन मासुपयान्ति ते ॥ (गी० १०।१०) 
सद्भक्त एतद्विज्ञाय मञ्चावायोपपद्यते । ( गी० १३।१८ ) 

“उन निरन्तर मेरे घ्यानमें लगे हुए और छनन्य प्रेम पूवंक मेरा भजन करनेत्राले भक्तोंको 
मैं वह तत्त्वज्ञानरूप योगका प्रदान करता हे, जिससे वे मुझको ही प्राप्त होते हैं। मेरा मक्त मेरे 
स्वरूपका यथावत्‌ ज्ञान प्राप्त कर मेरे बद्वय ब्रह्ममावको प्राप्तकर लेता है ।' और अविद्या एव 
मायाका समान लक्षण होनेके कारण गोता आदि थास्त्रोंमें दोनोंके एकत्वका ही वणन किया है, अतएव 
संक्षेपश्चारीरकाचायं श्रीसवंज्ञात्ममुनिने कहा दै 

'अञ्ञानसावरणमाबरणञ्ज माया, सर्वश्वरेण हरिणा इढसभ्यधायि । 
अतन्यवस्तुन इति प्रतिपद्यमानाः, तत्त्वं तदेकमिति निश्च यतः प्रतीमः ॥ 


( ९६ ) 


सर्वेदवर भगवान्‌ श्रीकृष्णने हृढ़ शब्दोंमें चेतन्य वस्तुके अज्ञानको आवरण थौर आवरणको 
माया कहा है, ऐसा जानकर हमलोग उन दोनों अज्ञान एवं मायाको एकरूपसै निरचग्रतः मानते हैं । 
अतः आवरकत्व' लक्षण अज्ञान एवं मायामें समान होनेसे दोनों एक ही हैं, और अब 'तुत्त्वज्ञानेक- 
निवत्य॑त्वरूप' लक्षण भी दोनोंमें समान होनेसे दोनों एक ही हैं, ऐसा श्रीसवज्ञात्ममुनि कहते हैं-- 
“ज्ञानं निवतकमपि द्वितीयस्य गीतागतः करुणया सग्रवाजुवाच । 
तेनापि तत्त्वमिदमेकमिति प्रतीति आनीयते कथितलक्षणतुल्यमावात्‌ ॥ 

गीतामें श्रीमगवानुने करुणासे प्रेरित होकर उन माया और अज्ञान दोनोंका भी निवतंक 
एकमात्र ज्ञान ही कहा है, भक्ति आदि नहीं । इसलिए भी ये दोनों माया और अज्ञान एक ही स्वरूप 
हें ऐसा निश्चय होता है क्योंकि 'ज्ञानेकनिवत्यंत्वल्प' दोनोंमें समान हे । उन वचनोंको श्रीसवज्ञात्म- 

मुनि बतलाते हैं-'नाहं प्रकाश इति तावदनेन सायाज्ञानेन चाव्ृतमितीतरद्प्यसाणि । 

मामेव ये तु परमं पुरुषं प्रपन्नाः, ज्ञानेन तु प्रस्शेत्तिता च धिया निवृत्तिः ॥ 

“नाहं प्रकाश; सवस्य योगमायासमावृतः ।' ( गी० ७२५ ) 
इस वचनसे श्रीभयवानुने मायाका आवरकरूपसे वर्णन किया है, और “अज्ञानेनावृतं ज्ञानं 
तेन मुह्यन्ति जत्तव! ।' ( गी० ५१५ ) इसवचनक्के द्वारा भगवानुने अज्ञानको भी आवरक कहा है। 
“मामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेतां तरन्ति ते ।! ( गी० ७।१४ ) इसवचनसे मायाको ज्ञान निवत्त्य कहा 
यया है, तथा 'ज्ञानेन तु तदज्ञानं येषां नाशितमात्मनः ।' ( गो० ५१६ ) इसवचनसे अज्ञान भी 
ज्ञानैकनिवत्यं कहा गया है। शङ्का- “'मामेव ये प्रपद्यन्ते' इस वचनके द्वारा तो प्रपत्ति-मगवच्छरणा- 
गति रूप भक्तिसे ही मायाका तरण-निवारण कहा गया है, तत्त्वज्ञानसे नहीं ? समाधान-ज्ञानी त्वात्मेव 
मे मतम्‌' ( गी० ७।१८ ) इत्यादि वाक्यशेषमें ज्ञानकी ही प्रशंसाका वर्णन करनेसे 'प्रपचन्ते' पदसे 
ज्ञान हो लेना चाहिए, भक्ति नहीं । 'पद” गतो धातु ज्ञानाथंङ भी है, ज्ञान, गमन एवं प्राप्ति ये तीन 
अथे गत्यरथंक घातुओके माने जाते हैं। अत एव वेदान्तके चतुर्थ प्रस्थानरूप श्रीमऱ्धागवतमें भी माया 
ज्ञानेकनिवत्ये है, ऐसा अनेक स्थलोंपर स्पष्टतः फहा है। जेसे--“मायां व्युदस्य चिच्छक्त्या कैवल्ये 
स्थित आत्मनि ।' ( भ० १।७२ ) 'विधूय मायां वयुनोदयेन’ ( मा० ५।११।१५ ) 

चित्‌ यानी ज्ञान शक्तिसे मायाका विध्वंस करके वह स्वस्वरूपावस्थानरूप कैवल्य मोक्षमें 
अवस्थित हो गया । वयुन यानी ज्ञानके उदयसे उसने मायाका विधूनन-निवारण किया । इस प्रकार 
शास्त्रोने एक ही आवरण-विक्षेप शक्तिवाली मायाका, प्रकृति, अविद्या, अज्ञान, अक्षर, अव्यक्त, 
असत्‌, तम, अव्याकृत आदि अनेक नामोंसे वर्णन किया है । प्रवृत्तिके निमित्तोंके भेदसे एक ही 
पदार्थका अनेक. न!मोंके द्वारा वर्णन सवंत्र किया जाता है। मक्तिरूप ज्ञान एव ज्ञानरूपा भक्ति ऐसा 
दोनोंका समुच्चय नहीं, अभेद माननेपर ही आश्मा एवं ब्रह्मका अभेद सिद्ध होता है। यदि भक्ति एवं 
ज्ञानका भेद माना जाता है तो ज्ञानका विषय आत्मा कोई पृथक्‌ पदाथं है, एवं भक्तिका विषय ब्रह्म 
परमात्मा भी कोई पृथक्‌ पदार्थ है, ऐसा सिद्ध होगा । क्योंकि ज्ञानके द्वारा आत्माके थज्ञानकी 
निवृत्ति होनेपर तथा आत्माका अपरोक्षानुभव होनेपर भी ब्रह्मका अनुभव नहीं होता, क्योंकि वह तो 
मायासे आवृत्त दै, आत्माचे पृथक्‌ है। यदि ब्रह्म आत्मासे अभिन्न माना जाता है, तो अज्ञानकी 
निवृत्ति होनेपर जैसे आत्माका अपरोक्षानुभव हुआ, वसे तदभिन्न ब्रह्मका भी अपरोक्षानुसव हो जाता 
है । अतः जो मतवादी ज्ञान एवं मायाको तथा भक्ति एव ज्ञानको पृथक्‌ मानते हैं--उनके मतमे 
बलात्‌ आत्मा एवं ब्रह्मका वास्तविक भेद सिद्ध हो जाता है, ओर वे इंतवादी बन जाते हैं-अठः 
उनका यह कहना--'हम अद्देतवादी हैं--जीव ब्रह्मका अभेद मानते हैं, मिथ्या सिद्ध हो होता हैँ । 

“तस्मात्‌ प्रियतमः स्वात्मा सवंषामपि देहिनास्‌ । तदथंमेव सकलं जगदेतच्चराचरम्‌ ॥ 


( २७ ) 


कृष्णमेनमवेहि त्व आत्मानमखिलात्मनाम्‌ ॥ ( मा० १०।१४।५४-५५ ) - 

इससे यह बात सिद्ध होती है कि समी प्राणी अपने आत्मासे ही सबसे बढ़कर छनन्य प्रेम 
करते हैं, इसलिये आत्मा ही परम प्रेमास्पद हैं। ओर उस आत्माके प्रेमके लिए ही यह समस्त 
चराचर जगत्‌ उसे प्रिय लगता है । अतः तुम इस श्रीकृष्ण-परमात्माको समस्त जीवात्माओंका आत्मा 
यानी अभिन्नस्वरूप ही समझो । अतः अपने आरमामें ही सबको स्वाभाविक अनन्य प्रेम है, आत्मासे 
परमेरवरको पृथक्‌ माननेपर उसमें अनन्य ( परा ) भक्ति सिद्ध नहों हो सकतो। प्रजाका गृह एवं 
राजाका नगरवाला दृष्टान्त विषम है, उसमें प्रजा एवं राजा पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। उन दोनोंके गृहुद्वार एवं 
नगरद्वार भी पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। परन्तु दार्शन्तमें राजा-परमेश्वर एवं प्रजा-जीवात्माका वास्तविक अनन्यत्व 
है, ओर थावरण विक्षेप शक्तिवाला अज्ञान एवं मायाका द्वार भी एक ही है। इसलिए महामारतमें 
'एुक! शत्रुने द्वितीयोऽस्ति शत्रु अज्ञानतुल्यो नह्म स्ति’ “इन जीवोंका एक द्वौ दुःखादिप्रद शत्रु है, उनका 
द्वितीय कोई शत्रु नहीं है और वह अज्ञान ही है! । इस वचनसे भी अज्ञान मायाका अभेद ही सिद्ध 
होता है । इसलिये कुछ विद्वानोंका पूर्वोक्त मतवाद, उपनिषत्‌, गोता, भागवत आदि शास्त्र के निर्णयोसि 
सवंथा प्रतिकूल है । गुहद्दारकी चाबीके समान आत्मज्ञान सुलभ नहीं दै । किन्तु भगवरप्रसादसे हो उसका 
लाभ किसी विद्येष अधिकारीको ही होता दै । यततामपि सिद्धानां करिनन्मां वेत्ति तत्त्वतः' (गो० ७।३) 

“प्रयत्न करनेवाले सिद्धोंमें भी कोई विशेष पुरुष ही मुझ सर्वात्मा भगवानुका परमाथंव: 
जानता है ।' उक्त इस चाबीका दृष्टान्त दार्शन्तके अनुकूल नहीं है बतः श्रीमद्भागवते कहा हेला 

'हृदि स्थिता यच्छति भक्तिपूते ज्ञानं सत्तत्त्वाधिगमं पुराणम्‌ ।! ( मा० ३।२५।४ ) 

सभी प्राणियोके हृदयमें साक्षीरूपसे स्थित भगवानु भक्ति द्वारा पवित्र हुए हृदयमें हो 


दुळंम ज्ञानको प्रदान करता है, जिससे उस पूर्ण-अद्वय ब्रह्मके स्वरूपका अपरोक्ष अनुभव दो जाता 
हे । इसलिये पूर्वोक्त दृष्टान्त द्वारा दार्शान्तका वर्णन करना उपहासास्पद ही प्रतीत होता है । 


१३ मायावादी कोन दो सकते हैं ! 

' कुछ कुतकंव्यसनी द्वेतवादी लोग अद्वेतब्रह्मवादियोंकी निन्दाके अमिप्रायसे 'ये मायावादी हैं 
ऐसा कह कर आक्षेप करते हुए-अद्वंत ब्रह्मवादके प्रति अपना विद्वेष प्रकट करते हे । परन्तु यहाँ 
विद्वानोंको विचार करना चाहिये कि मायावादी कौन हो सकते हैं? मायाशब्दके प्रयोगमात्रसे एव 
उसके द्याशत्र-तर्कानुकूळ अर्थ-विशेषके माननेमात्रसे यदि कोई मायावादी कहा जा सकता है तो 
तुल्यन्यायसे हमारे श्रुति, स्मृति, पुराणादि समस्त शास्त्र मी मायावादी माने मायेंगे । क्योंकि उन 
शास्त्रोनि माया शब्दका एवं उसके अथे विशेषका वर्णन प्रचुरमात्रामें किया है। जवे 

“इन्द्रो मायामिः पुरुरूप ईयते ।' ( ऋ० ६।४७।१८ ) 'मायां ठु प्रकृति विद्यात्‌, मायिनं तु 
महेश्वरम्‌ । (हवे उ० ४१०) 'विश्वमायानिवृत्तिः' (रवे० १।१०) “मम साया दुरत्ययाः (ग० ७।१४) 
“संभवाम्यात्ममायया' (गी० ४।६) "मायामेतां तरन्ति ते (गी० ७ १४) 'योगमायासमावृतः' 
(गो० ८।२५) 'एषा माया मगवत। सगंस्थित्यन्तकारिणी ।? (मा० ११।३।१६) 'मायामयुक्तां वस्तु 
चक्षते ।' .( मा० १०।७३।११ ) चिन्मात्रमेकमभयं प्रतिषिष्य मायाम्‌' ( मा० ४७२९ ) 

झर्थात--'एक ही इन्द्र-परमात्मा-मायाशक्तियोके द्वारा ही अनेक रूपोंसे प्रतीत होता है ।' 
मायाको प्रकृति यानी विश्वका परिणामी उपादानकारण और मायाके अधिष्ठाता नियत्ताको महेश्वर 
समझो । विश्वमायाकी निवृत्ति होती है, मेरी माया दुस्तर है, अपनी माया द्वारा अजन्मा मैं जन्म 
लेता हे, इस मायाको तर जाते हैं, मैं अपनी योगमायासे समावत हूं, मगवानुकी यह साया विष्वको 
सृष्टि, स्थिति एवं संहार करती है, संसारासक्त-अज्ञानी ही मायाको सत्य वस्तु समझते हैं, माथाका 
प्रतिषेध करके आप मगवान ही चिन्मात्र अद्य अमयरूपसे परिशिष्ट रह जाते हैं। इत्यादि शास्त्र 





( ९८ ) 


वचनोंमें स्पष्टतः माया शब्दका प्रयोग एवं उसके अर्थ विशेषका स्वीकार देखनेमें आता है । अपरि- 
च्छिन्न-निष्क्रिय परमात्मा अचिन्त्य शक्तिवालो मायाके विना जगत्को रचना आदि नहीं कर सकता, 
इसलिए मायाद्वारा ही परमात्मामें जगरकारणतावाद ही मायावाद है, यह पूव प्रदर्शित श्रुति स्मृत्यादि 
वचनोंसे समुपलब्ध होता है । यहाँ यह समझना चाहिए कि जो लोग ब्रह्मको परमार्थ सत्य मानते हैं 
वे ही ब्रह्मवादी कहे जा सकते हैं। एव जो बौद्धादि ब्रह्मको ही शून्य मानते हैं, वे ब्रह्मवादी 
नहीं कहे जा सकते । वसे जो माया एवं तत्कायं हृतग्रपच्चकों परमाथसत्य मानते हैं, वे ही माया 
एवं तत्कायक्रे पक्षपाती होनेके कारण मायावादी कहे जा सकते हैं अर्थात मायाको मिथ्या-बाधित- 
कल्पनामात्र माननेवारे अह त ब्रद्मवादो मायावादी नहीं कहे जा सकते । समस्त शास्त्रोंमें जगत॒की 
परिणामी उपादानक्रारणता मायामें सुनगेमें आती है, उस कारणताको कोई भी हठवादी इन 
शःस्त्रोसे निकाल नहीं सकता । जिन शास्त्रोंके यचनोंमें मायाका जेवा निरूपण किया गया है, उन 
वचनोंको प्रमाण न माननेपर नास्तिकतदाको प्र।प्ति होती है । 

कुछ विद्व घी जन इस कपोलकल्पित वचनके द्वारा कहते हैँ-'मायावादमसच्छास्त्रं च्छन्न 
वोद्धमुच्यते ।' अर्थात्‌ भायावाद सच्छःस्त्र नहीं है, यानी सच्चे शास्त्रोमे प्रतिपादित नहों है, अतः यह 
छिपा हुआ एक प्रकारका बोद्धमत ही है । परन्तु यहाँ यह समझना चाहिए- मायाको परमाथ सत्य 
मानना ही मायाबाद है, मायाको मिथ्या मानना मायावाद नहीं दे । अतः जो हती लोग माया एवं 
तत्कायं द्व तप्रपः्च जो असंख्य-अनथोसे पूणं है को परमाथ सत्य मानकर-सबंथा अनित्यं मानते हैं 
कोर जो बद्व त ब्रह्मसे सदा विमुख रहते हैं उससे विद्वेष करते रहते हैं वे ही वस्तुत: मायावादो हैं । 
जो अनन्त-अद्वय-पणं ब्रह्मानन्दके दिव्य रसाश्वादमें निमग्न रहते हैं वे निद्वेन्द् अलमस्त अद्वेतवादी-- 
जो माया एवं तत्कायं द्वतग्रपचर्क 'मिथ्यात्वके आपादन द्वारा माया तस्कार्यके परमार्थ सत्यत्वका 
निवारण कहते है-वे अद्वतन्नह्यवादी कदापि मायावादो नहीं हो सकते । 

१४-उपसंह!र 

ब्रह्मसूत्र एव शाङ्करमाष्यके अध्ययन, श्रवण एवं मननसे जिज्ञासु सज्जन, अह्वत ब्रह्मवादको 
यथावत्‌ समझकर अपने देवदुलेम मानव जीवनको धन्य एवं सफल वना सकते हैं। जो सज्जन मुछ 
संस्कृठके भाष्यादिको समझ नहीं सकते हैं, उनके लिए हमारे वेदान्ताचार्य स्वामी सत्यानन्द 
सरस्वतीजी' ने बहुत ही परिश्रमकर सूत्र एवं भाष्यका राष्ट्रभाषा हिन्दीमें अत्युत्तम अनुवाद किया है, 
और साथमें शङ्करमाष्पकी रत्नप्रमा, भामती, विवरणादि अनेक संस्कृत व्याइ्याओके विशद भावोंको 
'सत्पानन्दी-दीपिका' में सरळ एवं सुगम हिन्दी भाषा द्वारा प्रकट किया है, यह हिन्दी-प्रेमी तत्व- 
जिज्ञासुओंपर महानु उपकार हुआ है । इस 'सत्यानन्दो-दीपिका के पठन एवं मवनद्वारा वे थथावत्‌ 
बद्वेत सिद्धान्तके रहस्योंको हृदयंगम करके अपने बहुमुल्य जीवनमें परा-शान्ति प्रापकर पारमाथिक 
्रह्मानन्दका सतत अनुभवकर अपनेको धन्य बना सकेगे। इसलिए “विद्वद्दर स्वामी सत्यानन्द 
सरस्वतीज्ञी' को विशाल-अद्वेत संप्रदायक्री तरफसे खू खूब धन्यवाद दिया जाता है। और साथ 
हो इस पुस्तक-प्रकाशनरूप शुमकायंमें धनद्वारा सहयोग देनेवाले अनेक-उदार घनान सज्जनोंको 
भी खूब-खूब शुभाशीर्वाद दिया जाता है। इस पुस्तक द्वारा धामिक-जिज्ञासु जनवामें महनोय-प्रशस्त 
झद्दत ज्ञानका प्रचार होगा । ओर यह निश्‍चित है कि विश्वमें इसी यद्दैत ज्ञानके प्रचार द्वारा ही 
विश्वके समझदार नेताओके द्वारा अभिळषित सच्चो-शान्ति एवं अहिसाका सम्नाज्य स्थापित होगा, 
इसमें लेश भी संशय नहीं । | 

'हरिः अतत्सत्‌ , शिवमस्तु, शिवोऽहं शिवः सवम । 





अधिकरणानि. 
प्रथमाध्याये प्रथमः पाद्‌ः॥ १ ॥ 


१ जिज्ञासाधिकरणम्‌ 

२ जन्माद्यधिकरणम्‌ 

३ शास्त्रयोनित्वाधिक रणम्‌ 
४ समन्वयाधिकरणम्‌ 

५ ईक्षत्यधिकरणम्‌ 

६ आनन्दमयाधिकरणम्‌ 
७ अन्तरधिक रणम्‌ 

८ आकाशाधिकरणम्‌ 

९ प्राणाधिकरणम्‌ 
१० ज्योतिर्‍चरणाधिकरणम्‌ 
११ प्रतदनाधिक रणम्‌ 


प्रथमाध्याये द्वितीयः पाद्‌ः ॥ २॥ 
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५ अन्तर्याम्यधिकरणम्‌ 

६ अहदयद्वाधिकरणम्‌ 

७ वेइवानराधिकरणम्‌ . 
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११ ज्योतिरधिकरणम्‌ 
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थ्‌ ्रमसुन्रशाङ्करभाष्याधिकरणाचुक्रमः । 


अधिकरणानि, 


७ प्त्यधिकरणम्‌ 
८ उत्पत्यसंभवाधिकरणम्‌ 


द्वितीयाध्याये तृतीयः पादः ॥ ३ ॥ 


१ वियदधिकरणम्‌ 
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१७ अंशाधिकरणम्‌ 

द्वितीयाध्याये चतुर्थः पारः ॥ ४ ॥ 
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४ प्राणश्रेष्ठयाधिकरणम्‌ 
प्‌ 
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त्रह्ासूजशाङ्करभाष्याधिकरणाजुक्रम; । 
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अघिकरणानि, 
९ तदधिगमाधिकरणम्‌ 
१० इतरासंशुषाधिकरणम्‌ 
११ अनारब्धाधिकरणम्‌ 
१२ अनिनहोत्राद्यधिकरणम्‌ 
१३ विद्याज्ञानसाधनत्वाधिकरणम्‌ 
१४ इतरक्षपणाधिकरणम्‌ 


चतुर्थाध्याये द्वितीयः पादः ॥ २ ।। 
१ वागधिकरणम्‌ 

२ मनोधिकरणम्‌ 

३ अध्यक्षाधिकरणम्‌ 

४ ७ासृत्युपक्रमाधिकरणम्‌ 
५ संसारव्यपदेशाधिकरणम्‌ 
६ प्रतिषेघाधिकरणम्‌ 

७ वागादिल्याघिकरणम्‌ 
८ भविमागाधिकरणम्‌ 

९ तदोकोधिकरणम्‌ 

१० रष्म्यधिकरणम्‌ 

११ दक्षिणायनाधिकरणम्‌ 


चतुर्थाध्याये तृतीयः पाद्‌ः॥ ३॥ 
१ अविराद्यधिकरणम्‌ 
२ वाय्वधिकरणम्‌ 
३ तडिदधिकरणम्‌ 
४ आतिवाहिकाधिकरणम्‌ 
५ कार्याधिकरणम्‌ 
६ अप्रतीकालम्बनाधिकरणम्‌ 


चतुर्थाध्याये चतुर्थः पादः ॥ ४ ॥ 

१ संपद्याविर्मावाधिकरणम्‌ 

२ अविभागेन दृष्टत्वाधिकरणम्‌ 

३ ब्राह्माधिकरणम्‌ 

४ संकल्पाधिकरणम्‌ 

५ अभावाधिकरणम्‌ 

६ प्रदीपाधिकरणम्‌ 

७ जगद्व्यापाराधिकरणम्‌ 


ग्रन्थोपसंहारः। ` 


समासोऽयं त्रहसूत्रशाई रभाष्यस्थाधिकरणाङुक्रमः। 
। 3० तत्सत्‌ । 
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३०शं नो मित्रः शां वरुण: शं नो भवत्वर्यमा । 
शं न इन्द्रो ब्रृहस्पतिः। श॑ नो विष्णुरुरुक्रमः । 
ॐ शान्तिः शान्तिः शान्ति 


उद्धाराथं सुसुक्षोररचिषत पुरा ब्रह्मसत्राणि यान्नि 
कृष्णद्वैपायनेन श्रुतिपरमतिना 5 ऽम्नायीर्षार्थचकत्रा । 
कत्वा भाष्यं तदीयं निखिलचुधज्ञुत॑ गूढतस्त्वोपदेश 
निद्धेंतानन्द्दायी जगति विजयते छाडूरो देशिकेन्द्रः ॥ 
बक्तारमाखाद्य यमेव नित्या सरस्वती स्वार्थंसमन्विताऽऽसीत्‌ । 
निरस्तदुस्तककलङ्कपङ्का नमामि तं शङ्करमचिताङघ्निम्‌॥ 

श्रुति-स्मृति-पुराणानामाळयं करुणालयम्‌ । 

नमामि भगवत्पादं शङ्करं लोकशाङ्करम्‌॥। 





ॐ तत्सद्ब्रह्मणे नमः 


्रह्मसूत्रशाङ्करभाष्यम्‌ 


स्वामि-सत्यानन्द-सरस्वती- 
कृत 
भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकाक्षहितम्‌ 


यदाकारा वृत्तिभेवति मनसो इद्दयधुतये, जगत्सर्वं रज्जौ भुजग इच यत्रास्ति विदितम्‌। 
अवेद्यं यव्यास्ते सततमपरोक्ष शुभधियाम्‌, शिवं प्रत्यग्रूपं तदहमसरतं नौमि परमम्‌ ॥ १॥ 
शङ्कर शङ्कराचाय केशव वादरायणम्‌। सूत्रभाष्यकृती वन्दे भगवन्तौ पुनः पुनः ॥ २॥ 
इश्वरो शुरुरात्मेति मूर्तिभेदविभागिने। व्योमव्ठथाप्तदेहाय दक्षिणामूतेये नमः॥ ३॥ 
ब्रह्मानन्दं परमसुखदं केवलं ज्ञानमूर्तिम्‌, न्द्वातीतं गगनसरशां तत््वमस्यादिलक्ष्यम्‌। 
पकं नित्यं विमलमचलं सर्वधीसाक्षिभूतम, भावातीतं त्रिगुणरहितं सद्र हतं नमामि ॥४॥ 
सदत्रह्मसूचवरशाकूरभाष्यसिन्थोरन्तविगाहनससुत्कजनामितुष्टये । 
तात्पयेसङ्गलनभूषितशुदधरष्ट्रभापानुचादमहमातनचै नवीनम्‌ ॥ ५॥ 
रथ्योदक सुरनदीं समवाप्य सद्यः शुद्धि यथच्छेति वचः कलुषं मदीयम । 
शारीरक समधिगम्य तथैच आप्यं सम्पत्स्यते नियतमेव चिराय पूतम्‌ ॥ ६॥ ` 
ध्यायं ध्यायमनामयं पशुपतेः पादाम्बुरोहद्कयं स्मारं स्मारमनारतं बुधमनोहारीरूणां गिरः 
श्रीमच्छङ्करदेरिकेश्वरकृते भाष्येऽनुवादं सुधीः | 
सत्यानन्द्खरस्वती वितनुते शुभ्रां तथा दीपिकाम्‌॥ ८॥ 
“अथ त्रहसत्रशाङ्गरभाष्ये समन्वयाख्यप्रथमाध्यायस्य प्रथमः पादः 
इस ग्रन्यमें समन्वय, विरोध परिहार, साधन और फल इस भेदसे .चार अध्याय वाळी भगवानु 
वादरायणद्वारा प्रणीत यह शारीरक मीमांसा जीवब्रह्मकत्व साक्षात्कार हेतुभूत श्रवणात्मक विचार 
प्रतिपादक न्यायोंको दिखलाती है। उसमें सम्पूण वेदान्त वाक्योंका साक्षात्‌-परम्परया वा प्रत्यगमिन्न _ 
अद्वितीय ब्रह्म में ही तात्पर्यं है । यह समन्वय इस प्रथम अघ्यायसे प्रकाशित किया जाता है। इसमे 
(सिद्धार्थ ज्ञातसंस्बन्धं श्रोतुं ओता प्रवतते | शास्रादौ तेन वक्तब्यः सम्बन्धः सप्रयोजनः ॥' 
महापुरुषोंकी इस उक्तिके अनुसार शास्त्रके आरम्ममें यदि विषय, प्रयोजन, अधिकारी ओर सम्बन्धका 
प्रतिपादन न किया जाय तो उसमें विज्ञपुरुषोंकी प्रवृत्ति नहीं होगी । इसलिए शास्त्रके आरम्ममें उसका 
निरूपण करना आवश्यक है। इस सम्पूण शास्त्रका जीवब्रह्मेक्य विषय है, उसके ज्ञान द्वारा अविद्या 
सहित संसाररूप वन्धकी -आत्यन्तिक निवृत्ति प्रयोजन है, विवेक वेराग्यादि साधन चतुष्टय सम्पन्न 
अधिकारी है, प्राप्य प्रापक भाव, प्रतिपाद्य प्रतिपादकभाव आदि सम्बन्ध हैं। विचारात्मक शास्त्रके A ९ 
आरम्ममें प्रयोजक इन चार अनुबन्धोंका युक्तिसे निर्णय करनेके लिए भगवान्‌ सूत्रकारने 'अथातो ._ 
3 अहाजिज्ञासा' इस सूत्रकी रचना की । यह तमी सार्थक हो सकती है जब बन्ध मिथ्या हो। यदि वन्य _ सा 
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र युप्मदस्सत्मरत्ययगोचरयोबिषयविषयिणोरतमःप्रकादावद्विरुद्धस्वभाचयोरितरे तर- 
भावानुपपत्तौ सिद्धायां तद्धर्माणामपि सुतरामितरेतरभावालुपपत्तिः, इत्यतोऽस्मत्मत्यय- 
भाष्याडुवाद 

झंका--अन्मकार और प्रकाशके समान विरुद्ध स्वमाव वाले युष्मत्‌ ( तुम ) और अस्मत्‌ 
( हम) ) प्रतीतिके विषयभूत विषय और विषयीकी इतरेतरमाव ( तादात्म्थको ) अनुपपत्ति 
सिद्ध होनेपर उनके धर्मोकी भौ सुतरां इतरेतरमावकी अनुपपत्ति है, इसलिए अस्मत्‌ प्रतीतिके 


सत्यानन्दी-दीपिका 

पास्माथिक हो तो उसकी उक्त ज्ञानसे कदापि आत्यन्तिक निवृत्ति नहीं होगी । इसी प्रकार "तरति 
शोकमात्मवित? ( आत्मवेत्ता शोक पदसे ज्ञापित बन्धसे मुक्त हो जाता है ), 'ज्ञानादेव तु कैवल्यस्‌' 
( मोक्ष केवल ज्ञाने ही होता है ) इत्यादि श्रुतियाँ मी तभी सार्थक हो सकती हैं जब वन्ध मिथ्या 
हो, मिथ्या भी तभी सिद्ध हो सकता है जब वह अध्यस्त हो, अतः उसकी सिद्धि के लिए भगवान्‌ भाष्य- 
कार उपोद्घात भाष्यमें “युष्मद्‌? आदि द्वारा सवंप्रथम अध्यासका निरूपण करते हैं--- 

# जैसे अन्धकारके स्वरूपमें 'यह प्रकाश है' ऐसा भ्रम और प्रकाशके स्वरूपमें 'यह अन्धकार 

' ऐसा भ्रम किसीको नहीं होता, क्योंकि दोनों परस्पर विरोधी स्वभावके हैं। यहाँ अन्धकार ओर 

प्रकाशके स्वरूपका उदाहरण इसलिए दिया गया है कि प्रकाशमें अन्धकारके विद्यमान होनेपर भी 
“यह प्रकाश है' ऐसी बुद्धि होती है । प्रकाशके अधिक प्रदीप्त होनेपर पहलेकी अपेक्षा अधिक प्रकाश 
प्रतीत होता है। इस प्रकार प्रकाशके तारतम्यसे अन्धकारका भी तारतम्य होता है, इसलिए दोनोंका 
इतना विरोध नहीं है इससे यहाँ स्वख्पका ग्रहण किया गया है अर्थात्‌ अन्धकारके स्वरूपमें प्रकाश बुद्धि 
ओर प्रकाशके स्वरूपमें अन्धकार बुद्धि कदापि किसीको नहीं होती । वेसे ही अत्यन्त विरोधी स्वमावके 
आत्मा और अनात्माका भी अन्योन्य अध्यास ( भ्रम ) नहीं होता । यहाँ अध्यास श्रमका पर्यायवाची 
शब्द है । इसका आगे माष्यमें विस्तृत वर्णन होगा । 

यद्यपि नाम-रूपात्मक समस्त विषय 'इदम्‌' ( यह ) शब्द वाच्य है तुम शब्द वाच्य नहीं 
है, क्योंकि 'तत्त्वमसि' इस श्रुति-वाक्यमें 'त्वम्‌' शब्द आत्मवाची है, इसलिए भगवान्‌ भाष्यकारको 
आत्मा ओर अनात्माका ज्ञान करानेके लिए भाष्यस्थ “युप्मद' शब्दके स्थानमें 'अस्मद्‌' शब्दके साथ 
“इदम्‌? शब्दका प्रयोग करना चाहिए था अर्थात्‌ माष्यस्थ “युप्मदस्मठात्यय' के स्थानमें ' इदमस्मत्‌ 
ऐसा पाठ होना चाहिए, तो भी विषय और विषयीमें अत्यन्त विरोध दिखलानेके लिए “इदम्‌ शब्दका 
प्रयोग न कर “युप्मद्‌' शब्दका प्रयोग किया है, क्योंकि “इदम्‌? शब्दका “अस्मद्‌? शब्दके साथ अत्यन्त 
विरोध नहीं है । जैसे कि 'अयमहमस्मि' ( यह मैं हूं ) ऐसा लौकिक प्रयोग देखनेमें आता है, परन्तु 
'त्वमहमस्मि' ( तू मैं हुँ ऐसा प्रयोग देखनेमें नहीं आता । इसलिए इन लौकिक प्रयोगोंसे सिद्ध होता 
दै कि भगवान्न माष्यकारने विषय और विषीमें अत्यन्त विरोध सूचित करनेके लिए भाष्ये 
“गुच्मदस्मद्‌? शब्दका प्रयोग किया है । 


टिप्पणी--१ लोक प्रसिद्ध 'अहम' शब्द वस्तुतः शुद्ध चिन्मय आत्माको विषय नहीं करता, 
किन्तु चिद.जइ सिश्चितको विषय करता है, यदि वह झुद्ध चिन्मय आत्माको विषय करता तो मोक्ष 
शाख्रकी रचना व्यथ सिद्ध होती । किन्तु मोक्ष ज्ञाखकी रचनासे यह सिद्ध होता है कि लोक प्रसिदध 


मत आत्माको विषय नहीं करती । इस वातको स्वयं भगवान्‌ माप्यकार 
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गोचरे विषयिणि चिदात्मके युष्मत्रत्ययगोचरस्य विषयस्य तद्धर्माणां चाध्यासः, तद्विपय- 
येण विषयिंणस्तद्धर्माणां च विषयेऽध्यासो मिथ्येति भवितुं युक्तम्‌; *तथाप्यग्योन्यरिम- 
जन्यो न्यात्मकतामन्योन्यधर्माश्चाष्यस्येतरेतराचिवेकेनात्यन्तविविक्तयोध॑मंधर्मिणोमिथ्या- 
ज्ञान निमित्तः सत्यानुते मिथुनीकृत्य, 'अहमिदे' 'ममेदम' इति नैसर्गिको ऽयं लोकव्यवहारः। 
विषयभूत चेतन्य स्वरूप विषयीमें युष्मत्‌ प्रतीतिके विषयभूत विषय और उसके धर्मोका अध्यास और 
इसके विपरीत विषयमें विषयी और उसके धर्मोका अध्यास नहीं हो सकता । समाधान-तो मी अत्यन्त 
भिन्न धर्मो और धर्मियोंकाः भेद ज्ञान न होनेके कारण एकका दूसरेमें परस्पर स्वरूप तथा एक 
दुसरेके धर्मोका अध्यासकर सत्य और अनृतका मिथुनीकरणकर “यह मैं' और “यह मेरा! इस प्रकार 
मिथ्याज्ञान निमित्त स्वाभाविक यह लोक व्यवहार होता है । आक्षेप पूर्वक पूर्व पक्षी कहता है--यह 
सत्यानन्दी-दीपिका 

इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है-आत्मासे भिन्न सारा जगत्‌ अर्थात्‌ शरीर आदि जड़ 
समुदाय अनात्मा है, इसलिए वह 'तुम' शब्दसे गृहीत होता है । आत्मा विषथी है यह बात 
'स चेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता’ (इवेता० ३।१९) इत्यादि श्रृतिसे भी सिद्ध होती है । “तस्य भासा 
सबंमिदं विभाति’ ( उसीके प्रकाशसे यह सव प्रकाशित होता है) इत्यादि श्रुतिसे सबका प्रकाशक 
होनेसे भी आत्मा विषयी सिद्ध होता है । अनात्मा जड़ और प्रकाद्य होनेसे विषय है और आत्मा 
चेतन्यस्वरूप होनेसे विषयी है । इस प्रकार दोनों अत्यन्त विरोधी स्वमावके हैं। इसलिए दोनोंका 
परस्पर तादात्म्याध्यास नहीं हो सकता । धर्मियोंका तादात्म्याध्यास होनेपर ही उनके आश्रित धमाका 
भी तादात्म्याध्यास होता है, अन्यथा नहीं । जब दोनों घमियोंका तादात्म्याघ्यास नहीं हो सकता तो 
सुतरां उनके आश्रित धर्मोका भी तादात्म्याध्यास नहीं होगा । अनुमानसे भी यह सिद्ध होता है-- 

'आत्मानात्मानौ अध्यासरहितौ चिरुद्भस्वभाचत्वात्‌ तसः प्रकाशवत्‌? विरोधी स्वभाव होनेसे 
जैसे अन्धकार और प्रकाश अध्यास रहित- हैं, वसे ही विरोधी स्वभाव होनेके कारण आत्मा और 
अनात्मा भी अध्यास रहित हैं । 

% आत्मा और अनात्मा ( देह, इन्द्रिय आदि जड़ समुदाय ) ये दोनों धर्मी तथा इनके घमं 
परस्पर अत्यन्त विलक्षण हैं। जैसे कि चेतनत्व, नित्यत्व आदि आत्माके धमं हैं और जड़त्व, परि- 
च्छिन्नत्व आदि अनात्माके घमं हैं । परन्तु यहाँ यह प्ररत होता है कि एक चिन्मय, नि्धेमंक आत्मामें 
` चेतनत्व आदि धमं कँसे हो सकते हैं, तो इसका उत्तर यह है--“आनन्दो विषयानुभवो नित्यत्व- 
मिति सन्ति धर्माः” ( पञ्चपादिका ए० ६७ ) । आनन्द, विषयानुभव, नित्यत्व आदि चेतनात्माके 
स्वरूपभूत होते हुए भी अन्तःकरणकी वृत्तिरूप उपाधिसे धमं जैसे भासते हैं। इस प्रकार दोनों 
धर्मी और उनके धम यद्यपि परस्पर अत्यन्त भिन्न हैं, तथापिं दोनोंका भेद गृहीत न होनेके कारण 
` दोनों धर्मियोंका एक दूसरेमें अध्यास होता है अर्थात्‌ आत्मारूपी धर्मीमें यह मैं हे! ऐसी अनात्म- 
बुद्धि और देह, इन्द्रिय आदि अनात्मामें 'यह आत्मा है' ऐसी मात्मबुद्धि होती है । इस प्रकार दोनों 


धर्भियोका परस्पर अध्यास होनेपर उनके धर्मोका मी परस्पर घर्भियोमें अध्यास होता. है। जसे कि . 


आत्माके चेतनत्व आदि धर्मोका “मैं चेतन हे' इस प्रकार अनात्मामें और अनात्माके जडत्व, परिच्छि- 
न्त्व आदि धर्मोका 'मै जड़, अज्ञानी, परिच्छिन्न हूँ आत्मामें अध्यास होता है । यद्यपि यह सामान्य 
नियम है कि धर्मी अध्यास पूर्वक धर्माध्यास होता है, तथापिं यह नियम सत्र लागू नहीं होता, कारण 
कि स्फटिक मणिमें जपाकुसुमकी लालिमाकी प्रतीति धर्मी अध्यासके विना भी होती है । परन्तु प्रकृतमें 


तो धर्मी अध्यास पूर्वक धर्माध्यास होता है, इसलिए धर्मी अध्यास पूर्वक धर्माष्यासका वर्णन किया गया | 
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आह-कोऽयमध्यासो नामेंति। उच्यते,-श्स्सृतिरूपः परत्र पूर्वदाचभाखः। *तं केचित्‌ 
अध्यास क्या है? इसपर कहते है--स्मृतिरूप पूबंदृष्टका अन्यमें ( अधिष्ठानमें ) अवभास ( प्रतीति ) 
सत्यानन्दी-दीपिका 
है । इस रीतिसे अध्यासके सिद्ध होनेपर सत्य और अनृतका मिथुनीकरण होता है, क्योंकि मिथुनी- 
करणके बिना उक्त लोक प्रसिद्ध व्यवहार उपपन्न नहीं होता । 
सत्य, अनृत और मिथुनीकरणका स्वरूप यह हे--“त्रिकाराबाध्यस्वं सव्यत्चस्‌' जिसका तीनों 
कालोमें बाध न हो वह मत्य है । वह ब्रह्म है, क्योंकि- सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और 
अनन्त है ) इत्यादि श्रृति ब्रह्मको ही सत्य कहती हैं । “अतोउन्यदातंम! ( उस प्रत्यगभिन्न ब्रह्मसे जो 
भिन्न है वह सव आते. अनृत अर्थात्‌ मिथ्या है) 'अनुतं नाम मिथ्या' “ज्ञानबाध्यत्वं सिथ्याव्वस्‌' 
( जो ज्ञानसे बाधित है वह सब मिथ्या है ) इसी प्रकार अध्यास पूवेक सत्य और अनृतका मिथुनीकरण 
होता है । व्याकरणानुसार ऐसे स्थलमें 'अभूततद्धावेच्विः जो वस्तु जसी नहीं है बलात्‌ उसे वसा मान 
लेनेके अथमें 'च्वि' प्रत्यय होता है । यथा अनात्मत्व रहित आत्मामें अनात्मभाव अथवा आत्मत्व 
रहित अनात्मामें आत्ममाव, इसे मिथुनीकरण या युगलीकरण कहा जाता है, इस अर्थमे 'च्वि' प्रत्यय 
होता है । तदनन्तर 'यह शरीर आदि मैं हूँ 'यह पुत्र आदि मेरे हैं अनादि कालसे इस न॑सगिक लोक 
प्रसिद्ध व्यवहारका कारण मिथ्या-ज्ञान-अध्यास ही है । यह मिथ्याज्ञान भावात्मक है । 


शंका--लोक प्रसिद्ध यह अनात्म देह आदि सत्‌ हैं अथवा असत्‌ ? यदि सत्‌ हैं तो द्वेतापत्ति 
होगी, जब कि वह 'एकमेवाद्वितीयम्‌' ( एक ही अद्वितीय सद्-ब्रह्म है ) इत्यादि श्रुतिसे विरुद्ध और 
बाधित है, इससे देह आदि सत्‌ नहीं हैं। यदि असत्‌ हों तो गगनकुसुम आदिके समान उनकी 
प्रतीति नहीं होनी चाहिए, किन्तु इनकी प्रतीति भी सर्वानुभव सिद्ध है। ऐसी परिस्थितिमें सत्य ओर 
अनृतका मिथुनीकरण कँसे होगा ? मिथुनीकरणका अभाव होनेपर किसका किसमें भेदाग्रह ? उसके 
न होनेपर अध्यास कंसे ? इस प्रकार अध्यासकी असिद्धि होनेके कारण ग्रन्थका आरम्भ सिद्ध नहीं 
होगा इत्यादि आशय मनमें रखकर पूव पक्षी 'आह' इत्यादिसे अध्यासपर आक्षेप करता है और . 
उसका लक्षण भी पूछता है । 
.... ##£ स्मृतिरूपः परत्र पूचदष्टावभासः” इस अध्यास लक्षणमें 'परत्र अवभासः' इतना ही 
अव्यासका लक्षण है, 'स्मृतिझुप और पूवदृष्टावमास' ये दोनों पद अध्यासके साधक हें । 
इनका पदकृत्य इस प्रकार है--'परत्र' पदमें सप्तमी विभक्ति अधिकरणाथंक है। अतः “परत्र 
परमे-अन्यमे अर्थात्‌ अधिष्ठानमें, अवभास-प्रतीति अर्थात्‌ अन्यमें [ अन्यकी ] प्रतीति। शंका-- 
अन्यमें किसकी प्रतीति ? समाधान-स्मृतिरूप पूवदृष्टकी । स्मृतिरूपका अथे स्मयंमाणके सहश है, 
पूवंदृ्टका अर्थ पूर्वानुभूत है। स्मयंमाणक्रे सहृ पूर्वानुभूतकी अन्यमें-अधिष्ठानमें प्रतीति । इस 
प्रकार पदकृत्यसे यह समुच्चिताथ निष्पन्न हुआ । अब इस अध्पास लक्षणका उदाहरणसे स्पष्टीकरण 
किया जाता है--जंसे कि 'शुक्ताविदं रजतम्‌' ( शुक्तिमं यह रजत है ) परत्र-अन्यमें अर्थात्‌ रजत 
भिन्न शुक्ति ( सोप ) में जो रजत ( चाँदी ) है, वह पूर्वामुभूत और स्मयंमाणके सहृश-स्मृतिके 
विषय हट्रस्यित रजतके सद्दश भी है, इस प्रकार इस हृष्टान्तमें अघ्यास लक्षणका समन्वय है, 
क्योंकि रजतसे भिन्न शुक्तिरूप अधिप्ठानमें रजतकी प्रतीति अथवा कथन अध्यास है अर्थात्‌ मिथ्यारूप है । 
'अ्रमापादानाज्ञानविषयस्वमधिष्ठानत्वम! ( भ्रमके उपादान कारण भूत अज्ञानका विषय अधिष्ठान है ) 
उस अधिप्ठानमें अज्ञानस कल्पितको अध्यस्त कहते हैं। जैसे शुक्तिरूप अधिष्ठानमें अज्ञानसे 
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कल्पित होनेके कारण रजत अध्यस्त है अथवा रज्जुरूप अधिष्ठानमें अज्ञान कल्पित सपं अध्यस्त है । 
इस अध्यास लक्षणमें पूरवदृष्ट पदसे सुचित किया गया है कि भ्रमकालसे पूवं अध्यस्त वस्तु अनुभूत होनी 
चाहिए, अन्यथा अध्यास नहीं होगा । वस्तु व्यावहारिक हो अथवा काल्पनिक इस विषयमें कोई आग्रह 
नहीं, क्योंकि जिंस व्यक्तिने व्यावहारिक सपं कभी नहीं देखा किन्तु रवड़ आदि निमित सपं देखा है 
उसे भी संस्कार बलसे रज्जु आदिमें सपं भ्रम हो जाता है, इसलिए शुक्तिं आदिमें रजत आदिका 
'नेदं रजतम्‌' 'यह रजत नहीं है' 'नायं सप: “यह सपं नहीं हैं” इस वाध ज्ञानसे वाध होता है, अतः 
शुक्ति आदिमें अज्ञानसे कल्पित रजत आदि और उनका ज्ञान वाधित होनेसे कल्पित हैं । 
अध्यास दो प्रकारका है--“स्वरूपाध्यास और संसर्गाघ्यास' । जंसे कि 'शुक्ताविद रजतम्‌' 
( शुक्तिमें यह रजत है ) यहाँ रजत शुक्तिमें स्वरूपसे हो अध्यस्त है, क्योंकि भ्रम कालसे पहले वहाँ 
रजत नहीं था, केवल भ्रमकालमें नृतन अनिवंचनीय उत्पन्न होता है और उसका “यह रजत नहीं है' 
इस ज्ञानसे बाध होता है, अतः वह स्वरूपसे ही अध्यस्त है । इस प्रकार शुक्तिका अध्यस्त रजतके साथ 
संसर्गाध्यास है अर्यात्‌ कल्पित तादात्म्य सम्बन्ध है, इसलिए 'नेदं “रजतम्‌' इस ज्ञानसे शुक्तिका केवळ 
सं्गंमात्र ही बाधित होता है । 
अब अध्यासकी उत्पत्तिमें कारण सामग्रीका प्रतिपादन किया जाता है--्रत्येक वस्तुके दो 
अंश होते हैं एक सामान्य और दूसरा विशेष । अधिष्ठानके सामान्य अंशका ज्ञान और विशेष अंशका 
अज्ञान, साइस्य, भेदाग्रह आदि भो भ्रममें अपेक्षित हैं। जसे कि इयं शुक्तिः इसमें इदम्‌यह' 
शुक्तिका सामान्य अंश है, क्योंकि वह “यह घट है, यह पट है' इस प्रकार सब वस्तुओमें उपलब्ध 
होता है और शुक्तित्व विशेष अंश है, क्योंकि वह केवळ शुक्तिमें ही सीमित दै । सामने रजतके सदृश 
चमकीला पदाथ देखकर उसमें व्यक्तिको 'यह रजत है' ऐसा भ्रम होता है । कारण कि दोष आदिके 
वळसे समीपस्थ चमकीले पदार्थके विशेष शुक्तित्व अंशका ज्ञान उस व्यक्तिको नहीं होता । परन्तु जब 
वह श्रान्त पुरुष प्रतीयमान रजतको लेने जाता है तब अतिशीघ्र उसे अधिष्छानके विशेष अंश 
शुक्तित्वका ज्ञान हो जाता है। वह स्वयं अनुभव करता है कि मुझे इसमें रजतका भ्रम हो गया या । 
वस्तुतः 'यह शुक्ति है रजत नहों' यह ज्ञान होते ही अध्यस्त रजत और रजत ज्ञान दोनों बाधित हो 
जाते हैं। सहस्त यत्न करने पर भी पुनः उनकी प्रतीति नहीं होती, क्योंकि वे दोनों स्वरूपसे ही 
अध्यस्त थे, इसलिए वहाँ केवळ शुक्ति ही प्रतीत होती है। शुक्तिका अध्यस्त रजतके साथ जो 
संसर्गाध्यास था, वह भी उसी समय बाधित हो जाता है। इससे यह सिद्ध होता है कि इदम्‌' में 
रजत, रजतज्ञान और संसर्गाघ्यास ये तीनों कल्पित थे, अन्यथा उनका बाघ नहीं होता, जेसे इदम्‌ 
अंशका बाघ नहीं होता । अतः ये तीनों बाधित होनेसे मिथ्या सिद्ध होते हैं, क्योंकि मिथ्या वस्तुका 
हो वाध होता है । इससे मिथ्यावस्तुमें अस्ति, माति और प्रियताकी प्रतीति भी अधिष्ठानको ही होती 
है। 'शुक्तिमें यह रजत हैं' “गवय ( नील गाय ) में यह गौ है! इत्यादि भ्रम स्यळोंमें अध्यस्त रजत 
आदि पूवं दृष्ट और स्मर्यमाण रजत आदि के सहश हैं तथा अपनेसे सिन्न शुक्ति आदिमं प्रतीत भो होते 
हैं । इस प्रकार दोनों धर्मियोंका भेद गृहीत न होनेके कारण भ्रम उत्पन्न होता है । पूव-पूवं अध्यास 
संस्कार द्वारा उत्तरोत्तर अध्यासमें हेतु है । अध्यास, भ्रम, मिथ्या ये सब एकार्थवाची शब्द हैं । 
वेदान्त सिद्धान्तानुसार इसका लक्षण इस प्रकार है-'सदसद्विलक्षणत्वं मिथ्यात्वम' (सत्‌, असत्से 
विलक्षण मिथ्या है) जैसे कि शुक्तिमें अध्यस्त रजत न सत्‌ है और न असत्‌, किन्तु इन दोनोसे बिलक्षण 
है । इसलिए अभ्यस्त रजत सत्‌ नहीं, क्योंकि उसका "नेदं रजतम्‌' इस ज्ञानसे बाघ होता दै, असत्‌ भी 
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नहीं, क्योंकि भ्रमकालमें उसकी प्रतीति सर्वानुभव सिद्ध है, जब कि असत्की प्रतीति कदापि नहीं होती, 
जँसे असत्‌ गगन कुसुम बन्ध्या पुत्र, शशश्वङ्ग आदिकी प्रतीति नहीं होती, योगदशनमें इसे विकल्पवृत्ति 
कहा गया है--““शब्द्ज्ञानानुपातो चस्तुञझ्ून्यो विकल्पः” ( यो० सू० १।९ ) ( जिसका शब्द श्रवणसे 
ज्ञान हो किन्तु वस्तु न हो वह विकल्प है ) अध्यस्त वस्तु सत्‌ असत्‌ उभयात्मक भी नहीं, क्योंकि 
दोनोंका परस्पर विरोध है अतः अध्यस्त वस्तु सत्‌ असत्से विलक्षण अनिवचनीय उत्पन्न होती है 
अर्थात्‌ जिस अध्यस्त वस्तुका सत्‌, असत्‌ और उभयरूपसे निवंचन न हो वह अनिवंचनीय है । 
“स्मृतिरूप: परत्र पूवदृष्टावमासोऽध्यासः? अब इस अध्यास लक्षणको प्रकृतमें घटाया जाता है--- 
परत्र-अन्यमें अर्थात्‌ चिदात्मरूप अधिष्ठानमें यह सारा कार्यकारणात्मक प्रपश्च स्वरूपसे ही अध्यस्त है । 
यद्यपि प्रतीयमान यह प्रपञ्च नूतन है तथापि पूर्वद्ृष्ट और स्मय माणके सहर है, क्योंकि यह प्रपश्च 
अनादिकालसे प्रवाहरूपसे चला आ रहा है, इससे यह अनादि कालसे अविद्या द्वारा चिदात्मामें अध्यस्त 
है । पुव पूवं अध््यासके अनुमव जन्य संस्कार स्मृतिरूप होकर अन्तःकरणमें नूतन अनुभवको उत्पन्न करते 
हैं, जैसे पु -ूब बोज उतरोत्तर अङुरोत्पन्न करता है, वसे हो पूव-पूवं अध्यास उत्तरोत्तर अध्यासमे हेतु है। 
चिदात्माका अध्यस्त प्रपश्चके साथ संसर्गाच्यास है । इसका “नेह नानास्ति किञ्चन? ( इस ब्रह्म 
में किच्चदपि दत नहीं है ) इत्यादि श्रुति प्रतिपादन करती है । यह श्रुति प्रत्यगभिन्न ब्रह्ममें प्रतीयमान 
द्वेतका मिथ्यात्व बोधित करती है । यदि यह हृश्यमान प्रपञ्च मिथ्या न होता तो श्रुति द्वतका निषेध न 
.करती । भागवत में भी प्रपश्चके मिथ्यात्वका स्पष्ट वर्णन है--'मायामात्रमिदं राजन्‌! नानात्वं प्रस्य- 
गात्मनि' ( १२।४।२५ ) ( हे राजपु ! यह समस्त हृद्यमान नानात्व-प्रपश्च प्रत्यगात्मामें मायामात्र- 
मिथ्या-कल्पित है ) स्वामी मधुसूदन सरस्वतीने अपने अद्वैतसिद्धि ग्रन्थमें यह स्पष्ट वर्णन किया है कि- 
“अद्वेतसिद्धेद्देतमिथ्यात्वसिद्धिपूवंकत्वा द्‌ द्वेतमिथ्यात्वमेव प्रथममुपपादनीयम! ( ए० ८ ) ( अद्वेतकी 
सिद्धि द्वेतमें मिथ्यात्व सिद्धि पुर्वक है, इसलिए द्वैतमें मिथ्यात्वका प्रथम उपपादन करना चाहिए अर्थात्‌ 
प्रपश्वमें मिथ्यात्व सिद्ध किये विना प्रत्यगभिन्न अद्वितीय ब्रह्मकी सिद्धि नहीं हो सकती) और “पुकमेवा- 
द्वितीयस्‌' 'नेह नानास्ति किञ्चन’ इत्यादि अभेद प्रतिपादक श्रुतियाँ भी सार्थक नहीं हो सकतीं, अतः 
वेतप्रपश्वमें मिथ्यात्व युक्त है। इस विषयमें--“विमतं-जगत्‌ मिथ्या दृश्यत्वात्‌ ,जड़त्वात्‌, परिच्छिन्न- 
त्वात्‌ झुक्तिरूप्यवत्‌? (अद्वेतसिद्धि ए० ३० ) (यह प्रपश्च मिथ्या है, क्योंकि दृश्य, जड़ तथा परिच्छिन्न 
है, जसे शुक्तिरूप्य) यह अनुमान भी है । 
उपयुक्त विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि इस्यमान जगत्‌ सत्‌ नहीं, क्योंकि नेह ना- 
नास्ति किञ्चन’ इत्यादि श्रृतिसे बाधित है, असत्‌ भो नहीं, कारण कि उसकी प्रतीति सर्वानुभवसिद्ध हैं, 
सत्‌, असत्‌ उभयात्मक भी नहीं, क्योकि दोनों परस्पर विरोधी हैं, इसलिए यह हश्‍्यमान समरत जगत्‌ 
सत्‌ असत्से विलक्षण अनिवंचनीय है । यद्यपि “स्मृतिरूपः पूवदृष्ट: परत्रावमासः अध्यासका यह 
सामान्य लक्षण सवंसम्मत है, तो भी वादियोंका इस लक्षणके स्वरूपमें जो यत्किच्चित्‌ विरोध है, उसे 
भगवानु भाष्यकार आगे भाष्यसे स्पष्ट करते है-- 
अद्यपि भ्रमस्थलमें अधिष्ठान और आरोप्यके स्वरूपमें वादियोंका मतभेद है, तो मी 'अन्यमें 
अन्यका अवभास ही अघ्यास है, इस सामान्य लक्षणमें वे संब एक मत ही हैं । अन्यमें अन्यका अवभास 
कंसे होता है, इस विषयमें भगवानु भाष्यकार वादियोंकी भिन्न-भिन्न युक्तियोंके आधार पर उनके 


सिद्धान्तों के अनुसार ` “तं केनचित्‌’ इत्यादि भाष्यसे लक्षण कहते हैं-। प्रथम उन वादियोके विषयमे स्पष्ट 
किया जाता है-- | 


अधि० १। सू० १ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी दीपिका सहित ७ 


अन्यत्रान्यधर्माध्यास--इति वदन्ति। केचित्तु- यत्र यदध्यासस्तद्विवेकाग्रहनिवन्धनो 
> 
ख्म-इति। अन्ये तु--यत्र यदध्यासस्तस्येच विपरीतधर्मत्वकह्पनामाचश्षते-इति । 


AD SSR MERE ODO TN 
वही अध्यास है । कोई लोग एकमें दूसरेके धमंके आरोपको अध्यास कहते हैं । कुछ लोग कहते हैं 
कि जिसमें जिसका अध्यास है उसका भेदाग्रह निमित्तक भ्रम अध्यास है। अन्य लोग तो जिसमें 
जिसका अध्यास है उसमें विरुद्ध धमंत्वकी कल्पनाको अध्यास कहते हैं। परन्तु सवंथापि समी 


सत्यानन्दी-दीपिका 
आस्मख्यातिरसर्ख्यातिरख्यातिः ख्यातिरन्यथा । तथाऽनिवचनीयख्यातिरेतत्त ख्यातिपञ्जकम्‌ । 
विज्ञानून्यमीमांसातर्काद्वेतविदां मतम्‌ ॥ 

‘आत्मख्याति, असत्‌ ख्याति, अख्याति, अन्यथाख्याति और अनिवचनीयख्याति ये पाँच ख्यातियाँ 
क्रमसे विज्ञानवादी, शून्यवादी, मीमांसक, नैयायिक और अद्वेतवादियोंको सम्मत हैं' भगवान्‌ माष्यकारने 
प्रथम लक्षणमें तं केचित्‌’ इत्यादि माष्यसे आत्मख्यातिवादी .योगाचार और अन्यथाख्यातिवादी 
नेयायिकोंका मत प्रदर्शित किया है । आत्मख्यातिवादी योगाचार' क्षणिक विज्ञान ( वुद्धि) को आत्मा 
मानते हैं । उनके मतमें क्षणिक विज्ञानसे अतिरिक्त वाह्य कुछ भी नहीं है, तो मी अनादि अविद्या वश 
विज्ञान ही ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेयरूपसे जो पृथक्‌-पृथक्‌ अवभासित होता है वही भ्रम है । इस मतमें 
'अन्यत्रान्यधर्सावभासः' यह अध्यासका लक्षण है । 'अन्यधमंका अन्यमें अवभास अध्यास है' अन्यका 
घमं-विज्ञानरुप आत्माका धमं-आकार विशेष जो रजत आदि उसकी अन्यमें-ाह्य असत्‌ शुक्ति 
आदिमें प्रतीति ही अध्यास है । यद्यपि योगाचार मतमें बाह्य कोई भी पदार्थ नहीं है अर्थात्‌ बाह्य शुन्य 
है, इसलिए बह बाह्यार्थं शून्यवादी भी कहे जाते हैं, तथापि अनादि अविद्या वश क्षणिक विज्ञान ही 
रजत आदि अनेक आकारोंसे असत्‌ बाह्यमें अवभासित होता है। 'नेद रजतम्‌' इस ज्ञान से बाह्य 
रजतका बाध होने पर भी वह आन्तर विज्ञानरूपसे है, क्‍योंकि उसके मतमें प्रतीयमान रजत आदि 
आकार विशेष आन्तर विज्ञानरूप ही हैं अर्थात्‌ वे सब आत्माके ही आकार विशेष हैं। आत्मा ही 
अनेक आकारोंमें प्रतीत होता है, इसलिए इसे आत्मख्याति कहा जाता है । अ 

नैयायिकोंकी दृष्टिमे यह समीचीन नहीं है, क्योंकि प्रतीयमान रजत आदि आकार विशेष बुद्धिरूप 
हैं, ऐसा अनुभव किसीको भी नहीं होता । भ्रमस्थल तथा व्यवहारमें रजत आदिकी आंन्तरता किसी 
प्रमाणसे सिद्ध नहीं है, किन्तु सुख, दुःख आदि मान्तर हैं और रजत आदि बाह्म, यह तो सर्वानुभव 
सिद्ध है । रजत आदिको आन्तर माननेमें अनुभवसे भी विरोध है। रजत आदि पदाथं स्वप्नके अतिरिक्त 

जाग्रत्में आन्तर अप्रसिद्ध हैं इससे बाह्य अ्रतीयमान पदार्थको भ्रमआदिस्थलोंमें आन्तररूपसे कल्पना करत्ता 


१ टिप्पणी--बौद्धोंमें चार मत हें-माध्यमिक, योगाचार, सौत्रान्तिक और वैमाषिक ! 
माध्यमिकमतमें बाह्य और आन्तर सब शून्य है, अतः वह सब्चून्यवादी कहे जाते हे । योगाचार 
मतमें बाह्यार्थ शून्य है, किन्तु आन्तर विज्ञान सत्य है । वह क्षणिक विज्ञानको ही आत्मा कहते 
हे । प्रतिक्षणमें नष्ट होनेवाला विज्ञान ही वाह्याकारसे प्रतीत होता है, अतः वह क्षणिक दिज्ञानवादी 
अथवा बाह्यार्थ शून्यवादी कहे जाते हैं । सौत्रान्तिक मतमें बाह्याथ तो हे, परन्तु क्षणिक होनेसे 
उसका प्रत्यक्ष नहीं होता, इसलिए वह उसे अनुमेय मानते हें । वैमाषिकमतमें बाह्याथ हे और यह 
प्रत्यक्ष मी होता है, सौत्रान्तिक और बैभाषिक दोनों बाह्य और आन्तर उभयात्मक पदाथ मानते हे, 
अतः ये दोनों सर्वास्तित्ववादी कहे जाते हैं । इसका, विशेष विचार द्वितीय अध्यायके द्वितोयपादमें 


किया जायया । . 





८ बह्मसूत्र शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अप्रसिद्ध है । यदि आन्तर हो तो 'मयि रजतम्‌' ( मेरेमें रजत है ) अथवा बुद्धिका धम रजत आदि बुद्धि 
रूप होनेसे “अहं रजतम्‌” ( मैं रजत हूँ ) ऐसी प्रतीति होनी चाहिए, “इदं रजतम्‌' ऐसी सन्मुख प्रदेशमें 
प्रतीति कदापि नहीं होनी चाहिए, किन्तु इदं रजतम्‌’ इस प्रकार वाह्य प्रतीति और प्रवृत्ति दोनों होती 
हैं, अतः आन्तर रजत आदि असम्भव हैं, क्योंकि ऐसी परिस्थितिमें उसकी बाह्य प्रतीति सम्भव नहीं 
है । किन्तु बाह्य ्रमस्थलमें अन्यदेशस्थ रजत आदिकी अन्य ( शुक्ति आदि ) में प्रतीति होती है, 
अतः यह आत्मख्याति न होकर अन्यथास्याति है । 


इसी प्रकार “तं केचित्‌? इस प्रथम अध्यास लक्षणसे अन्यथाख्यातिवादी नेयायिक तथा वेशेषिक 
मतोंका भी उल्लेख किया गया है । उनके मतमें भ्रमस्थलसे भिन्न हट्ट आदि देशस्थ अनुभूत रजत आदि 
की नेत्रके दोषसे अन्यत्र-शुक्ति आदि में प्रतीति अथवा कथन अध्यास है अर्थात्‌ भ्रमसे पूवं हट्ट आदिमें 
देखे गये रजत आदि नेत्रके दोषसे संस्कारद्वारा भ्रमस्थलमे प्रतीत होते हैं। यह प्राचीन नेयायिकोंका मत 
है । नव्य नेयायिक चिन्तामणिकार इसका खण्डन करते हुँ--यदि नेत्र दोषसे ही दूरस्थ रजत आदिकी 
सन्मुख शुक्ति आदि में प्रतीति होती है तो भ्रमस्थल और हटके मध्यमें वर्तमान वृक्ष आदि अन्य पदर्थोकी 
प्रतीति क्यों नहीं होती ? उनकी भी प्रतीति होनी चाहिए? परन्तु देखा यह जाता है कि मध्यमें वतमान 
पदार्थोकी प्रतीति नहीं होती, तो इससे यह मानना पड़ेगा कि नेत्र दोपसे हट्ट आदि स्थित रजत आदिकी 
भी शुक्ति आदिमं प्रतीति नहीं होती, क्योंकि भ्रमकालमें अथवा वाध कालमें ऐसा अनुभव तो किसीको 
भो नहीं होता कि हट्ट आदि देशस्थित रजत यहाँ प्रतीत हुआ अथवा उसका बाध हुआ । किन्तु नेत्र 
आदिके दोषसे शुक्ति आदि ही रजत आदिके रूपसे प्रतीत होते हैं । 


परन्तु शाङ्कर मतानुसार यह अन्यथाख्याति वादी मत भी समीचीन नहीं है, क्योकि वेदान्त 
सिद्धान्ते अर्थाध्यास और ज्ञानाघ्यास इस भेदसे अध्यास दो प्रकारका माना गया है । किन्तु इसके 
विपरीत नैयायिक और क्षणिकविज्ञानवादी मतमें केवल ज्ञानाध्यास स्वीकृत है अर्थाध्यास नहीं, 
क्योंकि नैयायिक भ्रम ज्ञानका विषय देशान्तरस्थ रजत अथवा रजतत्वको मानते हैं और क्षणिक 
विज्ञानवादी विज्ञानका परिणाम-आकार विशेष आन्तर सत्य रजतको भ्रम ज्ञानका विषय मानते हैं; 
अतः इन दोनोंके मतमें विषय मिथ्या नहीं है, किन्तु शुक्तिमें रजतत्वका सम्बन्ध प्रतीत होता है 
इसलिए “इदं रजतम्‌' यह ज्ञान मिथ्या है । बाध भी केवल रजतत्वके संसर्गमात्रका होता है । 


अब 'केचित्त? इस द्वितीय लक्षणसे अस्यातिवादी सांख्य तथा मीमांसक मतोंका उल्लेख 
है। जंसे--“यत्र यदध्यासस्तद्विवेकाग्रहनिबन्धनो भ्रम” जिस शुक्ति आदिमें जिस रजत 
आदिका अध्यास लोक प्रसिद्ध है वहाँ उन दोनों विषयी ज्ञानोंका भेद गृहीत न होनेके 
कारण भ्रम-“यह रजत हे' ऐसा विशिष्ट व्यवहार होता है, तात्पयं यह है कि उनके मतमें 'इदं 
रजतम्‌' “अयं सपं:' इत्यादि भ्रम स्थलोमें शुक्ति तथा रज्जुसे सदोष नेत्रका सम्बन्ध होनेपर 
शुक्ति तथा रज्जुका शुक्तित्व आदि विशेष अंश प्रतीत नहीं होता; किन्तु सामान्य 'इदम्‌? अंश प्रतीत 
होता है। सदोष नेत्रका शुक्ति आदिके साथ सम्बन्ध होने पर साहद्य आदिसे झटिति रजत आदिके 
संस्कार उद्भूत होकर रजत, सपं आदिकी स्मृतिको उत्पन्न करते हैं। यद्यपि स्मृतिज्ञानमें तत्ता अंशकी 
प्रतीति होती है, परन्तु दोषवश वह लुप्त हो जाती है। इसलिए 'इदं रजतम्‌? इत्यादि भ्रम 
स्थळोमिं दो ज्ञान होते हैं। 'इदम्‌' अंशका नेनोंसे प्रत्यक्षज्ञान और रजत आदिका स्मृतिज्ञान । 
इससे ये दोनों ज्ञान सत्य हैं ओर इनके विषय इदम्‌ और रजत मी सत्य हैं। किन्तु दोपवश दोनों 
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सचथाएि त्वन्यस्यान्यधर्मावभासतां न व्यमिचरति । तथा च लोके$नुभवः-शुक्तिका हि 
रजतवदबभासते, एकश्चन्दः स द्वितीयचदिति। ® कथं पुनः प्रत्यगात्मन्यविषये5 ध्यासो 

मतोंमें 'अन्यमें अन्यके धमकी प्रतीति' इस लक्षणका व्यभिचार नहीं है । इसी प्रकार लोक व्यवहारमें 
भी अनुभव हे कि शुक्ति ही रजतके समान अवभासित होती है; एक ही चन्द्रमा दो चन्द्रमाओंके 
समान प्रतीत होता है । अविषय प्रत्यगात्मा-चिदात्मामें विषय और उसके धर्मोका अध्यास कैसे होगा ? 

सत्यानन्दी-दीपिका 

ज्ञानों और दोनों विषयोंका भेद गृहीत -न होनेके कारण 'इदं रजतम्‌' 'अयं सर्प:' इत्यादि 
विशिष्ट व्यवहार होता है, जिससे प्रवृत्ति भी होती है। परन्तु 'नेद रजतम इस ज्ञानसे भेदाग्रह 
_ निमित्तक भ्रान्ति कालमें दोनों ज्ञानों तथा दोनों विषयोंका जो अभेद व्यवहार होता था वह बाधित हो 

जाता है और इससे “इदं रजतम्‌' यह पूवं ज्ञान भ्रमरूप कहा जाता है। सांख्य और मीमांसक मतमें 


वह विशिष्ट व्यवहार ही भ्रमरूप है और वही बाधित होता है। उनके मतमें कोई मी ज्ञान मिथ्या नहीं 
प्रत्युत ज्ञानमात्र सत्य है । [ 


तत्त्वतः उनका यह अभिमत मी युक्त नहीं है, क्योंकि शुक्तिमें रजत भ्रमसे रजतार्थी पुरुषकी 
निष्फल प्रवृत्ति होती है, इससे भ्रमज्ञांन अनुमव सिद्ध है । किच अख्यातिवादी मतसे तो बाधज्ञान 
के अनन्तर रजतकी स्मृति और शुक्ति ज्ञानका भेद गृहीत न होनेके कारण मेरी शुक्तिमें प्रवृत्ति हुई 
थी, ऐसा वाधज्ञान होना चाहिए ? और स्मृतिमें तत्तांशका लोप आदि अनेक विरुद्ध कल्पनाओंकी 
अपेक्षा एक भ्रमज्ञान मानना युक्तियुक्त है । किःच भ्रमस्थलमें.अङ्गली निर्देश पूवंक रजतार्थीकी नियमसे 
प्रवृत्ति हुआ करती है। जहाँ नियमसे प्रवृत्ति होती है वहाँ रजत और रजतज्ञान दोनोंकी उत्पत्ति मानना | 
युक्त हे । अतः भ्रमस्थरमें एक ही विशिष्ट ज्ञान होता है । 


अब अन्ये तु” इस तृतीय लक्षणसे शून्यवादी माध्यमिक “मतका उल्लेख करते हुँ--' यत्र 
यदृध्यासः तस्येव विपरीतधमत्वकस्पनामाचक्षते” 'जिसमें-शुक्तिमें जिस रजत आदिका अध्यास है, 
तस्येव-उसी शुक्तिमें विपरीतधमं-अत्यन्त असत्‌ रजतकी रजतरूपसे प्रतीति अथवा शुक्तिमें अत्यन्त 
असत्‌ रजतकी कल्पनाको अध्यास कहते हैं' अर्थात्‌ वे अत्यन्त असत्‌ रजतकी प्रतीतिको असत्ख्याति 
कहते हैं । परन्तु यह मत ठीक नहीं है, क्योंकि यदि अत्यन्त असत्‌ रजतकी प्रतीति हो सकती है तो 
असत्‌ गगनकुसुम, वन्ध्यापुत्र आदिकी भी प्रतीति होनी चाहिए ? परन्तु होती नहीं, इससे अत्यन्त असत्‌ 
रजत आदिकी भी भ्रम स्थलमें प्रतीति असंभव है । 


इससे यह स्पष्ट हुआ कि 'अन्यमें अन्यका अवभास' यह अध्यासका लक्षण सवंवादी सम्मत है । 
इस बातको भगवान्‌ भाष्यकारने 'सवंथापि' इत्यादिसे दिखलाया है । यद्यपि समी पक्षोमें अधिष्ठान 
और आरोप्यका किस प्रकार अध्यास होता है, इस विषयमें विवाद है, तो भी 'अन्यमें अन्यधर्मकी 
प्रतीति अध्यास हैं, इस लक्षणमें किसीको विवाद नहीं और इस रक्षणका कहीं व्यभिचार भी नहीं है । 
यहाँ तक आत्मख्याति, अन्यथाख्याति, अख्याति और असत्स्याति इन चारोंका संक्षेपसे णंन किया 
गया । अब क्रमसे प्राप्त शाङ्कर वेदान्त अभिमत अनिवंचनीयस्यातिका भी विचार किया जाता है-'सत्‌ 
असन्‌से विलक्षण प्रतीतिको अनिवंचनीयख्याति कहते है? । यथा “शुक्ताविदं रजतम्‌ इस प्रतीतिका विषय 
रजत अनिर्वचनीय है, क्योंकि 'नेदं रजतम्‌” इस बाघ ज्ञानसे बाधित होनेके कारण वह सत्‌ नहीं, प्रतीतिका | 
विषय होनेसे गगनकुसुम आदिके समान असत्‌-अलीक भी नहँ, सत्‌, असत्‌ उमयात्मक मी नहीं, 

२ | 
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विषयतद्धर्माणाम्‌ ? सर्वा हि पुरोऽवस्थिते विषये विषयान्तरमध्यस्यति, युष्मत्प्रत्यया- 


जब कि सब लोग पुरोवर्ती ( इन्द्रियसंयुक्त ) विषयमें अन्य ( इन्द्रियासंयुक्त ) विषयका अध्यास करते 


हैं और तुम युष्मत्‌ ( तुम ) ऐसी प्रतीतिसे रहित प्रत्यगात्माको अविषय कहते हो । कहते हैं--.यह 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्योंकि दोनोंका परस्पर विरोध है, अतः भ्रमस्थलमें सत्‌, असत्‌से विलक्षण अनिवंचनीय रजतकी प्रतीति 
होती है, इससे इसे अनिबंचनीयख्याति कहते हैं । 


अनिवेचनीय रजतकी उत्पत्ति और प्रतीति इस प्रकार होती है-अन्तःकरणकी वत्ति नेत्र 
द्वारा बाहर निकल कर विषयके समान आकारको प्राप्त कर विषयस्थ आवरणका नाश करती है ` 


और वृत्तिस्थ आभास विषयको प्रकाशित करता है, वसे तो चाक्षष ज्ञानमें प्रकाश आदि वाह्य सामग्री 


भी अपेक्षित है। बाह्य पदार्थोका “यह घट है, यह पट है' इस प्रकार चाक्षुष प्रमाज्ञान उत्पन्न होता ' 
है । परन्तु जहाँ शुक्ति आदिमें रजत आदिका भ्रम होता है वहाँ अन्तःकरणकी वृत्ति शुक्तिके साथ _ 
सम्बन्धित होनेपर तिमिर आदि दोष वश शुक्तिके आकारको धारण नहीं कर सकती, इससे गुक्तिस्य | 


आवरणकी भी निवृत्ति नहीं हो पाती, तो वहाँ शुक्तिके विशेष अंशका ज्ञान न होनेके कारण पूर्वानु 
भूत र्‌जतके संस्कार जाग्रत हो जाते हैं, जिससे शुक्ति चेतनस्थ अविद्या क्षुब्ध होकर तमोगुणसे रजता 


कार परिणामको प्राप्त होती है । जिस समय जिस निमित्तसे शुक्ति चेतनस्थ अविद्याका रजताकार | 
परिणाम होता है, उसी समय उसी निमित्तसे साक्षी चेतनस्थ अविद्याका सत्त्वगुण भी ज्ञानाकारसे . 


परिणत हो जाता है। इस प्रकार भ्रमस्थलमें रजत आदि विषय और उसका ज्ञान एक ही समय 


अनिवचनीय उत्पन्न होते हूँ । किसी सत्ख्याति वादीके मतमें शुक्तिमें रजतके सत्य अवयव विद्यमान | 
हैं, उन्होंमें सत्य रजत उत्पन्न होता है । इस प्रकार यदि रजत सत्‌ मानें तो उसका वाध कदापि नहीं ' 


होगा, जव कि 'नेदं रजतम्‌' ऐसा वाध सर्वानुभव सिद्ध है, अतः यह मत भी युक्त नहीं है। इसलिए 


श्रमस्थलमें अध्यस्त वस्तु संत्‌ असत्से विलक्षण अनिवन्ननीय है। इस प्रकार मिथ्याप्रतीतिमें विद्वान्‌ तथा | 


साधारण लोग सव एक मत हैं । 


अव भगवान्‌ भाष्यकार “तथा च' इत्यादिसे सिद्धान्तको दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते हैं। झङ्का- | 
अन्यमें अन्यकी मिथ्या प्रतीति तो सर्वानुभव सिद्ध है, जसे शुक्ति आदिमें रजत आदिकी । परन्तु अमिन्न | 
वस्तुमें भेद भ्रम तो अनुभव विरुद्ध है, अतः वेदान्तमतमें चिदात्मासे अभिन्न जीवोंका भेद कैसे? | 
समाधान-अङ्गली आदि व्यवधानके कारण नेत्रसे जैसे एक चन्द्रमा भी दोके समान प्रतीत होता है, | 
वसे ही अविद्या उपाधिके कारण ब्रह्म और जीव दो माने जाते हैं, इस प्रकार औपाधिक भेद सिदध | 


होनेपर अध्यास भी सिद्ध है। परन्तु 

“चिभदूजनकेऽज्ञाने नाशमात्यन्तिकं गते। आत्मनो ब्रह्मणो भेदमसन्तं कः करिष्यति’ 
( ब्रह्म तथा जीवके भेदजनक अज्ञानका आत्मसाक्षात्कारसे अत्यन्त बाध होनेपर जीव ब्रह्मका असत्‌ 
भेद कोन करेगा ) । इस प्रकार अध्यासके सामान्य लक्षणका निरूपण कर अब चिदात्मामें अनात्म 
अघ्यासका निरूपण करते हैं। इसलिए इसे संभावना अध्यास भी कहा जाता है । अब & “कथं पुन 
इत्यादिसे चिदात्मामें अध्यास पर आक्षेप करते हैं । 

शुक्ति, रज्जु आदि जो जो प्रत्यक्ष अध्यासके अधिष्ठान हैं वे सब इन्द्रिय संयुक्त होनेसे विषय 
हैं, अत उनमें रजत, सपं आदिका अध्यास संभव है । परन्तु रूप आदि रहित आत्मा चक्षु आदि 


i 
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पेतस्य च प्रत्यगात्मनोऽचिषयत्वं व्रवीपि ? उच्यते,--न तावदयमकान्तेनाविषयः, अस्म- 
त्परत्ययविषयत्वात्‌; अपरोक्षत्वाच्च प्रत्यगात्मप्रलिद्धेः। न चायमरित नियमः-पुरो5बस्थित 
आत्मा अत्यन्त-सवंथा अविषय नहीं है, क्योंकि वह अस्मत्‌ ( अहम्‌ ) प्रत्ययका विषय है, अपरोक्ष है 
और प्रत्यगात्मरूपसे प्रसिद्ध है । किश्च यह भी कोई नियम नहीं है कि पुरोवर्ती विषयमें ही विषयान्तर 
का अध्यास होना चाहिए, क्योंकि अप्रत्यक्ष आकाशमै भी अविवेकी लोग तलमलिनता आदिका 
सत्यानन्दी-दीपिका 
इन्द्रियोसे अग्राह्य 'होनेके कारण अविषय है, इसलिए अविषय आत्मामें अहंकार आदि विषय और 
उनके जडत्व आदि धर्मोका अध्यास कंसे हो सकता है ? यदि अध्यासके लोमसे आत्माको विषय कहें 
तो “न चक्षुषा गृह्यते’ ( मु० ३। १॥८ ) (यह आत्मा चक्षु आदि इन्द्रियोसे गृहीत नहीं होता ) 
'यद्चश्लुषा न पञ्यति’ ( केन० १॥६ ) ( जिसे कोई अन्तःकरणवृत्ति युक्त नेत्रसे नहीं देखता ) 
“न तत्र चक्षुगच्छति’ ( केन० १।३ ) ( उस ब्रह्म तक नेत्र आदि इन्द्रियाँ नहों जाती ) इत्यादि श्रुति- 
वाक्य बाधित होंगे? समाधान- भगवानु भाष्यकार “उच्यते? इत्यादिसे आत्मामें अध्यास होने की 
प्रतिज्ञा करते हे--आत्मा सवंथा अविषय नहीं है, किन्तु लोक प्रसिद्ध अह प्रतीतिका विषय है । यह 
आत्मा वाल, वृद्ध, मूख, पण्डित आदि सबका अन्तरात्मा है, स्वप्रकाश होनेसे सत्रको प्रत्यक्ष है, 
इसलिए सव दृढता पूवंक कहते हैं कि “मैं हे अपने अस्तित्वके विषयमें कदापि किसीको सन्देह आदि 
नहीं हैं। आत्मा स्वप्रकाश है, इसमें 'तमेच भान्तमनुभाति सव तस्य भासा सवमिदं चिभ।ति' 
( क० ५।१५, इवेता० ६।१४, मुण्ड० २।१० ) ( उस आत्मा के प्रकाशित होनेसे ही सब प्रकाशित 
होता है और यह सब कुछ उसीके प्रकाशसे प्रकाशमान है) और “न तङ्गासयते सूर्यो न 
शशाङ्को न पावकः’ ( गीता० १५६ ) ( उस स्वयं प्रकाशमय परम पदको न सूर्य, न चन्द्रमा और न 
अग्नि प्रकाशित कर सकता है ) 
“यदादित्यगतं तेजो जगद्भासयतेऽखिलम्‌ । यच्चन्द्रमसि यच्चाग्नौ तत्तेजो चिद्धि मामकम्‌ ॥' 

( गीता० १५।१२ ) ( हे अजुंन ! जो तेज सूयंमें स्थित हुआ सम्पूणं जगत्को प्रकाशित करता है 
तथा जो तेज चन्द्रमामें स्थित है और जो तेज अग्निमें स्थित है, उसे तु मेरा ही तेज जान ) इत्यादि 
श्रुति, स्मृति भी प्रमाण हैं । इस प्रकार आत्मा जब स्वप्रकाशख्पसे प्रतीत हो रहा है, तो उसमें अध्यास 
भी सम्भव है । 

अव “न चायमस्ति नियमः? इत्यादिसे न्याय मतानुसार समाधान करते हैं-ऐसा कोई 
ऐकान्तिक-अव्यभिचरित नियम.नहीं है कि इन्द्रिय संयुक्त पुरोवर्ती विषयमें ही भिन्न विषयका अध्यास 


हो। उद्धुतरूप और स्पश युक्त द्रव्य ही नेत्र तथा त्वक्‌ इन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्षके योग्य होता है, परन्तु | 


आकाश दोनों गुणोसे रहित हीनेके कारण दोनों इन्द्रियोंसे गृहीत नहीं है ओर मनसे भी अप्रत्यक्ष है, 
क्योंकि नेत्र आदि इन्द्रिय सहयोगके विना बाह्य पदार्थोके ग्रहण करनेमें वह अस्वतन्त्र है, तो भी 
अप्रत्यक्ष आकाशमें अविवेकी पुरुष पृथिवी आदिकी छायारूप मलिनता अथवा इन्द्रनीलमणिके कटाह 
( कड़ाही ) के समान तलसहशताका अध्यास करते है अर्थात्‌ आकाश नीला है और कटाहे समान 
है । इस प्रकार जब अप्रत्यक्ष आकाशमै अध्यास हो सकता है तो अपत्यक्ष आत्मामे भी अनात्मा- 
अहंकार आदि और उनके सुख-दुःख आदि धर्मोके अध्यास होनेमें कोई विप्रतिमत्ति नहीं, है । 
झंका-अधिष्ठान और अध्यस्त दोनोंका साहष्य़ भी तो अध्यासमे हेतु है, जसे कि शुक्ति ओर 
रजत, रज्जु और सपं आदिका साहर्य इनके परस्पर अध्यासमें हेतु दै, तो ऐसे ही आत्मा और 
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एव विषये विषयान्तरमध्यसितव्यमिति, अप्रत्यक्षेषपि ह्याकाशे वालास्तलमलिनतायघ्य- 
०५०, २० ७ क 

स्यन्ति। एवमविरुद्धः प्रत्यगात्मन्यप्यनात्माध्यासः। तमेतमेचंलक्षणमध्याल पण्डिता 

अविद्येति मन्यन्ते; तद्विवेकेन च वस्तुस्वरूपावधारणं विंद्यामाहुः । ® तत्रेव सति यत्र 


TTT TTT त TTS TTT 
अध्यास करते हैं । इस प्रकार प्रत्यगात्मामें अनात्माका अध्थास भी अविरुद्ध हे । उक्त लक्षणवाले इस. 
अघ्यासको विद्वान लोग 'अविद्या' ऐसा मानते हैं और इसके विवेक द्वारा वस्तु स्वरूपके निइचयको | 
“विद्या' कहते हैं । ऐसा होनेपर-अध्यासके अविद्यात्मक होनेपर अथवा वस्तु स्वरूपका निश्‍चय होनेपर | 
जिसमें जिसका अध्यास होता है, तत्कृत दोष अथवा गुणके साथ अणुमात्र भी वह सम्बन्धित नहीं होता | 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

अनात्माक भी परस्पर कोई साहृश्य होना चाहिए, जिससे इन दोनों का परस्पर अध्यास हो? परन्तु | 
इनका परस्पर सादृश्य किसी प्रकार भी संभव नहीं, तो अध्यास कैसे ? समाधान--जंसे आकाश और : 
नीलगुण दोनोंमें परस्पर कोई सादृद्य न होने पर भी 'ओकाश नीला है” ऐसा अध्यास सर्वानुमव सिद्ध 
है, वेसे ही आत्मा और अनात्माके अध्यासके विषयमें समझना चाहिए । यह समाधान न्याय मतानुसार : 
किया गया हे । [ वेदान्तसिद्धान्तमें तो आकाश साक्षीमास्य होनेसे प्रत्यक्ष ही है | अतः आत्मा और . 
अहंकार आदि और उनके धर्मोका अध्यास हो सकता है। अन्य अध्यासोंको छोड़कर किसलिए आत्मा : 
और अनात्मा और उनके धर्मोके अध्यासका शङ्का समाधान द्वारा. निरूपण किया गया है? किञ्च 
प्रत्यगभिन्न ब्रह्मके ज्ञानसे निवृत्त होनेवाली तथा संसारकी मुलभूत अविद्याको छोड़कर अध्यासके 
निरूपणका प्रयोजन क्या है ? भगवानु भाष्यकार इन शङ्काओंका 'तमेतम' इत्यादिसे समाधान करते. 
हैं। इस प्रकार अध्यासकी संभावना दिखलाकर अब उसमें प्रमाण कहते हैं--अन्यमें अन्यके 
अवभासात्मक अध्यासको पण्डित लोग अविद्या ओर अध्यासके बाधात्मक तथा चिदात्मारूप अधिष्ठानके 
स्वरूपके निएचयको विद्या कहते हैं । 


यद्यपि--अविद्या ही सवं अनर्थका बीजरूपसे श्रृति, स्मृति इतिहास पुराण आदिमें प्रसिद्ध है 

और उसकी निवृत्तिके लिए सम्पूर्ण वेदान्तशास्त्र प्रवृत्त हैं, तो भी उसे छोड़कर कार्यात्मक अध्यासका _ 
वर्णन करनेका प्रयोजन यह है कि कारणात्मक अविद्या सुषुप्ति तथा प्रल्यमें स्वरूपसे विद्यमान होनेपर 
भी अनथंमय नहीं है, किन्तु जाग्रत्‌ आदि अवस्थाओंमें कार्यूपसे-- कतृंत्व मोक्तृत्वरूपसे अनथंकी हेतु. 
हे, आत्मामें अनात्मबुद्धि आदिका अध्यास ही अनथंका साक्षात्‌ हेतु है अन्य अध्यास नही, अतः यहाँ 
अन्य अध्यासोंका वर्णन नहीं किया गया है । | 
आगे 'तत्रेवं सति’ इससे आत्मामें अनात्मप्तीतिको अध्यास माननेका प्रयोजन कहते ह। | 

उपयुक्त विवेचनसे यह सिद्ध हुआ कि अध्यास अविद्याका कायं होनेसे अविद्यात्मक है । अतः. 

जिस अ्रधिष्ठानमें जिस वस्तुका अध्यास होता है, उसके गुण अथवा दोषसे वह अणुमात्र भी सम्बन्धित 
नहीं होता । जैसे बुद्धि आदि आत्मामें स्वरूपसे अध्यस्त हैं, इसलिए उनके राग-द्वेष आदि दोषो | 
आत्मा अणुमात्र भी लिप्त नहीं होता और आत्माका बुद्धि आदिके साथ केवल संसर्गाध्यास है तो. 
आत्माके चंतन्य, आनन्द आदिसे बुद्धि आदि भी कभी सम्बन्धित नहीं होते । | 
“आरोपितं ना्रयदूषकं भवेत्कदापि मूढैमतिदोषदू षितैः । | 

नाप्रीकरोत्यु षर भूमिमागं सरीचिकावारिमहाप्रचाहः ॥? ; 

( बुद्धि दोषसे दूषित अज्ञानियों द्वारा आरोपितकी हुई वस्तु अपने आश्रय-अधिष्ठानको कदापि 

दुषित नहीं कर सकती । जंसे मृगतृष्णाका महानु जळ प्रवाह अपने आश्रय ऊसर भूमि ई | 






अधि० १ सू० १ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिका सहित १३ 


यद्ध्यासः, तत्कृतेन दोपेण गुणेन वा५णुमात्रेणापि स न संवध्यते, तमे तमविद्याख्य- 
मात्मानात्मनोरितरेतराध्यासं पुरस्कृत्य सब प्रमाणप्रमेयव्यवहारा लोकिका वैदिकाश्च 
प्रवुत्ताः, सर्वाणि च शास्त्राणि विधिप्रतिषेधमोक्षपराणि | ॐ कथं पुनरविद्यावद्रिपयाणि 
प्रत्यक्षादोनि प्रमाणानि शाखाणि चेति? उच्यते,-देहेर्द्रियादिष्वहंममामिमानरहितस्य 
प्रमातुस्वानुपपत्तौ प्रमाणप्रवृत्त्यनुपपत्तेः। न हीन्द्रियाण्यनुपादाय प्रत्यक्षादिव्यचहारः 
पूर्वीक्त इस अविद्या संज्ञक आत्मा और अनात्माके परस्पर पप एस अधिया स्क आत्मा ओर अनात्माके परस्पर अध्यासको आगे रखकर सब लौकिल और 
वैदिक प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय व्यवहार प्रवृत्त हुए हैं और विधि, निषेध बोधक एव मोक्षपरक शास्त्र 
प्रवृत्त हुए हैं तो फिर अविद्यावाला प्रमाता प्रत्यक्ष आदि प्रमाण और शास्त्रका आश्रय करो हो सकता. 
है ? कहते हैं--देह, इन्द्रिय आदिमें अहं, मम अमिभान रहित आत्माका प्रमातृत्व अनुपपन्न होनेसे उसमें 
प्रमाणकी प्रवृत्तिकी भी अनुपपत्ति होती है, क्योंकि इन्द्रियोंका ग्रहण किए बिना प्रत्यक्ष आदि व्यवहार 
संभव नही होते और अधिष्ठान ( इन्द्रियोंका आश्रयभूत शरीर ) के विना इन्द्रियोंका व्यबहार संम्रव 
सत्यानन्दी दीपिका 

कव्चित्‌ भी गीला नहीं करता ) । इससे यह सिद्ध होता है कि अविष्ठान अध्यस्त वस्तुके गुण, दोषसे 

किव्विन्मात्र भी लिप्त नहीं हीता । किःच अध्यस्त वस्तु अविद्यत्मक होनेके कारण अधिष्ठानके अपरोक्ष 

ज्ञानसे निवृत्त हो जाती है । इस प्रकार साक्षीमास्य अपरोक्ष अर्विद्या-अध्यास प्रमाता आदिका, विधि 

( यजेत ) प्रतिषेध ( सुरापान आदिका निषेध ) वोधक ऋग्वेद आदि कर्मंशास्त्रका, विधि प्रतिषेध से 

रहित मोक्ष-जीवन्रहक्य-बोधक उपनिषद्‌ आदि शास्त्रका हेतु है। इस तरह तीन भ्रकारके व्यवहारका 

कांरण होनेसे अध्यास यद्यपि प्रत्यक्ष सिद्ध है, तो भी अज्ञानापन्न आत्माको विषय करनेवाले प्रत्यक्ष 

आदि प्रमाण तथा शास्त्रोंके प्रामाण्यके विषयमें पू्वपक्षीकी शङ्काका & “कथं पुनः' इत्यादिसे उल्लेख 

करते हैं-- 

यहाँ अभिप्राय यह है कि देहमें झैं देह हें! इस अभिमानसे तथा शोत आदि इन्द्रियों और 

शरीरावयर्वोमे 'ये मेरे हैं' इस ममाभिमानसे रहित सुप्त पुरुष प्रमाता नहीं हो सकता, प्रमाताके 

अनुपपन्न होनेपर श्रोत्र आदि प्रमाणोंको प्रवृत्ति नहीं ही सकती, इसलिए देह में 'अहम्‌' अभिमानके 

समान शोत आदि इन्द्रियोमें भी 'मय' अभिमान होना चाहिए। शंका- जबकि देहमें “भै देह हूँ 

इस अभिमान मात्रसे लोक प्रसिद्ध व्यवहार हो सकता है, तो श्रोत्र आदि इन्द्रियोंमें 'मम अभिमान 

माननेका प्रयोजन? समाधान- श्रवण आदि इन्द्रियोमें मम अभिमानसे रहित पुरुषका मैं सुनता 

है, में देखता है इत्यादि लोक प्रसिद्ध व्यवहार नहीं होगा । जैसे अन्ध पुरुषका "मैं देखता हूँ, ऐसा 

व्यवहार नहीं होता, इसलिए इनद्रियोंमे “मम? अभिमान मानता युक्त है । किन्तु इन्द्रियोके आथयभूत 

देहके विना इन्द्रियोंका व्यवहार असम्मव है, अतः देहका ग्रहण भी आवष्यक है। परन्तु जब तक देहमें 

आत्मभाव अध्यस्त नहीं है तब तक इस देहसे कोई व्यापार भी नही होता । यदि अध्यस्त आत्ममावके 
विना देहसे लोक प्रसिद्ध व्यवहार मानें तो सुषुप्तिमे भी देहसे पूर्ववत्‌ व्यापार होना चाहिए, 

किन्तु वहाँ किसी प्रकार का भी व्यापार नहीं होता, अतः लोक प्रसिद्ध व्यवहारकी सिद्धिके लिए 
देहमें आत्मभावरूप अध्यास मानना पड़ेगा, क्योकि 'अखङ्गो झं पुरुष” ( ० ४।३।१५ ) ( यह पुरुष 
असङ्ग ही है) इत्यादि श्रुति सिद्ध असर्ग आत्माके साथ शरीर आदिका आध्यासिक सम्बन्धके विना 

अन्य संयोग आदि सम्बन्ध सिद्ध नहों होता, इसलिए आत्मामें आध्यासिक सम्बन्धसे ही प्रमातृत्व है 
वास्तवमें नहीं । प्रमाका आश्रय अथवा कर्ता प्रमाता कहा जाता है, अबाधित अन्तःकरणकी वृत्तिको 
प्रमाण कहते हैं, परन्तु वृत्ति जढ़ होनेसे घट, पट आदि पदार्थोको प्रकाशित नहीं कर सकती, इसलिए 
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संभवति । न चाधिष्ठानमन्तरेणेन्द्रियाणां व्यवहारः संभवति । न चानध्यस्तात्मभावेन 
देहेन कश्चिद्‌ व्याप्रियते। न चेतस्सिन्सवेस्सिक्तसति असडस्यात्मनः प्रामातृत्वसुपपद्यते । 
न च प्रमातृत्वमन्तरेण प्रमाणप्रवृत्तिरस्ति । तस्मादविद्यावडिषयाण्येच प्रत्यक्षादीनि 
प्रमाणानि शास्जाणि च । ® पश्वादिभिश्वाविशेषात्‌। यथा हि पश्वादयः शब्दादिभिः 
श्रोत्रादीनां संवन्थे सति शब्दादिविज्ञाने प्रतिकूले जाते ततो निवतन्ते, अनुकूले च प्रवतन्ते, 


यथा दण्डोद्यतकरं पुरुषममिमुखसुपलभ्य मां इन्तुमयमिच्छतीति पळायितमारभन्ते; 


नहीं होता । अनध्यस्त आत्मभाववाले शरीरसे कोई व्यापार नहों कर सकता । और उपर्युक्त इन सब 
अव्यासोंके न होनेपर असङ्ग आत्मामें प्रमातृत्व उपपन्न नहीं होता, प्रमाताके विना प्रमाणकी प्रवृत्ति 
नहीं होती, इसलिए प्रत्यक्ष आदि प्रमाण और शास्त्र अविद्वानोंका ही आश्रय करते हैं । 


और पशु आदिके व्यवहारसे विद्वानुके व्यवहारमें विशेषता नहीं है, जैसे श्रोत्र आदि इन्द्रियोंका - 


शब्द आदि विषयोंके साथ सम्बन्ध होने पर पशु आदि भी उन शब्द आदिका ज्ञान प्रतिकूल .होनेपर 
उधरसे निवृत्त होते हैं और अनुकूल होने पर उसकी ओर प्रवृत्त होते हैं । हाथमें दण्ड उठाए हुए किसी 
पुरुषको सन्मुख आते देखकर “यह मुझे मारना चाहता है”, ऐसा समझ कर पशु वहाँसे भागने लगते हे 
और यदि हाथमें हरी घास पकड़ी हो तो उस व्यक्तिके प्रति अभिगुख होते हैं। वसे ही 
लोकव्यवहारमें हम प्रायः देखते हैं कि खड्ग हाथमें उठाए क्ररदृष्टिस ललकारते हुए बलशाली 
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अन्तःकरणकी वृत्तिमें प्रतिबिम्बित चैतन्य ही घट आदि पदार्थोका प्रकाशक है और उसीको प्रमा कहते 
हैं। “प्रमाकरणं प्रमाणम्‌“ 'प्रमाका करण प्रमाण है, न्यायमतमें यह घट है' इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाके 
प्रति नेत्र आदि इन्द्रियाँ प्रमाण मानी जाती हैं, अनुमितिज्ञानके प्रति लिङ्गज्ञान अथवा व्याप्तिज्ञान 
प्रमाण है, शाब्दी प्रमाके प्रति पदज्ञान प्रमाण है, इस प्रकार अन्य प्रमाणोंके विषयमें भी 
सभझना चाहिए । 


मैं कर्ता हूँ, मैं भोक्ता हूँ इत्यादि व्यवहार आत्मामें तब सिद्ध हो सकता है जब व्यापार विशिष्ट 
अन्तःकरणका आत्मामें स्वरूपसे अध्यास हो और आत्माका अन्तःकरणमें संसर्गाध्यास हो । इस प्रकार 
दोनों धर्मियों और उनके धर्मोका परस्परमें अध्यास मानने पर ही प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय आदि 
व्यवहार हो सकता है, अन्यथा नहीं । अन्वय-व्यतिरेकसे भी यही सिद्ध होता है कि उक्त व्यवहार 
अध्यास मूलक है । शंका--अध्यासके विना भी तो विद्वानोंमें उपयुक्त व्यवहार देखनेमें आता है । 
कोई भी विद्वान्‌ यह नहीं कहता कि हमारा व्यवहार अध्यास मूलक है, तो यह नियम कंसे सिद्ध हो 
सकता है ? समाधान-आपको कौन-सा विद्वान्‌ अभीष्ट है, 'मैं प्रत्यगमिन्न ब्रह्म हूँ. इस प्रकार ब्रह्मात्मैक्य 
ज्ञान सम्पन्न विद्वान्‌ अथवा शास्त्रोसे “तत्वमसि' आदि महावाक्योके श्रवण मात्रसे आत्मा और देह, 


बुद्धि आदि अनात्माके भेदको जानने वाला परोक्ष ज्ञान सम्पन्न विद्वान्‌ ? प्रथम विकल्पका उत्तर तों. 
ब्रह्मसूत्र ४ में कहा जायगा । जहाँ बाधित.अध्यासकी अनुवृत्तिको लेकर उक्त व्यवहार सिद्ध किया मया 


है। तथा द्वितीय विकल्प तो अभीष्ट है, -क्योंकि आत्माके परोक्षज्ञान मात्रसे आत्मामें कतृत्व, भोक्तृत्व 
आदि अपरोक्ष भ्रम निवृत्त नहीं हो सकता । यथा रज्जुमें 'यह सपं है! इस प्रत्यक्ष भ्रमकी निवृत्ति रज्जु 
के वह रज्जु है! इस परोक्ष ज्ञानसे नहीं होती । इस ओशयसे भगवान्‌ भाष्यकारने अविद्वानुको अध्यास 
मूलक प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय आदि व्यवहार तथा शास्त्रका आश्रय कहा है । आगे इसीको 'पशु' 
आदिके उदाहरणसे स्पष्ट करते हैं -- ; 


| 
१ 
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रिततृणपूणपाणिसु कै ७ 

हरिततृणपूर्णपाणिसुपलभ्य तं प्रत्यमिमुखीभवन्ति; एवं पुरुषा अपि व्युत्पन्नचित्ताः क्रूरः 
इच्चीनाक्रोशतः खङ्गोद्यतकरान्वलवत उपलभ्य ततो निवर्तन्ते, तद्विपरीतान्प्रति प्रवतन्ते, 
अतः समानः पश्वादिभिः पुरुषाणां प्रमाणप्रमेयव्यवहारः। पश्वादीनां च प्रसिद्धो$विवेक- 
पुरःसरः प्रत्यक्षादिन्यवहारः । तत्सामान्यद्शनादब्युत्पत्तिमतामपि पुरुषाणां प्रत्यक्षादि- 
व्यवहारस्तत्कालः समान इति निश्चीयते। ® शास्रीये तु व्यवहारे यद्यपि वुद्धिपूवकारी 
नाविदित्वात्मनः परळोकसंवन्धमधिक्रियते, तथापि न वेदान्तवेद्यम्‌, अशनायाद्यतीतम्‌, 
अपेतत्रह्मक्षत्रादिभेदम , असंसार्यात्मतत्त्वमधिकारे5पेधयते, अनुपयोगादघिकारविरोधाच्च! 
पुरुषको देखकर विद्वानु लोग भी वहाँ से हट जाते हैं, तथेव उसके विपरीत स्निग्ध दृष्टिवाले मधुर- 
भाषी सोम्य पुरुषके प्रति प्रवृत्त होते हैं। अतः पुरुषोंका प्रमाण, प्रमेय व्यवहार पशु आदिके समान 
है अर्थात्‌ दोनोंके व्यवहारमें भेद नहीं है। ओर यह तो प्रसिद्ध है कि पशु आदिका प्रत्यक्ष आदि 
व्यवहार अविवेक पूर्वक होता है। किच उनके साथ समानता देखनेसे विवेकी पुरुषोंका भी प्रत्यक्ष 
आदि व्यवहार, व्यवहारकालमें पशु आदिके समान ही है, ऐसा निदिचत होता है । 

शास्त्रीय व्यवहारमें तो यद्यपि देहसे भिन्न आत्माका स्वर्ग आदि लोकोंके साथ सम्बन्ध जाने 
विना विवेक पूर्वक कर्म करनेवाला पुरुष अधिकृत नहीं होता, तथापि उपनिषद्धद्य क्षुधा आदिसे 
अतीत, ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि भेद शून्य असंसारी आत्मतत्त्वकी कर्मके अधिकारमें अपेक्षा नहीं है, 
क्योंकि उसमें आत्मतत्त्वका उपयोग नहीं है और अधिकारका विरोध है। इस प्रकारके आत्मज्ञानसे 
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# यद्यपि यह ठीक है कि पशु आदिको इदंरूपसे आत्मा तथा अनात्माका ज्ञान नहों है, 
तो भी 'यह मैं हें, यह मेरा है' इत्यादि ज्ञान उनमें भी पाया जाता है, यह ठीक है कि उनको मनुष्यके 
समान विशेष विवेक नहीं है। यदि वे भी मनुष्यके समान आत्मोपदेश श्रवण तथा ग्रहण करनेमें 
समर्थ हों तो उनको भी विवेक ज्ञान हो सकता है, जंसे कि काकमुशुण्ड आदिको हुआ है। हाँ ! 
मनुष्यको भी यदि इस प्रकारका-उपदेश न किया जाय तो उसे भी पशु आदिके समान विवेक नहीं 
हो सकेगा । निष्कर्ष यह है कि जैसे आत्म, अनात्म विवेक शून्य पशु आदिका खान-पान आदि व्यवहार 
अध्यास मूलक है, वैसे ही अविद्वानुका भी यह खान-पान आदि व्यवहार अध्यास मुलक है । इससे यह 
सिद्ध होता है कि अध्यास होनेपर ही यह प्रसिद्ध लोक व्यवहार होता है अन्यथा नहीं । किश्च जाग्रत्‌ 
आदि अवस्थाओंमें अध्यासके होनेपर 'मैं, मेरा, कतृत्व, भोबतृत्व आदि व्यवहार होते हैं, किन्तु सुषुप्ति 
अवस्थामें अध्यासके न होनेपर नहीं होते, तो इस अन्वय-व्यतिरेकसे मी यह व्यवहार अध्यास मुक 
ही सिद्ध होता है । इस प्रकार व्यवहाररूप हेतुसे विवेकी पुरुषका देह आदिमें “अहं, मम अभिमान 
अध्याससे ही है । 

शंका--यह लोक प्रसिद्ध व्यवहार मळे ही अध्यास पुरुक हो, परन्तु शास्त्रीय व्यवहार तो 
अध्यास मुलक नहीं है, क्योंकि उसमें देह आदिसे भिन्न आत्माका ज्ञान अपेक्षित है, अन्यथा शास्त्रीय 
कमं आदि कोई भी व्यवहार सिद्ध न होगा ? इसका समाधान 'ाखिये' इत्यादिसे करते हैं । 

छ भाष्यस्थ 'तु' शब्द प्रत्यक्ष आदि व्यवहारसे शास्त्रीय व्यवहारकी भिन्नता सूचित करता है । 
यहाँ विचारणीय विषय यह है कि शास्त्रीय यज्ञ आदि कर्मोक्रे अधिकारमें देहसे भिन्न आत्मा हे 
ऐसा ज्ञान अपेक्षित है अथवा आत्माका तत्त्वज्ञान ( साक्षात्कार ) ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, नहीं है, 
उससे प्रत्यक्ष अध्यासकी निवत्ति नहीं होती, कारण, इस प्रकारके ज्ञानका अध्याससे विरोध नहीं द. _ 
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प्राक्‌ च तथाभूतात्मविज्ञानात्मवतंमानं शास्त्रमविद्यावडिषयत्बं नातिवतेते । तथा हि- 
त्राह्मणो यजेत' इत्यादीनि शास््राण्यात्मनि वर्णाश्रमवयोवस्थादिविरोषाध्यासमाश्चित्य 


RR «५५ 
पूवं प्रवतंमान शास्त्र अविद्यावात्‌ पुरुषके आश्रयत्वका उल्द्कघन नहीं करता अर्थात्‌ शास्त्र अविद्वानुका 
ही आश्रय करता है, जंसे कि “ब्राह्मणो यजेत' ( ब्राह्मण याग करे ) इत्यादि शास्त्र, आत्मांमें वणं, । 
आश्रम, वय, अवस्था आदि विशेष अध्यासका आश्रय कर प्रवृत्त होते हैं । | 


अतदमें तदूबुद्धि ही अध्यास है अर्थात्‌ उससे भिन्नमें उसकी बुद्धि ही अध्यास है, ऐसा 


सत्यानन्दी-दीपिका 


प्रत्युत उससे अघ्यास अधिक हढ़ होता है, क्योंकि यज्ञ आदि कमका फल कर्ता तभी भोग सकता है 
जब इस देहसे कर्ता, भोक्ता आत्माको ( अपनेको ) भिन्न समझे, अन्यथा स्वग आदि फल बोधक 
शास्म निर्थक सिद्ध होगा । सुतरां कमं शास्त्र अपनी सार्थकताके लिए देहसे भिन्न कर्ता, भोक्ता 
आत्माकी अपेक्षा रखता है । मैं ब्राह्मण हैं, मैं क्षत्रिय हूँ, मैं कर्ता भोक्ता संसारी हैं ऐसा ज्ञानही 
कर्मोमें अपेक्षित है। इसलिए अनादि अविद्या जन्य कतृंत्व, मोक्तृत्व, ब्राह्मणत्व आदि अभिमान युक्त 
पुरुषक्रो लेकर ही विधि, निषेध शास्त्र प्रवृत्त होते हैं। दूसरा विकल्प भी युक्त नहीं है, क्योंकि इससे 
विपरीत उपनिषद्‌-गम्य क्षुधा, पिपासा आदि इन्दोंसे तथा ब्राह्मणत्व आदि मिथ्या अनात्स-अमिमात 
रहित आत्मसाक्षात्कार विधि, निषेश्र शास्त्रमे अधिकृत नहीं है, कारण कि उसका उसमें उपयोग नहीं 
है और साथ-साथ अधिकारका विरोध सी है। इसलिए ब्रह्माभिन्न आत्मसाक्षात्कारके पूव प्रवतंमान 
विधि, निषेध शास्त्र अविद्वानुका ही आश्रय करते हैं। जैसे प्रत्यक्ष, अनुमान, अर्थापत्ति अध्यासमें 
प्रमाण हैं वसे ही शास्त्र भी प्रमाण है। यथा 'ब्राह्मणो ब्रृहस्पतिसवेन यजेत' ( ब्राह्मणत्व अभिमान 
वाला ब्राह्मण वृहस्पतिसव नामक याग करे ) “राजा राजसूयेन यजेत” ( क्षत्रियत्व अभिमानवाला 
राजा राजसूय नामक याग करे ) यह श्रुति वाक्य आत्मामें ब्राह्मणत्व क्षत्रियत्व वणंका, न हवे स्नात्वा 
भिक्षेत' ( ब्रह्मचारी रनानकर-समावतंनके अनन्तर गृहस्थाश्रममें आकर भिक्षा न करे) “गृहस्थः सद्दशी 
भार्या विन्देत” ( गृहस्थाश्रम में प्रवेश करनेवाला ब्रह्मचारी अपने समान धमंपत्नीको प्राप्त करे) 
इत्यादि वेद वाक्योसे आत्मामें ब्रह्मचारी आदि आश्रमोंका, अष्टवर्षं ब्राह्मणमुपनयीत' ( ब्राह्मण 
बालकका आठवें वषमें उपनय संस्कार करे ) यह वेद वाक्य आत्मामें वण और आयका, 'जातपुत्र 
कप्णकेशोऽग्रीनाद्थीत' ( नव जात पुत्र वाला तथा कृष्ण केशों वाला व्यक्ति श्रौताग्निका आधान 
करे ) यह श्रुति वाक्य आत्मामें यौवन आदि अवस्था विशेषका अध्यास प्रतिपादित करता है । - 

अथवा अवस्था अघ्यास 'अप्रतिसमाधेयब्याध्रीनां जलादिप्रवेशेन प्राणत्यागः? ( प्रतिकार रहित 
व्याधि ग्रस्त व्यक्ति जल आदिमें प्रवेश कर प्राण त्याग करे )। 'वर्णाश्रमययोवस्थ्रादि' इस भाष्य 
वाक्यमें प्राप्त आदि पदसे ब्रह्महत्यादि महापातक और गोवध आदि उपपातकोंका अध्यास भी ग्रहण 
करना चाहिए । पातकोंके विषयमें विशेष विवरण मनुस्मृतिफे अध्याय ११, इलोक ६८ आदिमें 
द्रव्य हे । इस प्रकार श्रुति, स्मृति, ब्राह्मण आदि ग्रन्थोमे ब्राह्मण आदि वर्ण, आश्रम आदिमें अभिमान 
रखनेवाले व्यक्तिका अनुवाद पूवक अध्यासका समर्थन प्राप्त होता है । 

यद्यपि आक्षेप तथा समाधान द्वारा आत्मा और अनात्माका अध्यास प्रमाण सिद्ध है, तो भी | 
यह्‌ अनर्थका हेतु केसे है तथा किसका किसमें अध्यास है ? इन शङ्काओंका प्रथम अध्यासके लक्षणका . 
स्मरण कराते हुए भगवातु भाष्यकार “अध्यासो नाम’ इत्यादिसे समाधान करसे हैं-- 


% अस्मितस्तदूबुद्धि: अध्यासः ( रजत भिन्न शुक्तिमें रजत बुद्धि ही शघ्यास है ) यह अध्यास | 
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प्रवतन्ते । $ अध्यासो नाम अतस्मिस्तद्वुद्धिरित्ययोचाम | तद्यथा-पुत्रभार्यादिषु विकलेचु 
सकलेयु वा अहमेंच विकलः सकलो वेति वाह्यधर्मानात्मन्यध्यस्यति; तथा देहधर्मान- 
स्थूलो5हं, कृशोऽहं, गोरोऽहं, तिष्ठामि, गच्छामि, लट््यामि चेति। तथेन्द्रियधर्मानः 
मूकः, काणः, छीवः, वधिरः, अन्धोऽहमिति । तथाऽन्तः्करणधर्मान्‌-कामसंकल्पचिचिः 
कित्साध्यचसायादरीन्‌ । एवमहंप्रत्ययिनमशेषर्त्रप्रचारसाक्षिणि प्रत्यगात्मन्यध्यस्य, तं च 


पहले हम कह चुके हैं। जसे कि कोई पुत्र, स्त्री आदिके अपूण ओर पूण होनेपर मैं ही अपूर्ण और 


पूर्ण हूँ, इस प्रकार वाह्य पदार्थोके धर्मोका अपनेमें अध्यास करता है । तथा "मैं स्थूल हू मैं कृष हू, 
मैं गौर हूँ, मैं खड़ा हूँ, मैं जाता हूं, में लाँघता है, इस प्रकार देहके घर्मोका अध्यास करता है और 
“मैं मूक हूँ, काना हूँ, नपुंसक हूँ, वघिर हूँ, अन्धा हुँ इस प्रकार इन्द्रियोके धर्मोका अध्यास 
करता है। इसी प्रकार काम, संकल्प, संशय, निश्‍चय आदि अन्तःकरणके धर्मोका अपनेमें अध्यास 
करता है । इसी प्रकार अहं प्रत्यय ( वृत्ति ) वाले अन्तःकरणका अन्तःकरणकी सम्पूर्ण वृत्तियोके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

लक्षण “स्ख्रतिरूपः परत्र पूचदष्टाचभासः” इस पूर्वोक्त लक्षणका संक्षेपभात्र है । यहाँ 'अहम्‌' यह 
घर्मीका तादात्म्याध्यास है और 'मम' यह घर्माघ्यास है। घर्माध्यासके विना केवल धर्मी अघ्यास 
अनथंका हेतु नहीं है । धर्माघ्यास ही साक्षात्‌ अनर्थमय संसारका हेतु है । इसलिए मगवानु भाष्यकार 
पहले “तद्यथा? इत्यादिसे धर्माघ्यासका ही उदाहरण द्वारा विस्तार पूवंक उल्लेख करते हैं । 


“क्रामः सङ्कल्पो विचिकिस्सा श्रद्धाश्रद्धा'श्‍तिरप्ट्तिही धीर्भीरित्येतत्सव मन एव ( बृ० १।५।३ )” 
( इच्छा, सङ्कल्प, संशय, श्रद्धा, अश्रद्धा, धृति, अधृति, लज्जा, ज्ञान, भय यह सब मन ही है ) 


इत्यादि श्रुतिसे काम आदि सव अन्तःकरणके ही धमं कहे भए हैं । इस प्रकार धर्मोका अध्यास कहकर 
“पुवसहस्‌' इत्यादिसे धर्मियोंका अध्यास कहते हैं। अन्तःकरणकी सुख-दुःख आदि वृत्तियोंके प्रकाशक 
अन्तरात्मामें पहले तो “मैं” ऐसी अहंवत्तिरूप ज्ञानके आश्रयभूत अन्तःकरणका स्वरूप अघ्यास होता 
है, तदनन्तर अन्तःकरणके सुख-दुःख आदि धमाका मध्यास होता है। इसी प्रकार धर्मी अष्पास 
पूवक धर्माध्यास होने पर “मैं सुखी, मैं दुःखी' इत्यादि लोक प्रसिद्ध व्यवहार होता है। इस प्रकार 
अन्तःकरण आदिका आत्मामें स्वरूपाध्यास दिखलाकर अब आत्माका अनात्म-अन्तःकरणमें तं च 
इत्यादिसे संसर्गाघ्यास दिखलाते हैं। आत्मा अहंकार आदि प्रपश्चसे अत्यन्त विलक्षण है, इसलिए 
उसके साथ आत्माका स्वरूपाध्यास न होकर संसर्गाध्यास-कल्पिततादात्म्य सम्बन्ध है । बुद्धि आदिका 
आत्मामें स्वरूपाध्यास होनेसे उसमें कतृंत्व, भोबतृत्व आदिकी मिथ्या प्रतीति होती है । यदि आत्माका 
बुद्धि आदिके साथ संसर्गाध्यास न मानें तो उसमें चैतन्य आदिकी प्रतीति कदापि नहीं होगी, अतः 
दोनोंका परस्पर अध्यास मानना ही युक्त है । 

अब 'एवमयम्‌' इत्यादि भाष्यसे उक्त अध्यासका उपसंहार करते हैं । “विस्तरेण निरूपितस्य 
पदार्थस्य सारांहाकथनेन तन्निरूपणसमापनसुपसंहारः? ( विस्तारसे निरूपित पदार्थका सारांश कथनसे 
उसके निरूपणकी समाप्ति उपसंहार है ) यह इसका लक्षण है। अविद्या अनादि है, उसका कायं 
होनेसे अघ्यास भी अनादि है। जेते बीजसे अङ्कूर और अङ्कुरे पुनः बीज, इस प्रकार प्रवाहरूप होनेसे 
इसे नैसर्गिक कहा गया है । इस अध्यासका उपादान कारण अनादि अविद्या है. और निमित्तकारण 


पूर्व-पूवे अध्योसके संस्कार । ब्रह्मामैकत्व ज्ञानके विना निवृत्त न होनेके कारण यह अनन्त कहा गया 


4 है । इसमें 'न रूपमस्येह तथोपलभ्यते नान्तो न चादिन च संप्रतिष्ठा' ( म० गी० १५।३ ) ( संसार 


३ 


१८ त्रह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


प्रत्यगामानं सर्व॑साद्भिणं तदिपर्ययेणान्तःकरणादिष्वध्यस्यति। एवमयमनादिरनन्तो 
नैसमिंको5ध्यासो मिथ्याप्रत्ययरूपः कतत्वभोत्तृत्वप्रवतंकः सवेलोकप्रत्यक्षः । अस्यानथ- 
हेतोः प्राणाय, आत्मैकत्वविद्याप्रतिपत्तये सर्वे वेदान्ता आरभ्यन्ते। यथा चायमर्थः 
सर्वेषां येदान्तानां तथा षयमस्यां शारीरकमीमांसायां प्रद्शयिष्यामः । 
साक्षीमूत प्रत्यगात्मामें अध्यास-आरोपकर और इसके विपरीत उस सवे साक्षी प्रत्यगात्माका अन्तःकरण 
आदियमें अध्यास करता है, तो इस प्रकार अनादि अनन्त, नैसगिक, भिथ्याज्ञानरूप और [ आत्मामें ] 
क्रतृंत्व भोक्तृत्व आदिका प्रवतंक अध्यास सवंजन प्रत्यक्ष है । 
इस अनर्थके हेतुभूत अध्यासकी समूळ निवृत्तिके लिए तथा ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान प्राप्तिके लिए 
सब वेदान्तोंका आरम्भ होता है । जिस प्रकार सब वेदान्तोंका यह ब्रह्मात्मैकत्व प्रयोजन है, उसे उसी 
प्रकार हम यहाँ शारीरक मीमांसामें दिखलाएंगे । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
वृक्षका स्वरूप जैसा कहा है वैसा यहाँ विचार कालमें उपलब्ध नहीं होता, वयोंकि न तो इसका आदि 
और न अन्त है, न स्थिति तथा मायामय होनेसे मिथ्या प्रतीत होता है ) यह स्मृति प्रमाण भी है, _ 
अतः यह कार्याच्यास मिथ्या प्रत्ययरूप है । आत्मामें कतृत्व, भोकतृत्व आदि अनेक अनर्थोका _ 
हेतु अध्यास है । इसकी कारण भूत अनादि अविद्याकी अत्यन्त निवृत्तिके लिए “ब्रह्म और आत्मा एक 
हैं' इस प्रकारके ज्ञान सिद्धिके लिए वेदान्तों-उपनिषदोंका आरम्भ आचार्योत्ते माना है । तात्पयं यह है 
कि वेदान्तोंका विषय जीव ब्रह्मकी एकता है तथा अनथंकी अत्यन्त निवृत्ति और परमानन्दकी प्राप्तिरूप 
मोक्ष इनका प्रयोजन है, यहाँ निवृत्ति शब्द मिथ्याख्प प्रतीति समझना चाहिए ! वेदान्त विचारका जो 
विषय और प्रयोजन हैं वही विषय और प्रयोजन वेदान्तके विचारात्मक शारीरिक मीमांसा शास्त्रके 
मीह] 
इस ग्रन्यको शारीरक मीमांसा इसलिए कहा जाता है कि 'शीयत इति शरीरम' ( नाशको 
प्राप्त होता है, अतः इस स्थूल देहको शरीर कहते हैं ) अथवा 'कुत्सितं शरीरं शरीरक तत्र मव 
शारोरकम्‌! ( घृणित होनेसे यह शरीर ही शरीरक है और शरीरकमें रहनेवाले जीवको शारीरक कहते 
हैं ) जीवका ब्रह्मरूपसे जो विचार वह शारीरक मीमांसा है। जीव-ब्रह्मका ऐक्य विचार प्रशंसनीय 
होनेसे पूजित है, क्योंकि इसी विचारसे जीव का परम पुरुषां सिद्ध होता है अन्यथा नहीं, इस हेतुसे 
इस प्रकृत ग्रन्थको शारीरक मीमांसा कहा जाता है। उपनिषदोंमें जो प्राण आदि उपासनाओंका वर्णन 
, हैं वह चित्तकी एकाग्रता और शुद्धि द्वारा जीव ब्रह्मके अभेद ज्ञान होनेमें सहायक है, इस प्रकार 
उपासनाओंका भी जीव-ब्रह्मकी एकतामें ही तात्पयं है। उपयुक्त रीतिसे विषय और प्रयोजन सिद्ध 
- होनेसे यह शास्त्र आरम्मणीय है, यह सिद्ध हुआ । 
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प्रथमाध्यायस्य प्रथमः पादः 
[ अन्न पादे स्पष्टलिङ्गयुक्तानां वाक्यानां विचारः ] 
“इस पादमें स्पष्ट ब्रह्वालिङ्ग युक्त वाक्योंका विचार है” 
| १ जिज्ञासाधिकरणम्‌ । सू० १ ] 
& वेदान्तमीमांसाशास्रस्य ब्याचिख्यासितस्येदमादिमं सूत्रम्‌ 
व्याख्यानके विषयीभूत वेदान्तमीमांसा शास्त्रका यह आदि सूत्र है अर्थात्‌ जिसकी हम व्याख्या 
करना चाहते हैं उस वेदान्तमीमांसा शास्त्रका यह प्रथम सूत्र है । 


अथातो ब्रह्मजिज्ञासा ॥१॥ 
पद्च्छेद्‌--अथ, अतः, ब्रह्मजिज्ञासा । 
सूत्राथ--विवेक आदि साधन चतुष्टयरूप सम्पत्ति सिद्धिके अनन्तर कमफलके अनित्य और 
ज्ञानफल मोक्षके नित्य होनेसे मुपुक्षको ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए । 


सत्यानन्दी-दीपिका 

& “यद्यपि अध्यासकी सिद्धिके अनन्तर विषय और प्रयोजनको सिद्धि होनेपर प्रस्तुत प्रन्यका 
आरम्भ करना युक्त है, तथापि इस विचारका विषय वेदान्त पूर्वमीमांसा ( यज्ञ आदि कमं समुदायका 
प्रतिपादक-वेदके पूर्व भागका विचारात्मक ) से गताथं है कि नहीं ? इस प्रकार प्रश्‍नके उपस्थित 
होनेपर प्रस्तुत शास्त्रके आरम्ममें सन्देह हो जाता है कि क्या यह ग्रन्थ आरम्मणीय है कि नहीं ? 
मीमांसक मतमें समस्त वेदका तात्पये विधिमें है। “आम्नायस्य क्रियाथस्वादानथक्यमतदर्थानाम्‌"” 
( वेद क्रियाथंक है अक्रि यार्थंक वेद अनंक है ) । जैसे कि “यजेत' ( याग करे ) जुहुयात्‌'( अग्निहोत्र 
करे ) इत्यादि विधियाँ हैं । वेदमें यज्ञ आदि अनुष्ठानकी आज्ञा विधि कही जाती है । प्रवृत्ति निवृत्ति 
रहित सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य-मन्त्र, नामघेय तश्रा . अर्थवादकी विधिवाक्यके साथ एक- 
वाक्यता कर घममें प्रमाप्य माना गया है। “अथातो धमजिज्ञासा” ( जे० सू० १।१।१ ) इत्यादि 
जैमिनि मुनि प्रणीत सूत्रोंद्वारा विधि आदिका विचार किया गया है। इस प्रकार विधिका बिचार किए 
जानेपर वेदान्त गताथ है अर्थात्‌ घमं आदिसे पृथक्‌ जीव ब्रह्मका ऐक्यरूप विषय वेदका अथं-प्रयोजन 
नहीं है, अतः जीव-ब्रह्मकी एकतारूप विषयके स्थिर न होनेसे इस शास्त्रका आरम्म निष्फल है? 
समाधान--तात्पयं यह है कि यदि 'यजेतत? इत्यादि विधियोंको ही वेदका अर्थ मानें तो ब्रह्ममें वेदान्त 
प्रमाण सिद्ध न होगा, परन्तु सववज्ञकल्प भगवानु बादरायण ( वेदव्यास ) द्वारा ब्रह्मसूत्रको रचना 
यह सिद्ध करती है कि वेदान्तसे अतिरिक्त अन्य शास्त्रसे ब्रह्म अवगत नहीं है। इसलिए अन्य शास्त्रसे 
अप्रतिपाद्य ब्रह्म बोधक वेदान्त विचारात्मक प्रस्तुत शास्त्रका आरम्म युक्त है। इस प्रकार विषय और 
प्रयोजन दोनों सिद्ध हुए । “अल्पाक्षरमसंदिग्धं सारवद्विश्वतो सुखम्‌ । अस्तोममनवद्यं च सूत्रं सूत्रविदो 
विदु:” ( जो अल्प अक्षरोंवाला, असंदिग्ध अ्थवाळा, सारयुक्त बहुमुखी, आकारमें छोटा ओर निर्दोष 
हो, उसे सूत्रवेत्ता सूत्ररूपसे जानते हैं ) यह सूत्रका लक्षण है। ॥ 

झांका--ब्रह्म विषयक जिज्ञासा क्यों करनी चाहिए ? ससाधान--- 
व्यो विशयश्ष पूर्वेपक्षस्तयोत्तरम्‌ । प्रयोजन संगतिश्र आ्रज्चोजधिकरण विदुः 

“विषय: सन्देहः संगतिः पूवपक्षः सिद्धान्त इस्येकैकमधिकरणं पञ्चादयचं शयम्‌” 

“विषय, सन्देह, पूर्वपक्ष, सिद्धान्त, प्रयोजन और सङ्गति इस प्रकार विद्वात लोग इसे अधिकरण 

रूपसे जानते हैं । कोई इसे पश्चावयव भी मानते हैं i 
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दुःखत्रयामिघाताजिज्ञासा तदपघातके हेतौ । दृष्टे साथ्यार्या चच्ेकाम्तास्यन्ततोऽमावात्‌ ॥ (सां०का०१) 


जिनसे प्रत्येक संसारी महानु दुःखका अनुभव करना रहता है, तथा जिनकी अत्यन्त निवृत्ति 
चाहता है वे अनुभूयमान दुःख आधिभौतिक, आधिदविक तथा आध्यात्मिक भेदसे शास्त्रोंमें तीन 
प्रकारके कहे गए हैं। उनमेंसे मनुष्य, पशु, पक्षी जल-थल, अग्नि आदि भूतोंके निमित्तसे उत्पन्न 
दुःख आधिभौतिक, ग्रह, पिशाच, राक्षस आदिसे उत्पन्न दुःख आधिदंबिक कहा जाता है। शारीरिक 
तथा मानसिक इस भेदसे आध्यात्मिक दुःख दो प्रकारका है । वात, पित्त तथा कफ इन तीनोंसे अथवा 
भुक्त अन्न, जल आदिसे परिणत रस, रक्त, मांस, मेद, अस्थि, मज्जा तथा वीय इन सात धातुओंसे इस 
स्थूल शरीरकी रचना होती है । इनके सम रहनेसे शरीर स्वस्थ रहता है और विषमतासे शरीरमें कोई 
न कोई व्याधि उत्पन्न हो जाती है, जिससे दुःखका अनुभव होता है । विषय सम्बन्धी काम, क्रोध 
आदिसे उत्पन्न दुःख मानसिक कहा जाता है। इन दुःखोंसे आक्रान्त पुरुषको इनसे मुक्त होनेके लिए | 
ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए । | 


शंका--लछौकिक उपाय बहुत हैं, जिनसे उक्त दुःख हटाए जा सकते हैं । जसे औषधि आदिके 
सेवनसे शारीरिक रोग निवृत्त हो सकता है तथा सुन्दर स्त्री आदिकी प्राप्तिद्वारा काम आदि जन्य 
मानसिक दु:खोंकी निवृत्ति संभव है । मणि, मन्त्र आदिके अनुष्ठानसे आधिदविक दुःख निवृत्त हो 
सकते हैं। नीतिशास्त्र आदिकी कुशलतासे आधिभौतिक दुःखोंका भी जब प्रतिकार हो सकता है, तो 
फिर अतिपरिश्रम साध्य ब्रह्मकी जिज्ञासा क्यों करनी चाहिए ? समाधान- यद्यपि समुचित लौकिक 
उपायोंसे उक्त दुःखोंको यत्किश्चित्‌ निवृत्ति हो सकती है, तो भी दुःख मात्रकी अत्यन्त निवृत्ति तो 
्रह्मात्मैकत्व ज्ञान के विना नहीं हो सकती, अत: ब्रह्मजिज्ञासा कतंव्य है। शंका--यदि लौकिक उपायोंसे 
` दुःखोंको अत्यन्त निवृत्ति नहीं हो सकती तो यज्ञ आदि वेदिक उपायोंसे हो जायगी ? समाधान---दृष्ट- 
वदानुश्रविकः’ ( यज्ञ आदि वेदिक कमं कलाप भी लौकिक उपायोंके समान ही हैं ) क्योंकि “तद्यथेह 
कमंचितो लोकः क्षीयत एवमेवामुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते” ( छा० ८।१।६ ) ( जसे यहाँ लौकिक 
कर्मोसे सम्पादित अन्नादि फल नष्ट हो जाता है, वसे ही वेदिक पुण्य कर्माका स्वगं आदि फल मी क्षीण 
हो जाता है ) इत्यादि श्रुति प्रमाण है। जेसे साधनोंके तारतम्यसे लौलिक फलोमें सातिशय-तारतम्य होता | 
है; वसे ही ज्योतिष्टोम, वाजपेय आदि वेदिक साधनोंके तारतम्यसे स्वगं आदि फलोंमें भी तारतम्य होता । 
है, सातिशय फल अनित्य है। इसमें “ते तं मुक्त्वा स्वगलोकं विशालं क्षीणे पुण्ये मत्यलोकं | 
विशन्ति ॥” ( गी० ९१२३ ) ( वे पुण्यशाली उस विद्याल स्वगंलोकको भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर 
मृत्युलोकको प्राप्त होते हैं) यह स्मृति प्रमाण है। इसलिए “मासुपेत्य तु कौन्तेय पुनजन्म न 
विद्यते ।” ( गो० ८।१६ ) ( परन्तु हे कौन्तेय ! मुझ आत्माको अभिन्नरूपसे प्राप्त होकर उसका पुनर्जन्म । 
नहीं होता, क्योंकि मैं नित्य, व्यापक, सबका अभिन्न अन्तरात्मा हुं ) “भिद्यते हृदयग्रन्थिरिछचन्ते | 
सवसंशयाः। क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तरिमन्दृष्टे परावरे ॥” (सु० २।२।४) ( उस प्रत्यगभिन्न परत्रह्मके | 
साक्षात्कार होनेसे हृदयग्रन्थि ( चित्‌-जड़-ग्रन्थि ) हट जाती है आत्मविषयक सब सन्देह नष्ट हो 
जाते हैं तथा समी कमं क्षीण हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुति, स्मृतिसे यह सिद्ध होता है कि वेदान्त | 
शास्त्रसे भिन्न अन्य शास्त्रोके श्रवण आदिसे संशय और विपर्यय निवृत्त नहीं होते, क्योकि कोई इस | 
स्थूल शरीर, कोई श्रोत्र आदि इन्द्रिय, कोई मन, बुद्धि आदिको आत्मा मानते हैं । तथा कोई आत्मा 
का अणु परिमाण कोई मध्यम परिमाण मानते हैं। कोई आत्माको कर्ता, भोक्ता तथा व्यापक कहते 
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& तत्र अथशब्द आनन्तर्याथः परिगृह्यते, नाधिकारार्थः, व्रहाजिज्ञासाया अनधि- 


कायेत्वात्‌। मङ्गलस्य च चाक्याथं समन्वयाभाचात्‌ अर्थान्तरप्रयुक्त एव ह्ययशाब्दः श्रुत्या 


मङ्गलप्रयोजनो भवति। पूवप्रकृतापेक्षायाश्व फलत आनन्तर्याव्यतिरेकात्‌ । & सति चानन्त- 

सूत्रस्थ 'अथ' शब्द आनन्तर्याथक परिगृहीत है, आरम्मार्थक नहीं, क्योंकि ब्रह्मजिज्ञासाका 
आरम्म नहीं किया जा सकता और मङ्गलका वाक्याथमें समन्वय नहों होता, इसलिए अन्य अथमें 
( आनन्तर्याथंमें ) प्रयुक्त हुआ ही 'अथ' शब्द श्रवणद्वारा मङ्गलरूप प्रयोजनवाला होता है। फल 
(विचार) की कारण भूत पूव प्रकृत (पूवंवतंमान) के साथ जो अपेक्षा है उसका आनन्तयसे भेद नहीं है । 
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हैं, कोई केवल भोक्त। मानते हैं। कोई आत्माको जड़, कोई चेतन, कोई जड़ चेतन उभयात्मक 
मानते हैं। इस प्रकार अनेक मतोके श्रवणसे अय्युत्पन्न श्रोताको आत्मविषयक सन्देह आदि होना 
स्वाभाविक है। इनमेसे किसी एक मतमें आस्थाको भ्रान्ति ही समझना चाहिए उससे अनथंमय 
संसारकी निवृत्ति नहीं होगी । जहाँ सन्देह और प्रयोजन होते हैं वहाँ ही जिज्ञासा होती है । उस सन्देह 
की निवृत्ति और प्रयोजनकी सिद्धि वेदान्तशास्त्रके विचारसे ही हो सकती है । अन्यथा नहीँ, अतः 
सुतरां ब्रह्मजिज्ञासा कतव्य है। इस प्रकार प्रत्यगमिन्न ब्रह्मातत्त्वक्े जिज्ञासुको यहाँ अधिकारी' समझना 
चाहिए । इसी आशयको सूत्रकारने सूत्रस्थ 'अथ' शाब्दसे सूचित किया हे । अथातो ब्रह्मजिज्ञासा 
इस 'अथ' शब्दका अर्थ यहाँ आनन्तयं है । आनन्तयंसे अभिप्राय यहाँ उन्हो साघनोंसे है जिनकी 
सिद्धिके अनन्तर सुमुक्षको ब्रह्मजिज्ञासा स्वयमेव होती है । यद्यपि “मंगलानन्तरारम्मम्रश्नकातस्न्यप्व- 
थो5थ” अमरकोशके इस वचनसे 'अथ' शब्दके 'मङ्गंल, अनन्तर, आरम्भ, प्ररत, कत्स्त्यं ( पुणं ) 


इत्यादि अनेक अथं बताए गए हैं और इन्हों अर्थोमें आचारयोने 'अथ' शब्दका प्रयोगा मी किया है । 


जैसे “अथ योगानुशासनम्‌? योगदर्शनके इस प्रथम सूत्रमें 'अथ! शब्द 'आरम्भ' अर्थमे प्रयुक्त दै । 
और “अथातो धमजिज्ञासा” “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” पुवंमीमांसा और उत्तरमीमांसाके इन प्रथम 
सुत्रोंमें अथ शब्द 'आनन्तय' अथमें प्रयुक्त किया गया है, क्योंकि आचायाँको यहाँ आनन्तयं अथं ही 
अभिप्रेत है । 

"यहाँ 'अथ' शब्दका अथं आनन्त्यं है आरम्म नहीं, क्योंकि इस सूत्रमें जिज्ञासा पद मी है । 


१ टि०--अधिकारी, विषय, प्रयोजन ओर सम्बन्ध ये चारों अनुबन्ध चतुष्टयनामसे शास्त्रोमें 
प्रसिद्ध हैं । “अन्थप्रवृ त्तिप्रयोजकज्ञानविषयत्वमनुबन्थत्वस्‌? ( ग्रन्थमें प्रवृत्तिके प्रयोजक ज्ञान “सदिष्ट- 
साधनम्‌?” का विषय अनुबन्ध है ) यहाँ साधन चतुष्टय सम्पन्नता ही अधिकारीका लक्षण है । विवेक, 





` वैराग्य, षट्सम्पत्ति और मुमुक्षता ये साधन-चतुष्टय हैं। आत्मा सत्‌ है और अनात्म-जगत्‌ असत्‌ 


( मिथ्या ) है, इस भेदज्ञानका नाम विवेक है। विवेक वराग्यमे हेतु है, इस लोक तथा परलोकके मोगोमें 
नितान्त अरुचि वैराग्य हैं। अनन्तर षट्सम्पत्तिकी उत्पत्ति होती है। शम, दम, श्रद्धा, समावान, 
उपरति और तितिक्षा, ये छः षट्सम्पत्ति कहे जाते हैं। विषयोंसे मनका निग्रह शम और इन्द्रियोंका 
निग्रह दम है। वेद तथा गुरुवाक्योंमें विश्वास श्रद्धा है। संयत्त मनको विषयोंकी ओर न जाने देनेका 


नाम समाधान है, त्यक्त पदार्थोंकों पुत्तः इच्छा न हो वह्‌ उपरति है । भूख, प्यास आदि इन्द्रोंका सहन 


तितिक्षा है । , प्रत्यगभिन्न ब्रह्मकी प्राप्ति तथा अनर्थकी अत्यन्त निवृत्ति मोक्षका स्वरूप है, उसकी 
प्राप्तिकी इच्छाका नाम मुमुक्षता है। उक्त साघन-घतुष्टय सम्पन्न अधिकारी कहा जाता है। विषय 


और विषयका प्राप्य-प्रापकभाव सम्बन्ध है, इसप्रकार यह ग्रनुबन्ध-चतुथ्य है। 


और प्रयोजनका पहले वर्णन हो चुका है । विषय ओर प्रन्यका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकमाव, अधिकारी _ 


ट्र. ब्रह्मसूच-शाडूरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


यार्थत्वे यथा घमेजिज्ञासा पूवेवृत्तं वेदाध्ययनं नियमेन[पेक्षते, एवं व्रहाजिज्ञासापि यत्पूबे- 
वृत्त नियमेनापेक्षते, तद्वक्तव्यम्‌ । स्वाध्यायाध्ययनानम्तयं तु समानम्‌। नन्विह कर्माच- 
क 

- तो 'अथ' शब्दके आनन्तर्यार्थक होनेपर जसे धमंजिज्ञासा पहले नियमसे होनेवाले कारण भूत वेदाष्ययनकी 
अपेक्षा रखती है, वैसे ही ब्रह्मजिज्ञासा भी पहले नियमसे रहनेवाली जिस वस्तुको अपेक्षा रखती हो 
उसे कहना चाहिए । [ यदि स्वाध्याय-अध्यंयनका आनन्तयं माना जाय तो वह ठीक नहीं, क्योंकि | 


सत्यानन्दी-दीपिका 


बया जिज्ञासा पदका अथं ज्ञानकी इच्छा है अथवा लक्षणासे विचार ? प्रथमपक्ष में 'अथ' शब्दके 
आरम्मार्थक होनेसे ब्रह्मज्ञानकी इच्छा आरम्भ की जाती है, ऐसा सूत्रका अर्थ होगा, परन्तु यह अथं, 
असङ्गत है, क्योंकि इच्छा आरम्भ करने योग्य नहीं है । प्रत्येक अधिकरणमें इच्छाका आरम्भ नहीं 
होता, किन्तु उसके द्वारा विचार किया जाता है । दुसरे पक्षमें कतव्य पदका अध्याहार किए विना यह 
अथे सिद्ध नहीं होता, सूत्रमें कतंव्य पदके अध्याहार करनेपर उससे ही आरम्भ अथ हो जाता है तो 
इसका ब्रह्मविचार करना चाहिए अर्थात्‌ ब्रह्मविचारका आरम्भ करना चाहिए यह अथं होता है । 
इस प्रकार 'कतंव्य' पदसे 'अथ' शब्दके अर्थके निकल आनेसे 'अथ' शब्द व्यर्थं होगा, इसलिए दुसरा 
पक्ष मी युक्त नहीं है । अतः अधिकारीकी सिद्धिके लिए “अथ? शब्दका अर्थं आनन्तय ही संगत है। 
अपि च जैसे 'अथ' शब्दका अर्थ यहाँ आरम्भ अभिप्रेत नहीं है, वसे मङ्गल भी अभिप्रेत नहीं, 
क्योंकि मङ्गल वाक्याथंमें समन्वित नहीं होता, पदार्थ ही वाक्याथंमें समन्वित होता है । वह पदाथं 
चाहे वाच्य हो अथवा लक्ष्य । यहाँ मङ्गल न तो “अथ' शब्दका वाच्यार्थं है और न लक्ष्याथ ही । 
इसलिए सूत्रस्थ 'अथ' शब्दका मङ्गल अथं भी नहीं है ! 'ओंकारश्राथशब्दश्च द्वावेतो ब्रह्मणः पुराः । 
कण्ठं मित्त्वा चिनिर्यातौ तस्मान्माङ्गलिकाबुभौ ॥' ( सृष्टिके आदि कालमें ‘ओंकार और अथ' ये दोनों 
शब्द ब्रह्माके कण्ठसे निकले हैं, इसलिए दोनों माङ्गलिक हैं ) यद्यपि स्सृति वाक्यसे 'अथ' मङ्गलाथंक 
मात्र ही सिद्ध होता है, फिर भी भगवान्‌ सूत्रकारने 'अथ' शब्दको मुख्यतः मङ्गला्थक न कहकर 
आनन्तर्य वाची कहा है, क्योंकि आनन्तर्याथंमें प्रयुक्त होनेपर भी यह 'अथ' शब्द श्रवणमात्रसे मङ्गल- 
रूप अर्थ तो सिद्ध कर ही देता है । जलूपूर्ण कलश अथवा शंखध्वनि आदि अपने-अपने अर्थमें प्रयुक्त 
होनेपर मी जैसे दशक अथवा श्रोताको मङ्गलरूप सिद्ध होते हैं। ऐसे ही 'अथ' शब्द भी श्रवणमात्रसे 
मङ्गल सिद्ध करता हुआ आचायंके अभिप्रेत आनन्तयं अथंको भी स्पष्ट करता है । इसलिए कार्यको 
अपनी उत्पत्तिमें कारण सामग्रीकी अपेक्षा होती है, 'यत्सत्त्वे यत्सत्त्व यद्भावे यद्मावः” (जिसके होनेपर 
जिसका अस्तित्व हो और जिसके न होनेपर अभाव हो ) वहीं कायं कारणमाव होता है, अतः यहाँ 
जिस कारणके होनेपर जिज्ञासारूप कायं हो और जिस कारणके न होनेपर जिज्ञासारूप कायं न हो, 
वही जिज्ञासारूप काके प्रति पूवं वृत्त होता है अर्थात्‌ असाधारण कारण होता है । यदि यहाँ जिज्ञासा 
` पदके द्वारा उक्त कतंव्य विचारको फल मानें तो उनके हेतुरूपसे जो पूवंवृत्त है उसकी अपेक्षा होगी। | 
उसके बलसे प्रकृत हेतुका आक्षेपकर उससे अर्थान्तर कहें तो वह अर्थान्तर आनन्तयंके ही अन्तर्भूत . 
होता है, क्योंकि हेतु और फलमावके ज्ञानके लिए आनन्तयं अवस्य मानना चाहिए । अतः यहाँ “अथ | 
शब्दका अथं आनन्तयं हौ युक्तियुक्त है । ; 
&'अथातो घमजिज्ञासा' जैसे यहाँ घमंकी जिज्ञासा तमी हो सकती है जब वेदाध्ययन किया हो, 
इसलिए धमंजिज्ञासा नियमसे अपने पूवं विद्यमान कारण वेदाध्ययनकी अपेक्षा रखती है, वंसे ही 
ब्रह्मजिज्ञासा भी नियमतः अपनेसे पुवं जिस कारणको अपेक्षा रखती है उसे कहना चाहिए । यदि 
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बोधानन्तयं विशेषः। न; धर्मजिज्ञासायाः प्रागप्यधीतवेदान्तस्य त्रह्मजिज्ञासोपपत्तेः। यथा 
च ृदयाद्यवदानानामानन्तर्यनियमः; क्रमस्य विवक्षितत्वान्न तथेह क्रमो विवक्षितः, शेष- 


शेषित्वेऽधिकृताधिकारे चा प्रमाणाभावात्‌, धमेत्रह्मजिक्षासयोः फलजिज्ञास्पभेदाच्च। 


स्वाध्याय अध्ययनका आनन्तयं तो दोनों ( धमंजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासा ) में समान है । यदि कहो कि 
ब्रह्मजिज्ञासामें धमंजिज्ञासासे कर्मज्ञानका आनन्तयं विशेष है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अधीत 
वेदान्त पुरुषको भी घम जिज्ञासासे पहले ब्रह्मजिज्ञासा हो सकती है । 

और जैसे हृदय आदिके अवदानों ( छेदन ) में आनन्तयं क्रमका नियम है, क्योंकि वहाँ क्रम 
विवक्षित है, वैसे यहाँ ( ब्रह्मजिज्ञासामें ) क्रम विवक्षित नहीं है। धमंजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासामें 
अङ्गाङ्गिमाव अथवा अधिकृताधिकार मोननेमें कोई प्रमाण नहीं है, एवं दोनोंके फल और जिज्ञास्यमें 


सत्यानन्दी-दोपिका 

स्वाध्यायाध्ययन (पितृ आदि परम्परासेः प्राप्त वेद शाखाका अध्ययन ) के अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा स्वीकार 
करें तो यह अथे अथातो धमंजिज्ञासा' इस सूत्रसे ही सिद्ध हो जाएगा, फिर “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस 
नूतन सुत्रकी रचना व्यथं सिद्ध होगी । इसलिए वेदाध्ययनके आनन्तरयसे मिन्न आनन्तयं यहाँ अपेक्षित 
है । वादीका अभिप्राय यह है कि ब्रह्मचारी आचार्यकुळमें विधिवत्‌ वेदका अध्ययन करता है और 
जिज्ञास्य घमं ( यज्ञादि ) का केवळ ज्ञान प्राप्त कर सकता है। परन्तु वह उनका अनुष्ठान नहीं कर 
सकता, क्योंकि अनुष्ठेय यज्ञ आदि कमं गृहस्थ ( सपत्नीक ) होकर किए जाते हैं, इसलिए ब्रह्मजिज्ञासा 
वेदाध्ययनके अनन्तर केवळ कमका ज्ञान होनेपर होती है । जसे “तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा 
विविदिषन्ति । ( ब्रु० ४।४।२२ ) ( उस प्रत्यगभिन्न ब्रह्मको वेदाध्ययनसे ब्रहाजिज्ञासु जाननेकी इच्छा 
करें ) यह श्रुति प्रमाण है । अतः घमंजिज्ञासासे ब्रह्मजिज्ञासामें कमंज्ञानका आनन्तयं विशेष है । 

समाधान-कर्मके ज्ञानसे तथा अनुष्ठेय यज्ञादिरूप घमंकी जिज्ञासासे पूवं भी वेदान्त-उपनिषद्‌- 
का अध्ययन करनेवाले पुरुषको ब्रह्मजिज्ञासा हो सकती है । यह कोई नियम नहीं है कि जब कमंज्ञान 
तथा घमंजिज्ञासा हो तभी ब्रह्मजिज्ञासा हो अन्यथा नहीं, इन दोनोंका परस्पर कायं-कारणभाव भी नहीं 
है । इसी आशयका “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रबजेत्‌' अथवा 'ब्रह्मचयं समाप्य शुही भवेत्‌’ इसके 
विपरीत यदि वैराग्य हो तो ब्रह्मचर्याश्रमसे ही संन्यास ग्रहण करे )'यदहरेव विरजेत्तदृहरेव प्रघरजेत्‌' 
( जिस दिन वेराग्य हो उसी दिन सन्यास ग्रहण करे ) इत्यादि जाबाल श्रुति प्रतिपादन करती है। अतः 
यह स्पष्ट है कि कमंज्ञानकी अथवा घर्मजिज्ञासाकी ब्रह्मजिज्ञासामें अपेक्षा नहीं है । “जायमानो बै 
ब्राह्मणखिभिऋंणवान्‌ जायते? ( जावाळ ) ( उत्पन्न हुआ द्विज तीन ऋणवाला होता है ) इससे जब 
तक अनुष्ठेय यज्ञ आदि कर्मकर देव करण, पितृ करण तथा ऋषि व्ण इन तीन करणोंसे मुक्त न हो तब 
तक ब्रह्मचयसे संन्यास ग्रहण नहीं कर सकता । यद्यपि इस श्रुतिवाक्यमें 'जायमानः इस पदका यथाशुत 
अथे ऐसा ही प्रतीत होता है, तो भी टीकाकारोंने इस पदका अथं ऐसा किया है कि “जायमानः - 
ग्राहस्थ्य संपद्यमान अर्थात्‌ विधिवत्‌ भार्याका पाणिग्रहणरूप गाहंस्थ्यको प्राप्त होनेवाला हिज तीन 
त्ररृणवाळा होता है । ऐसा अर्थं करनेसे “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रन्रजेतः इस श्रुतिवाक्यके साथ 
कोई विरोध नहीं है । इसलिए ब्रह्मजिज्ञासामें कमंज्ञानके आनन्तयंकी अपेक्षा नहीं है । 


& वादी अब प्रकारान्तरसेः आनन्तयंका प्रतिपादन करता है कि सूत्रस्थ 'अथ' शब्दका अर्थ 
क्रम हो । जैसे 'हृदयस्याग्रेऽवद्यति अथ जिह्वया अथ चक्षसः' ( तै० सं० ) '( प्रथम उस अग्नीषोमीय 
पशुवेः हृदयका, अनन्तर जिह्वाका, अनन्तर वक्षःस्थलका छेदन करे )' यह वाक्य अग्नीषोमीय पणुयागमें 


श्रुत है। यहाँ ‘अथ' पाब्दसे अवदानका कम अभिप्रेत है । अथवा “ब्रह्मचय समाप्य गरही भवेत्‌) गृही 
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अभ्युद्यफलं धर्मज्ञानं, तच्चानुष्ठानापेक्षम्‌। निःश्रेयसफलं तु ्रह्मचिज्ञानं, न चानष्ठाना- 
मी भेद है । धमं ज्ञान अभ्युदय फलवाला है तथा वह अनुष्ठानकी अपेक्षा रखता है । ब्रह्मज्ञान तो 
मोक्ष रूप फलत्राला है और वह अन्य अनुष्ठानोंकी अपेक्षा नहीं रखता । 
सत्यानन्दी-दोपिका 
भूत्वा वनी भवेत्‌, वनी भूत्वा प्रचजेत्‌ ( जाबा० ४ ) ( ब्रह्वाचयं समाप्त कर गृहस्थ हो, गृहस्थ होकर 
पश्चात्‌ वानप्रस्थाश्रम ग्रहण करे, वानप्रस्थाश्रमी होकर संन्यास ग्रहण करे ) जंसे यहाँपर क्रम विवक्षित 
है, वेसे धमंजिज्ञासाके अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए । इस प्रकार 'अथ' शब्दका अथे क्रम हो 
सकता है, परन्तु यहाँ धमंजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासामें क्रमका नियम नहीं है, क्योंकि हृदय आदिका 
अवदान तो युगपत्‌ एक कर्तासे होना संभव नहीं है, इसलिए उनमें क्रमकी विवक्षा की गई है । “गृही 
भूत्वा चनी भवेत? । अथवा 
“अधीत्य विधिवद्वेदानपुत्ांशरोत्पाद्य धमतः । इष्टा च शक्तितो यज्ञेमनो मोक्षे निवेशयेत्‌? ॥ 

( विधिवत्‌ ब्रह्मचयं आदि नियमोंका पालन करता हुआ आचाय कुलमें विधिवत्‌ वेदोंका अध्ययन 
कर गाहंस्थ्य होकर धर्मानुसार पुत्रोंकी उत्पत्तिके अनन्तर यथाशक्ति यज्ञों द्वारा देवोंकी प्रसन्नता संपादित 
कर मन मोक्षमें लगाना चाहिए) “अनधीत्य द्विजो वेदानचुत्पाद्य तथात्मजान्‌ । अनिष्ट्वा चेव यज्ञश्च मोक्ष- 
मिच्छन्त्रजत्यधः ॥ यह स्मृति निन्दा करती है। इस प्रकार श्रृति और स्मृतिमें क्रम और अधिकृत 
अधिकारका विशद वर्णन उपलब्ध होता है। जिसका धमंमें अधिकार हो उसीका मोक्षमें अधिकार है इसे 
अधिकृत अधिकार कहा जाता है। परन्तु क्रम अथवा अधिकृत अधिकार तो उस व्यक्तिके लिए है जिसका 
अन्तःकरण संसारी भोग वासनाओंसे मलिन है । जिसका अन्तःकरण इस जन्म अथवा जन्मान्तर कृत 
निष्काम यज्ञ आदि कमं तथा देवोपासना आदिसे शुद्ध है तथा जो विवेक आदि साधन चतुष्टय सम्पन्न है, 
उसके लिए तो क्रमका “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रत्रजेत्‌ गृहाद्वा वनाद्वा! 'यदहरेव चिरजेत्‌ तदृहरंव 
प्रत्रजेत्‌' ( जावा० ४ ) इत्यादि श्रुति स्वयं खण्डन करती है । 

जैसे 'दशपूणमासाभ्यामिष्ठा सोमेन यजेत? ( स्वगंकी कामनावाला पुरुष दश, पृर्ण प्रास याग 
कर सोम याग करे ) यहाँ दश, पूर्णमास याग अङ्गी है और जिन प्रयाज आदि क्रियाओंद्रारा वह 
निष्पन्न होता है वे क्रियाएँ यागके अङ्ग हैं। इसलिए दश, पूर्ण मास याग अङ्गी-प्रधान हैं और प्रयाज 
आदि क्रियाऐ उनके अङ्ग-अप्रधान हैं। इस प्रकार दोनोंका अङ्गाङ्गिमाव है। वसे इन जिज्ञासाओंमें 
अङ्गाङ्गिभाव मो नहीं है, क्योंकि दोनोंमें प्रधान और अप्रधानभाव नहीं है । अधिकृताधिकारसे 
अमिप्राय यह है कि एक विषयमें अधिकार पानेवाला व्यक्ति अन्य विषयोंमें मी अधिकार सम्पन्न 
होता है । (क) जसे 'दशपूणमासाम्यामिट्ठा सोमेन यजेत' जो दशं, पूर्णणास यांगमें अधिकृत है उसका 
ही सोमयागमें अधिकार है अर्थात्‌ जो प्रधान यागमें नियत अधिकृत होता है वही अङ्गों अथवा भिन्न 
यागमें अधिकारी होता है। (ख) दशं पूर्णमास यागमें चमससे जळ आनयका विधान है, परन्तु यदि 
पशु कामनावाला हो तो “गोदोहनेन पञ्जुकामर्य' ( पशुकी कामनावाला गोदोहन नामक पात्रसे जल 
लावे) यहाँ जो पुरुष दयं पूर्णमारा यागमें अधिकृत है उसका गोदोहन पात्रसे जल ले आनेमें अधिकार है। 
परन्तु प्रकरणमें ऐसा नहीं है ' जो धमजिज्ञासामें अधिकृत हो यदि वही ब्रह्मजिज्ञासामें भी अधिकारी 
हो तो अधिकृताधिकार हो सकता है । परन्तु ऐसा यहाँ नहीं है, क्योंकि दोनोंके अधिकारी आदि 
भिन्न-भिन्न हैं। जसे अधिकारीके भेदसे अर्थशास्त्र ओर धमंशास्त्रका क्रम नहीं है, वैसे यहाँ 
मी है। किच्च दोनों जिज्ञासाओंके फल और विययमें मी भेद है, यया-प्रमज्ञानका फल अभ्युदय है और 
ब्रह्यज्ञानका फल मोक्ष है, इससे दोनों प्रकारके क्रम नहीँ है, अतः “अथ' शब्द आनन्तर्यार्थेक है । 
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न्तरापेक्षम्‌ । * भव्यञ्च घमां जिज्ञास्यो न न ज्ञानकाले५स्ति, पुरुषव्यापारतन्त्रत्वात्‌। इह 
तु भूतं त्रह्म जिज्ञास्यं नित्यत्वान्न पुरुषव्यापारतन्त्रम्‌ । चोदनाप्रव्रुक्तिमेदात्य। या हि 
चोदना धमेस्य लक्षणं सा स्वविषये नियुक्षानेव पुरुषमववोधयति। व्रहाचोदना तु पुरुष- 
मघवोधयत्येच केवलम्‌, अवचोधस्य चोदनाजन्यत्वाज्ञ पुरुषोऽचवोधे नियुउयते। यथाऽक्षा- 
थसंनिकषणार्थाचवोधे, तद्वत्‌ । तस्मात्किमपि वक्तव्यं यदनन्तर ब्रह्मजिज्ञासोपदिस्यत 


धमंजिज्ञासाका विषय धमं भव्य ( साध्य ) है और ज्ञानकालमें नहीं है, क्योंकि वह पुरुष 
व्यापारके अधीन है । यहाँ-ब्रह्ममीमांसामें तो सिद्ध ब्रह्म जिज्ञास्य है, वह नित्य होनेसे पुपव्यापारके 
अधीन नहीं है। किश्च बोधक प्रमाणकी प्रवृत्तिके भेदसे भी जिज्ञास्य-भेद है । जो विधि धमका 
लक्षण ( ज्ञापक ) है वह पुरुषको स्वविषयमें नियुक्त करती हुई बोध कराती है । ब्रह्मवोधक प्रमाण 
तो पुरुषको केवछ बोध ही कराता है, अवबोध ब्रह्मप्रमाणसे जन्य है। इसलिए ब्रह्मप्रमाण ( अयमात्मा 
व्रह्म ) पुरुषको ज्ञानमें नियुक्त नहीं करता । जैसे इन्द्रिय विषयके सन्निकपंसे उत्पन्न ज्ञानमें 
नियक्ति नहीं होती। इसलिए जिसके अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासाका उपदेश किया जाता है ऐसा कोई 
असाधारण हेतु कहना चाहिए । कहते हैं--नित्य और अनित्य वस्तुका विवेक, इस लोक तथा 


सत्यानन्दो-दोपिका 


$ यदि धर्मजिज्ञासा तथा ब्रह्माजिज्ञासामें क्रमरूप आनन्त्यं नहीं है, तो कमे और ज्ञान 
दोनोसे ही मोक्ष मानना चाहिए, क्योंकि हमारे ( समुच्चय वादियोंके ) मतमें ज्ञान कर्म समुच्चयसे 
मोक्ष प्राप्ति मानी जाती है। परन्तु यह समुच्चयवाद भी युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि धमं और व्रहा- 
ज्ञानका स्वरूप, फल और हेतु भिन्न-भिन्न हैं। धमंजिज्ञासाका विषय धमं है, वह जन्य होनेसे अनित्य 
है ओर ज्ञानकाछमें नहीं है अर्थात्‌ स्वोत्पत्तिके पूवं प्रत्येक कमका पहले ज्ञान होता है, पश्चात्‌ उसके 
सम्पादन करनेकी इच्छा, अनन्तर पुरुष प्रयत्नसे उसकी निष्पत्ति होती है, इससे घमं साध्य है । 
परन्तु ब्रह्म तो नित्य सिद्ध वस्तु है, अतः वह पुरुषकी किसी मी क्रियासे उत्पन्न नहीं होता । इस प्रकार 
'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है ) '्हमेवेदमग्र आसीत" ( सृश्कि पहले 
यह सब एक अद्वितीय ब्रह्म ही था ) “एष महानज आत्मा” ( यह आत्मा महान अज है ) “अजो 
नित्यः शाश्वतोश्यं पुराणः’ ( भ० गी० २।२० ) यह आत्मा अज, नित्य, शाश्वत और पुराण है ) 
इत्यादि श्रति-स्मृति भी ब्रह्मको नित्य सिद्ध कहती हैं, तो इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्मा नित्य सिद्ध 
और धमं नित्य साध्य है। इस प्रकार अत्यन्त वेलक्षण्य होनेसे दोनोंका स्वरूप मिन्न भिन्न है । अब 
“चोदना' आदि भाष्यसे धमं और ब्रह्मामें प्रमाणसे भी भेद दिखलाया जाता है--“अज्ञातज्ञापक 
वाक्यमत्र चोदना' अज्ञात वस्तुका ज्ञापक ( लोट, लेट, लिङ आदि युक्त ) वेदवाक्य अथवा शब्द 
यहाँ चोदना कहा जाता है” इन चोदनाओंके भेदसे मो जिज्ञास्य घमं और ब्रह्मामें भेद है । जसे 
“स्चगकामो यजेत? यह विधिवाक्य अपने विषय धमंके साधन भूत याग आदिमें प्रवृत्त करता हुआ 
ज्ञान कराता है और 'अयमान्मा ब्रह्म' ( बृह० २।५।१९ ) (यह प्रयगात्मा ब्रह्म है ) इत्यादि ब्रह्म 
चोदना "मैं ब्रह्म स्वरूप हूँ इस प्रकार उत्पन्न ज्ञानमें नियुक्त नहीं करती केवल स्वरूपभूत ब्रह्मका अभेद 
ज्ञान कराती है जो संसारके बीजभूत अनादि अविद्यासे आवृत्त-सा दै । क 
घमंजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासामें जब 'अय' शब्दका अर्थ क्रम नहीं है, तो अन्ततोगत्वा अथ 
दाब्दका अथं आनन्तयं ही सिद्ध होता है। अब यह प्रश्न उठता है कि ब्रह्मजिज्ञासा किसके अनन्तर 
कतंव्य है ? क्योंकि अनन्तर शब्द अपनेसे पुवंकी निश्चित अपेक्षा करता है । छ फल 
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इति। +उच्यते-नित्यानित्यवस्तुबिवेकः, इहामुत्राथमोगविरागः, शामदमादिसाथनसंपत्‌, 
ममुख्वुत्वे च । तेषु हि सत्छु प्रागपि धमेजिजासाया ऊध्वं च झाक्यते ब्रह्म जिज्ञासितुं 
जञातुं च, न विपर्यये । तस्मादथात्देन यथोक्तसाधनसंपत्यानन्तयेसुपदिइयते । * अतः 
शाब्दो हेत्वर्थः । यस्माद्वेद एवाग्निहोत्रादीनां अ्यःसाघनानामनित्यफलतां दशयति 
“तद्यथेह कर्सचितो रोकः क्षीयते, एवमेवासुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते (छान्दो० ८।१।६) इत्यादिः। 


€ 


तथा ब्रह्मचिज्ञानादपि परं पुरुषार्थं दशयति-त्रह्मविदासोति परस्‌ (तेत्ति०२।१) इत्यादिः । 


परळोकस्थ विषय भोगोसे विराग, शम-दम आदि साधन सम्पत्ति और मुमुक्षुता ( मोक्षकी इच्छा )। 
उन साधनोंके होनेपर ही धमंजिज्ञासासे पूवं तथा पश्चात्‌ भी ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञान हो सकता है, 
अन्यथा नहीं । इसलिये 'अथ' शब्दसे पूर्वोक्त साधन सम्पत्तिके आनन्तयंका उपदेश किया जाता है। 
अतः शब्द हेतु अथक है । 'तद्यथेह०' ( जैसे यहाँ कमेसि उपाजित अन्न आदि भोग्य पदार्थ क्षीण हो 
जाते हैं, वैसे ही परलोकमें पुण्य कासे सम्पादित स्वर्ग आदि भोग भी नष्ट हो जाते हैं ).इत्यादि श्रुति 
ही श्रेयके साधनभूत अग्निहोत्र आदिका अनित्य फल दिखलाती है । इसी प्रकार 'ब्रह्मविदाभोति परम 
सत्यानन्दी-दीपिका 

७ 'तस्मादेवंविच्छान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः समाहितो भूत्वा55त्मन्ग्रेवात्मानं पश्यति सव- 
मात्मानं पझ्यति’ ( बृह० ४।४।२३ ) ( अतः इसप्रकार जाननेवाला शान्त, दान्त, उपरत, तितिक्ष 
और समाहित होकर आत्मामें ( विशुद्ध अन्तःकरणमें ) ही आत्माको देखता है, सभीको आत्मा 
देखता है ) इत्यादि श्रुति भी ब्रह्मजिज्ञासाके लिए साधन चतु््यसम्पच्च अधिकारीका प्रतिपादन 
करती है । 'तद्रिजिज्ञासस्व' 'उसके जानने की इच्छा कर' क्योंकि “ज्ञानादेव तु केषल्यस्‌ ( मोक्ष केवल 
ज्ञानसे ही होता है ) अत: ब्रह्मजिज्ञासा धमंजिज्ञासासे पूवं तथा पश्चात्‌ भी संभव है । इसलिए साधन 
चतुष्टयके होनेपर ही ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञान हो सकता है, अन्यथा नहीं । इस अन्वय-व्यतिरेकसे 
यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञान दोनोंके प्रति साधन चतुष्टय असाधारण कारेण है । 
साधन चतुष्टय सम्पन्न व्यक्ति ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञानमें अधिकारी है । परन्तु सर्वप्रथम तो साधन 
चतुष्टय सम्पन्न अधिकारीका हो अमाव है ? क्योंकि उन साधनोमें से बैराग्यका संभव नहीं है । यद्यपि 
क्षणिक ऐहिक विषय सुखसे वैराग्यका संभव है, तो भी “अपाम सोममस्टता अभूम” ( यागमें सोम 
पानकर हम अमर होते हैं ) । 

स्वगंलोके न मयं किञ्चनास्ति न तत्र त्वं न जरया विभेति । 
उभे तीर्व्वाऽशनायापिपासे शोकातिगो मोदते स्वगंलोके ॥ (कठ० १।१२) 

( हे मृत्यु देव ! स्वगं लोकमें रोग आदि जन्य किखिद्‌ भी भय नहीं है, वहाँ आपका भी वशु नहीं 
चलता, वहाँ कोई वृद्धावस्थासे भयभीत नहीं होता अर्थात्‌ वहाँ वृद्धावस्था नहीं होती, स्वगलोक्मे 
पुरुष भूख और प्यासका अतिक्रमणकर शोक रहित होकर आनन्दित होता है ) इत्यादि श्रुति स्वगमे 
दुःखामावकां प्रतिपादन करती है। अतएव निरन्तर सुख होने तथा दुःखका अमाव होनेसे स्वर्गस्थ 
व्यक्तिको कदापि वैराग्य नहीं हो सकता । वेराग्यका अभाव होनेसे शेष साधनोंका अभाव तो स्वभाव- 
सिद्ध है, अतः इस ग्रन्यका आरम्म व्यथं है । इसप्रकारको शङ्काकी निवृत्तिके लिए भगवान्‌ सूत्रकारने 
सूत्रमें अतः’ शब्दका प्रयोग किया है । 

& वादीने पहले जो यह कहा था कि अग्निहोत्र आदि कर्मोसे सम्पादित स्वगं आदि फल नित्य 
है, अतः उसे प्राप्तकर साधक कदापि वेराग्यशील नहीं हो सकता, वह युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि 
“तद्यथेह कमेचितो लोकः क्षीयते’ तथा “आब्रह्मभुवनाह्लोकाः पुनरावर्तिनोऽजुन । ( म० गी० ८।१६ ) 
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तस्माद्यथोक्तसाधनसंपत्त्यनन्तरं ब्रह्मजिज्ञासा कतव्या। # घ्रह्मणो जिज्ञासा त्रहाजिज्ञासा। 
ब्र च वक्ष्यमाणळक्षणं ‘जन्माद्यस्य यतः इति | अत एव न 'त्रह्म' शब्दस्य जात्याद्यर्था- 
न्तरमाइाङ्गितव्यम्‌। ब्रह्मण इति कर्मणि षष्ठी, न रोषे; जिक्षास्यापेक्षत्वाजिज्ञासायाः, 


( ब्रह्मज्ञानी मोक्षस्वरूप पर ब्रह्मको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्रुति वाक्य ब्रहमज्ञानसे ही परमपुरुषाथ 

( मोक्ष ) को दिखलाता है । इसलिए यथोक्त साधन सम्पत्तिके अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए । 

ब्रह्मकी जिज्ञासा-ब्रह्म जिज्ञासा है । “जन्माद्यस्य यतः इस सूत्रम वक्ष्यमाण लक्षणवाला ब्रह्म है । अतएव 

ऐसी आशंका नहीं करनी. चाहिए कि 'ब्रह्म' शब्दका जाति आदि अन्य अर्थ है। 'ब्रह्मण: यह कमंमें 

पष्ठी है शेषमें नहीं, क्योंकि जिज्ञासाको जिज्ञास्यकी अपेक्षा होती है और यहाँ ( ब्रह्मके सिवा ) अन्य 
सत्यानन्दी-दीपिका 

“ते तं भुक्त्वा स्वगलोकं विशालं क्षीणे पुण्ये मत्येलोक बिशन्ति ॥” (गो० ९२१) 

( हे अर्जुन ! ब्रह्मलोक पर्यन्त सब लोक पुनरावति स्वमाववाछे हैं। वे उस विशाल स्वगंलोकको 
भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर मृत्युलोकको प्राप्त होते हैं) इत्यादि श्रुति, स्मृति वाक्य पुण्य कर्मोसि 
संपादित स्वगं आदि फलको अनित्य कहते हैं । और “यत्कृतकं तदनिव्यम्‌' ( जो जन्य है वह अनित्य 
है ) यह व्याप्ति भी है । 'अपाम सोममस्टता अभूम” इत्यादि श्रुतिमें जो स्वगं आदि लोकोंका अमृतत्व 
प्रतिपादित है, उसका अभिप्राय यह है कि पृथिबी आदि लोकोंकी अपेक्षा स्वगं आदि लोक अधिक 
काल स्थायी हैं, अतः उनमें अपेक्षाकृत अमृतत्व है स्वरूपसे नहीं । किंच 'आभूतसस्पलचं स्थानम- 
सृतत्वे हि भाष्यते’ ( विष्णुपुराण ) ( प्रलयपर्यन्त स्थायी ये स्वगं आदि लोक अमृत शब्दसे कहे 
जाते हैं ) परन्तु वास्तवमें 'अतोऽन्यदातंम ( ब्रह्मसे भिन्न सब दुःखरूप मिथ्या है ) इससे स्वग 
आदि लोकस्थ भोग्य पदार्थास भी विवेकीको अवश्य वैराग्य होता है । इस प्रकार साधन संपत्ति सिद्ध 
होनेपर अधिकारी भी सिद्ध है, उसके सिद्ध होनेसे उसके द्वारा ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए यह सिद्ध 
हुआ । इस तरह इस ग्रन्थके आरम्भ करनेमें विप्रतिपत्तिको कोई स्थान नहीं है । 

# शेका--'धर्माय जिज्ञासा’ धर्मजिज्ञासा अर्थात्‌ धमके लिए जिज्ञासा, क्या इसके समान 
'ब्रह्जिज्ञासा' इस समस्त पदमें भी 'ब्रह्मणे जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासा अर्थात्‌ ब्रह्मके लिए जिज्ञासा 
इस प्रकार चतुर्थी तत्पुरुप समास है? समाधान--जिज्ञासा' पद ज्ञा घातुसे इच्छा अथंमें 'सन्‌' 
प्रत्ययसे निष्पन्न हुआ है, इच्छाकी उत्पत्ति ज्ञानसे होती है। ज्ञान ज्ञेयके विना नहीं होता, एवं 
जिज्ञासा भी ज्ञानके विना नहों होती । इसलिए इच्छा पहले अपने ज्ञानरूप कर्मकी अपेक्षा करती है 
पदचात्‌ फलकी । ज्ञानका कमं ज्ञेय ब्रह्म है । इससे प्रथम इच्छाके कमंरूप ज्ञानके लिए “ब्रह्मणो- 
जिज्ञासा-ब्रह्मजिज्ञासा-ब्रह्मकी जिज्ञासा' यहाँ षष्ठी तत्पुरुष समास ही युक्त है । यह षष्ठी विमक्ति 
कम अर्थमें है अन्य अर्थमे नहीं, क्योंकि कमंका ग्रहण होनेपर फळ भी अपने आप अर्थतः सिद्ध हो 
जाता है। इच्छाका जो कमं है वही फल है । धमंजिज्ञासामें स्वगं आदि फंलको मुख्य रखकर 
चतुर्थी तत्पुरुष समास किया गाया है, परन्तु भ्रकृतमें ऐसा नहीं दै। यद्यपि ब्राह्मणो न हन्तच्य' 
( ब्राह्मणणी हिसा नहीं करनी चाहिए ) “यो मझाणं विदधाति पूवस, (जो जाओ उपा उस 
करता अथवा धारण करता है ) कमं ब्रह्मो्जवं विद्धि! ( कम ब्रह्म-वेदसे उलस हुआ जानो ) “ब्रह्मवद 
ब्रहोँच भवति? ( ब्रह्मको आननेवाला ब्रह्म ही होता है ) इस प्रकार ब्रह्म॑ अल ब्राह्मणत्व जाति, ब्रह्मा, 


वेद, परमात्मा आदि अनेक अर्थोमि प्रयुक्त होता देख सन्देह होता है, तथापि प्रकृत ब्रह्म शब्द 


परमात्माका ही बोधक है अन्यका नहीं । जिस ब्रह्मविषयक जिज्ञासाका उल्लेख किया गया दै उस 


ब्रह्मका लक्षण अग्रिम सुत्र २ में कहा जायगा । यहाँ जिज्ञासाका जिज्ञास्य ( विषय ) केवळ ब्रह्म ही है । 


जिज्ञास्यान्तरानिदशात्व। #ननु रोषपष्टीपरिग्रहेऽपि त्रह्मणो जिज्ञासाकमेत्वं न विरुध्यते, 
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सस्वन्धसामान्यस्य विशेषनिष्ठत्वात्‌ । एवमपि प्रत्यक्ष व्रहाणः कमेत्वमुत्खज्य सामान्य- 
द्वारेण परोक्षं कमेत्बं कल्पयतो व्यर्थः प्रयास: स्यात्‌। * न व्यथः, त्रह्माश्रिताशेष विचार- 
परतिञ्ञानार्थत्वादिति चेन्नः प्रधानपरिग्रहे तद्पेक्षितानामर्थ क्षिप्तत्वात्‌। बह्म हि ज्ञानेना- 
प्तुमिष्टतमत्वात्प्रधानम्‌ । तसिन्प्रधने जिशासाकर्मणि परिग्रहीते येजिज्ञासितेदिना ' ब्रह्म 
जिज्ञासितं न भवति, तान्यर्थाक्षिपान्येवेति न पृथकलूत्नयितव्यानि | यथा राजासौ गच्छती 
त्युक्ते सपरिवारस्य राशो गमनमुक्त अर्वति, तद्वत्‌ । ॐ श्रुत्यनुगमाञ्च। यतो वा इमानि भूतानि 
_ जञाबन्ते' (तैसि० ३।१) इत्याद्याः थुतयः, 'तद्विजिजासस्व, तदूवहा' (तस्ि० ११) इति परत्यक्षमेव तद्ब्रह्म’ (तैत्ति० ३।१) इति प्रत्यक्षमेव 
जिज्ञास्यका निर्देश नहीं है । यदि कहो कि शेषमें पष्ठीके स्वीकार करनेपर भी ब्रह्ममें जिज्ञासा-कमंत्व 
बिरुद्ध नहीं है, क्योंकि सम्बन्ध सामान्य विशेषमें भी रहता है । इसप्रकार भी ब्रह्ममें प्रत्यक्ष कमंत्वको 
छोड़कर सामान्य-सम्बन्थ : हारा परोक्ष कमंत्वकी कल्पना करनेवाले तुमको व्यर्थ ही प्रयास होगा । 
यदि ऐसा कहो कि यह प्रयास व्यथ नहीं हैं, क्योंकि ब्रह्मके आश्रित सव पदार्थोके विचारको प्रतिज्ञाके 
लिए है? तो यह युक्त नहों है, कारण कि प्रधानका परिग्रहण होनेपर तदपेक्षित सव पदार्थोक़ा 
अर्थतः आक्षेप ( ग्रहण ) हो जाता है। ब्रह्म ही ज्ञानसे प्राप्त करनेके लिए इष्टतम होनेसे प्रधान 
है । जिज्ञासाके कमं उस प्रधानका परिग्रह होनेपर जिन जिज्ञासितोके विना ब्रह्म जिज्ञासित नहीं होता 
वे तो अथंतः आक्षिप्त ( ग्रहण ) किये जाते हैं, अतः उनको पृथक्‌ सुत्रित नहीं करना चाहिए 
अर्थात्‌ सूत्रमें उनके पृथक्‌ ग्रहणकी अपेक्षा नहीं है । जैसे कि 'यह राजा जाता है' ऐसा कहनेसे 
सपरिवार राजाके गमदका कथन हो जाता है, वेसे ही । और श्रृतिके अनुगमसे भी कम में षष्ठी है, 
- यतो वा०' ( जिससे ये प्राणी उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रतियाँ 'तद्विजिज्ञासस्व’ (उसकी जिज्ञासा कर 
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३+ यद्यपि यह हो सकता है कि वेदान्तवाक्य जिज्ञासाके कम हों, ब्रह्म और जिज्ञासाका शेषशेषिभाव 
सम्वन्ध हो, तथापि इच्छाके कमंखूपसे श्रुत ब्रह्मको छोड़कर अश्चुतकी कल्पना करना “करस्थं पायसं 
त्यक्स्या कूपर लेढि मूढधीः ( मुखंका हाथपर रखी खीरको छोड़कर कुहुनीके चाटनेके समान होगा ) 
निष्कर्ष यह है कि कम॑में पष्ठी स्वीकार करनेपर सूत्रद्वारा जिज्ञासाका ब्रह्म ही श्रुत कमं है। शंका-- 
“षष्ठी शेषे! ( पा० सू० २।३।५० ) इस व्याकरण सूत्रके अनुसार सम्बन्ध सामान्य प्रतीत होता है । 
सामान्य सम्बन्धके ज्ञात होनेपर विशेष सम्यन्धकी आकांक्षा होती है ? समाधान--इस प्रकारसे कर्मका 
लाम होनेपर भी प्रत्यक्षतः 'कतृकमंणोःकृति' ( पा० सू० २।३५ ) ( ऋदन्तके योगमें कतृंवाचक और 
कमंवाचक पदसे षष्ठी विभक्ति होती है ) इस सूत्रके अनुसार ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा, इस पदसे कृदन्त 
'तुसुन प्रत्यय प्रथम प्रत्यक्ष कमका ज्ञान कराता है । इसलिए ब्रह्ममें प्रत्यक्ष कर्मको छोड़कर “षष्ठी शेषे 
इस सूत्रसे अश्रुत कमंकी कल्पना करना व्यर्थ प्रयास मात्र ही तो है। शेषमें षष्ठी माननेवाले पूर्व- 
पक्षीके अभिप्रायको 'त व्यथे:' इत्यादिसे अभिव्यक्त करते हैं । 


% पूवपक्षी--'षष्टी सोपे’ इस व्याकरण सुत्रके अनुसार शेषमें षष्ठी माननेसे 'त्रह्मणो जिज्ञासा 
इसका 'ब्रह्मसम्वन्धी जिज्ञासा' ऐसा अर्थ सिद्ध होगा, इससे ब्रह्म और ब्रह्म सम्बन्धी लक्षण, प्रमाण, 
युक्ति, ज्ञान, साधन और फल. इन सबके विचारकी भी प्रतिज्ञा हो जाएगी, क्योंकि इनकी जिज्ञासासे 
ही ब्रह्मज्ञान होता है । कमंमें षष्ठी माननेसे जिज्ञाताके कमंभूत ब्रह्मका ही केवल विचार होता हैं, 
्रह्मसम्बन्धी लक्षण आदिका नहीं, इस आशयसे यहाँ 'शेषमें षष्ठी' का ग्रहण किया गया है, अतः 
तत्सम्बन्धी प्रयास व्यर्थ नहीं है । सिद्धान्ती 'न' इत्यादिसे इसका समाधानं करते हैं, “तद्विजिज्ञासस्व 
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त्रह्मणो जिज्ञासाकमेत्वं दशायन्ति। तञ्च कमेणि षष्ठीपरिग्रहे सूत्रेणानुगतं भवति । तस्माद्‌- 
त्रह्मण इति कर्मणि षष्ठी । ® ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा । अवगतिपर्यन्तं ज्ञानं सन्वाच्याया 
इच्छायाः कर्म; फलविषयत्वादिच्छायाः । झानेन हि प्रमाणेनावगन्तुमिएं त्रह्म। ब्रह्माच- 
गतिर्हि पुरुषार्थ, निःरेषसंसारवीजाविद्याद्यनर्थनिवहंणात्‌। तस्मादन्नह्म विजिशासि- 


Sj 
वह ब्रह्म है ) इस वाक्यके द्वारा प्रत्यक्ष्पसे ब्रह्मको ही जिज्ञासाका कम दिखलाती हैं । वह कममें 


षष्ठी माननेसे हो सूत्रसे अनुगत होता है अर्थात्‌ सूत्रके साथ श्रुतिकी एकवाक्यता होती दै, इसलिए 
'बरह्मण:' यह कमंमें पष्ठी है । जाननेकी इच्छाका नाम जिज्ञासा है । ब्रह्म साक्षात्कार पयन्त ज्ञान 
सन्‌ प्रत्ययवाच्य इच्छाको कमं है, क्योंकि इच्छा फल विषयक होती है ।: ब्रह्म ज्ञानरूप प्रमाणसे 
जाननेके योग्य है। ब्रह्मका साक्षात्कार ही पुरुपाथं है, क्योंकि उससे निःशेप संसारके वीजभूत 
अविद्या आदि अनर्थोकी निवृत्ति होती है। अतः ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । वह ब्रह्म प्रसिद्ध है 
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( उस-ब्रह्मकी जिज्ञासा कर ) यह श्रुति वाक्य भी ब्रह्मजिज्ञासाका ही प्रतिपादन करता है । सारांश यह 
है कि 'कमंमें षष्ठी' माननेसे श्रुति और सूत्रकी एकवाक्यता भी होती है । 

& 'धरुत्यनुगमाच्च' यह संग्रह वाक्य है । 'विस्तरेणोपदिशानामर्थानां सूत्रभाप्ययोः । नियन्धो 
यः समासेन संग्रहं तं बिदुल्लंघाः ॥' ( सूत्र तथा माष्यमें विस्तारसे उपदिष्ट अथोंका जो संक्षेपसे 
निबन्ध उसे विद्वान्‌ लोग संग्रहरूपसे जानते हैं अर्थात्‌ उसे संग्रहवाक्य कहते हैं ) यह संग्रहवाक्यका 
लक्षण है। भगवानु माष्यकार इसकी स्वयं व्याख्या करते हैं। 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इस सुमके 
साथ 'तद्विजिज्ञासस्व तदूवह्य' इस श्रुति-वाक्यको एकवाक्यता-एकार्थप्रतिपादकता है अर्थात्‌ ब्रह्म ही 
जिज्ञासाका कमं है । इसप्रकार दोनोंका एक हो अथे है। परन्तु श्रुति और सूत्रका यह अथं तमी 
सिद्ध हो सकता है जब कमंमें पष्ठी स्वीकार की जाय, अतः उक्तार्थकी सिद्धिके लिए “ब्रह्मणः जिज्ञासा” 
यह कममें षष्ठी है । 

यद्यपि अन्तःकरणका वृत्त्यात्मक ज्ञान इच्छाको कारण है, क्योंकि "जानाति इच्छति ततो 
यतते? पहले किसी वस्तुका शान होता है, अनन्तर उसके पानेकी इच्छा, तदनन्तर उस वस्तुकी 
प्राप्तिके लिए यत्न, इसप्रकार ज्ञान इच्छाका कारण है, तथापि मैं प्रत्यगभिन्न ब्रह्मस्वरूप हुँ' ऐसी 
अखण्ड ब्रह्माकार अन्त:करणकी वृत्ति अनावृत प्रत्यगभिन्न ब्रह्मस्वरूपके साक्षात्कारमे हेतु है, अतः 
्रह्मसाक्षात्कार पर्यन्त वृत्त्यात्मक ज्ञान इच्छाका कमे है । क्योंकि जिज्ञासाके विना वेदान्त-वाक्योंके . 
श्रवण आदिसे यह ज्ञान उत्पन्न नहीं होता, इसलिए उक्त ज्ञान इच्छाका कर्म है और आवरण रहित 
ब्रह्मस्वरूपकी अभिव्यक्ति ही फल है, वही मोक्ष है। इस तरह आत्मसाक्षात्कार पन्त ज्ञान सनु 
प्रत्यय वाच्य इच्छाका कमे है । इसी ज्ञानको विद्या शब्दसे कहा जाता है । उससे “मैं प्रत्यगमिन्न ब्रह्म- 
स्वरूप नहीं हूँ इस अज्ञान तथा उसके काये भूत अनथंमय संसारकी भी निवृत्ति हो जाती है, परन्तु 
रज्जुमें कल्पित सपं आदिकी रज्जुके ज्ञानसे जस अत्यन्त निवृत्ति होती है, वेसे यहाँ संसारकी अत्यन्त 
निवत्ति नहीं होती, अपितु बाधितानु वृत्तिरूप निवृत्ति होती हैँ अर्थात्‌ जैसे अज्ञानावस्थामे यह जगत्‌ 
सत्य प्रतीत होता है, वेसे ज्ञानावस्थामें प्रतीत नहीं होता प्रत्युत मिथ्या अतीत होता है, अतः अनथमय 
जगतकी निवृत्तिके लिए ब्रह्मजिज्ञासा करती चाहिए । इस प्रकार 'अथ' तथा “अतः” शब्दस साधन 

चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी सिद्ध होता है । इससे यह सिद्ध हुआ कि अधिकारीके लिए ब्रह्म जिज्ञासितव्य 


है । इति तृतीय वर्णक । 
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तव्यम्‌ । ® तत्पुनशरह्म प्रसिद्धमप्रसिद्ध वा स्यात्‌। यदि प्रसिद्ध, न जिक्षासितव्यम्‌ । अथाऽ- 
प्रसिद्धं, नैव दावयं जिज्ञासितुमिति । # उच्यते-अस्ति तावद्घ्रह्म नित्यशुद्धवुद्धसुक्तस्वभाव, 
सर्वज्ञ, सर्वशक्तिसमन्वितम्‌; ब्रह्मशब्दस्य हि व्युत्पाद्यमानस्य नित्यशुद्धत्वादयोऽर्थाः 
प्रतीयन्ते; वृहतेर्थातोरर्थानुगमात्‌। सर्थेस्यात्मत्वाच्च त्रह्मास्तित्वप्रसिद्धिः । सवां द्यात्मा- 
स्तत्वं प्रत्येति, न नाहमस्मीति। यदि हि नात्मास्तित्वप्रखिद्धिः स्यात्‌ सर्वा लोको 
नाहमस्मीति प्रतीयात्‌। आत्मा च ब्रह्म । # यदि तर्हि लोके ब्रह्मात्मत्वेन प्रसिद्धमस्ति, 


अथवा अप्रसिद्ध ? यदि प्रसिद्ध है तो उसकी जिज्ञासा नहीं जिज्ञासा नहीं होनी चाहिए, यदि अप्रसिद्ध है तो उसकी 


जिज्ञासा ही नहीं हो सकती । इसपर कहते हैं--नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त स्वभाव, सवंज्ञ तथा सवंशक्ति- 
सम्पन्न ब्रह्म तो प्रसिद्ध है । 'बृह' धातुके अर्थके अनुगमहोनेसे व्युत्पत्ति सिद्ध ब्रह्म शब्दसे नित्यत्व 
शुद्धत्व आदि अर्थं प्रतीत होते हैं और सबका आत्मा होनेसे ब्रह्मका अस्तित्व प्रसिद्ध हे । आत्माके 
अस्तित्वका अनुभव सबको होता है । मैं नहीं हूँ ऐसा ज्ञान किसोको नहीं होता । यदि आत्माका 
अस्तित्व प्रसिद्ध न होता तो सव लोग "मैं नहीं हूँ ऐसा अनुभव करते । आत्मा ही ब्रह्म है। 
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® ब्रह्मज्ञानक्रे प्रति साधनरूपसे इस ग्रन्थका आरम्भ युक्त नहीं है, क्योंकि जो ब्रह्म जिज्ञास्य | 
कहा जाता है,. क्या चह वेदान्त विचारसे पूर्वे ज्ञात है अथवा अज्ञात ? यदि ज्ञात है तो शास्त्रसे 
अप्रतिपाद्य होनेफे कारण इस ग्रन्थका विषय नहीं हो सकेगा । किच्च ब्रह्मके अज्ञानका अमाव होनेसे 
अज्ञानकी निवृत्तिलूप फल भी नहीं हो सकेगा, तब शास्त्रका विचार करना अयुक्त है। यदि अज्ञात 
है, तो उसके विषयमें कोई भी विचार नहीं किया जा सकता, क्योंकि अज्ञात पदार्थ विचारका विषय 
नहीं होता । बुद्धि-विचारके क्षेत्रमै न आ सकनेवारे पदार्थका विचारात्मक शास्त्रसे अथवा वेदान्तसे 
प्रतिपादन नहीं हो सकता । विषय और शास्त्रका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभाव न होनेसे ज्ञान भी उत्पन्न 
नहीं हो सकता, ज्ञानके न होनेसे अज्ञानकी निवृत्तिरूप फल भी नहीं हो सकेगा । इस प्रकार प्रयोजन 
आदिका अमाव होनेके कारण यह शास्त्र आरम्मणीय नहीं है अथवा ब्रह्म जिज्ञासितव्य नहीं है, ऐसा 
पू्ंपक्षीका आशय है । इस झंकाका “उच्यते' इत्यादिसे समाधान करते हैं । 


# भाष्यमें नित्य शुद्ध आदि शब्दोंस उपाधि रहित निगुण ब्रह्मा तथा सर्वज्ञ आदि शब्दोंसे 
सोपाधिक॑ सगुण ब्रह्मका प्रतिपादन है । “सत्यं ज्ञानमनन्त ब्रह्म' इत्यादि श्रुति ब्रह्मको व्यापक कहती हैं । 
तथा 'वृहि वृद्धो' इसप्रकार व्याकरणके अनुसार निरतिशयमहत्त्व 'अर्थमे 'वृहि' धातुसे ब्रह्म शब्द निष्पन्न 
हुआ है और 'बृहत्त्वाददुंहणत्वाद्वात्मैव ब्रह्मेति गीयत'(मामती) ( वृद्धिका कारण और बृहत्‌ होनेसे आत्मा 
ही ब्रह्म कहा जता है ) इस व्युत्पत्तिसे भी ब्रह्म शब्दका अर्थ व्यापक है । इससे देश, काल तथा वस्तु 
परिच्छेद-इयता से रहित ब्रह्म नित्य सिद्ध है। इस तरह 'तंतत्वमसि' इस वाक्यस्थ 'तत्‌' पदसे ब्रह्मका 
सामान्यरूप ज्ञात होनेपर भो उसके विदोेषल्पकी जिज्ञासा होती है, प्रत्येक वस्तुका सामान्य ज्ञात 
ही उसके विशेष ज्ञानके प्रति हेतु माना गया है। किञ्च “त्वम्‌? पदाथं-आत्मासे भी ब्रह्म प्रसिद्ध है । 
जैसे 'अयमात्मा त्रह्म', अतः ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । यह सब 'सवस्य' इत्यादिसे स्पष्ट करते 
हैं । 'सब ञ्ून्यं जन्यम्‌’ ( सथ शून्य ही है ) शून्यवादी वौद्धके अनुसार शून्यके अतिरिक्त आत्माका 
अस्तित्व अप्रसिद्ध है, शून्य ही आत्मा है । शून्यका अर्थ है अस्तित्व रहित अर्थात्‌ कुछ नहीं । 
यदि आत्मा शून्य है तो 'मैं नहों हे! ऐसा ही सब छोगोंको ज्ञान हो, परन्तु इसके विषरीत नव जात 
दिशुसे लेकर वृद्ध पर्यन्त सवको "मैं है ऐसा निर्बाध ज्ञान होता है। इसलिए आत्माका अस्तित्व स्वकोक 
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जातमेचेत्य जि & ७० ७ तिपत्ते 
. ततो चेत्यजिशास्यत्वं पुनरापन्नम्‌ । न; तद्विशेषं प्रति विप्रतिपत्तेः । देहमात्रं चेतन्य- 
विदिष्टमात्मेति प्राता जना लोकायतिकाश्च प्रतिपन्नाः। इन्द्रियाण्येव चेतनान्यात्मत्यपरे । 


यदि लोकमें ब्रह्म आत्मरूपसे प्रसिद्ध है तो वह ज्ञात ही है, इस प्रकार पुनः ब्रह्ममें अजिज्ञास्यत्व 
प्राप्त हुआ ? ऐसी शङ्का युक्त नहीं है, क्योंकि उसके विशेष ज्ञानमें विप्रतिपत्ति ( विवाद ) है । जसे 
कि चैतन्यविशि्ट देहमात्र आत्मा है, ऐसा प्राकृत जन तथा लोकायतिक ( चार्वाक ) मानते हैं। परन्तु 
दूसरे चेतन इन्द्रियोंको ही आत्मा कहते हुँ। और कुछ मनको ही आत्मा मानते हैं। कोई क्षणिक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रसिद्ध है । 'यच्चा्ोति यदादत्ते यञ्चात्ति विषयानिह । यश्चास्य संततो भावस्तस्मादात्मेति भाष्यते  ॥ 
( लिङ्ग० पु० १।७०।९६ ) आप्लु व्या्तौ' ( इस धातु अर्थके अनुसार यह सबको व्याप्त करता है । 
सबका अपनेमें संहार करता है, स्वचैतन्यावमाससे सब विपयोंका उपलब्धा है, कल्पित पदार्थोका अधिष्ठान 
होकर निरन्तर सत्ता स्फूति प्रदान करता है, इसलिए इसे आत्मा कहते हैं )। इत्यादि श्रत, स्मृति 
वाक्योसे यह सिद्ध होता है कि आत्मा ही ब्रह्म है । 

'शंका--'मैं हूँ! इस प्रकार जब आत्मख्पसे ब्रह्म सवलोक प्रसिद्ध है, तो आत्माके ज्ञात होनेपर - 
ब्रह्म भी स्वभावतः ज्ञात हुआ | इस तरह ब्रह्म ज्ञात होनेपर जिज्ञासाका विषय नहीं हो सकता । अज्ञात 
वस्तु ही जिज्ञासाका विषय होती है। अज्ञात ब्रह्म ग्रन्यका विषय है, वेदान्त-वाक्थोके बिचारे ज्ञात 
होनेपर वह प्रयोजन है । यह ठीक है, परन्तु प्रसङ्गमें तो इसके विपरीत आत्मरूपसे ब्रह्म सदा सबको 
ज्ञात है, अतः वह जिज्ञास्य न होनेके कारण ग्रन्यसे प्रतिपाद्य भीः नहीं होगा, इससे उसका ज्ञान मी नहीं 
होगा, उसके न होनेसे ज्ञान निवत्यं अज्ञानकी निवृत्तिलूप प्रयोजन भी सिद्ध न होगा । इस प्रकार 
विषय और प्रयोजनका अभाव होनेपर यह ग्रन्थ आरंमणीय नहीं है। सि०-समाधान-- म॑ हँ आत्माके 
इस सत्‌ चेतन्यरूप सामान्य धर्मसे यद्यपि ब्रह्म ज्ञात है, तो भी “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इत्यादि विशेष . 
धर्मोसे ब्रह्म ज्ञात नहीं है। यदि ब्रह्म विशेषरूपसे ज्ञात होता तो वादियोंका आत्मविषयक परस्पर मतभेद 
नहीं होता ? उनकी विप्रतिपत्तिसे यह सिद्ध होता है कि आत्माके सामान्यरूपसे व्रह्म ज्ञात होनेपर भी 
विद्येषरूपसे अज्ञात है । यद्यपि ब्रह्ममें सामान्य और विशेष दोनों रूप कल्पित हैं, तथापि यह सब 
जिज्ञासुओंको समझानेके लिए कहा गया है । ब्रह्म विशेषरूपस अज्ञात होनेपर 'देहमात्रम! इत्यादि 
माष्यसे स्थूळ और सूकम क्रमसे वादियोंका मतभेद दिखलाया जाता है। शास्त्र विचार रहित जन प्राकृत 
कहे जाते हैं। इनके मतमें स्वतन्त्र अथवा अस्वतन्त्ररूपसे चैतन्य नहीं है, किन्तु पृथिवी, जल, तेज 
और वायु इन चार भूतोंको देहाकारमें परिणिति ही चैतन्य है। इस विपयमें इन्हीं लोगोंकी यह 
“«अञ्च चत्वारि भूतानि भूमिवाय्यनछानिलाः । चतुम्यः खलु भूतेभ्यश्चैतन्यसुपजायते' ॥ उक्ति मी हे । 
मैं मनुष्य है तथा आत्मेन्द्रियमनोयुक्त! ( कठ० ३४) सवा एष पुरुषोऽन्नरसमयः’ ( तै० आ० 
२११ ) ( यह पुरुष अन्नरसमय है ) इस प्रकार देहके आत्मत्वमें लोक प्रतीति और श्रुति प्रमाण 
भी है; यह देहात्मवादियोंका मत है। वे केवल प्रत्यक्ष प्रमाण ही मानते हैं, क्योंकि इनके मतमें अतीन्द्रिय 
कोई पदार्थ नहीं है, इसलिए इन्हें अनुमान आदि प्रमाणकी अपेक्षा नहीं है। मरणको ही वे अपवर्ग 
कहते हैं । 'इन्द्रियाण्येव' इत्यादि माष्यसे इन्द्रिय आत्मवादी मतका उल्लेख है-जाग्रत्‌ अवस्थामें 
रूप आदिका ज्ञान नेत्र आदि इन्द्रियोंस होता है, अन्धादिको रूपादिका ज्ञान नहीं होता, इस अन्वय- 
व्यतिरेकसे यह सिद्ध होता है कि ज्ञानका आश्रय इन्द्रिया हैं देह नहीं, देह तो केवल नेत्र आदि 
इन्द्रियोंका आधारभूत व जड़ है. चैतन्य नहीं । सुषुप्तिमे सवलोक प्रसिद्ध इस स्थूल शरीरके विद्यमान 


I 


€ __. मय” 


त काडा राणा rl, 
क 





३२ व्रझसञ-शाङ्करभाप्य [ अ० १ पा० १ 


मन इत्यन्ये । विज्ञानमात्रं क्षणिकमित्येके। शुन्यमित्यपरे। अरित देहादिव्यति रिक्तः संसारी 
कर्ता भोक्तेत्यपरे । भोक्तैव केवर्ल न कर्तेत्येके । अस्ति तडःयतिरिक्त ईश्वरः सवज्ञ; सच॑- 


विज्ञान मात्र ( बुद्धि) को ही आतमा कहते हैं । किन्हींके मतमें शून्य आत्मा है। अन्य कहते हैँ कि. 


देह आदिसे भिन्न संसारी कर्ता भोक्ता आत्मा है। कोई ऐसा मानते हैं कि आत्मा केवल भोक्ता है 

कर्ता नहीं । कोई कहते हैं कि जीवसे भिन्न ईश्वर सर्वज्ञ, सवं शक्ति सम्पन्न है। वह ईश्वर भोक्ता 
सत्यानन्दी-दीपिका 

और इन्द्रियोंके अविद्यमान होनेसे ज्ञान नहीं होता, इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी ज्ञानका आश्रय इन्द्रियाँ 

ही हैं। 'पश्यामि, श्टणोमि, जिघ्रामि’ ( देखता हूँ, सुनता हूँ, सूँघता हूँ ) इत्यादि प्रत्यक्ष लौकिक 

प्रतीतिसे तथा इन्द्रिय संवादमें ते ह वाचसुचुः' ( बृह० १।३।२ ) ( उन चक्षु आदिने वाणीसे कहा ) 

इत्यादि श्रुतिसे सिद्ध होता कि इन्द्रियां ही आत्मा हैं । 

“सन इत्यन्ये’ इस भाष्यसे मनको आत्मा माननेवालोंका मत दिखाया गया है । यदि इन्द्रियाँ 
आत्मा हों तो स्वप्नमें नेत्र आदि इन्द्रियोंके न होनेसे किसी प्रकारका ज्ञान नहीं होना चाहिए, किन्तु 
'जानामि' इत्यादि ज्ञान तो वहाँ भी सर्वानुभव सिद्ध है, वह ज्ञान मनसे होता हे । जाग्रतमें भी ज्ञान 
मनसे होता है, इन्द्रियाँ तो केवळ साधन मात्र हैं। यदि इन्द्रियोको आत्मा माने तो सब इन्द्रियोंके 
आत्मा होनेसे कोई भी कार्य सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि उन सबका ऐकमत्य होना सम्भव नहीं है । यदि 
उनका कोई एक नियामक मानें तो वही आत्मा होगा तब उनमें आत्मत्व प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी । 
इसलिए “मैं जानता हूँ इस प्रतीति तथा “अन्योऽन्तर आत्मा मनोमयः? (ते० ६।३) (प्राणमयके भीतर 
और उससे भिन्न आत्मा मनोमय है) इत्यदि श्रुति प्रमाणसे भी मन ही आत्मा सिद्ध होता है । 


“विज्ञानमात्रं क्षणिकम्‌' इस भाष्यसे क्षणिक विज्ञानवादी योगाचार मतका उल्लेख है। विज्ञान- 
वादी- बुद्धि मनको जानती है, अतः बुद्धि ही आत्मा है मन नहीं । बुद्धिसे भिन्न बाह्य कोई भी पदार्थ 
नहीं है, मन मी बुद्धिका ही आकार ( परिणाम ) विशेष है । बुद्धि ( विज्ञान) अपने उत्पत्ति क्षणसे 
द्वितीय क्षणमें नष्ट हो जाती है, अतः क्षणिक कही जाती है । इस विषयमें अन्योऽन्तर आत्मा 
विज्ञानमयः? ( तै० २।४ ) ( मनसे आन्तर और भिन्न आत्मा विज्ञानमय है ) इत्यादि श्रुति प्रमाण 
भी है। “ञून्यमित्यपरे' इस भाष्यसे शून्यवादी माध्यमिक मतका उल्लेख है-- क्षणिक विज्ञान आत्मा 
नहीं हो सकता, क्योंकि सुषुप्तिमें वस्तुतः विज्ञानका भी अमाव है अर्थात्‌ आन्तर बाह्य शून्य है, 
अकस्मात्‌ “अह प्रत्यय' उदय होता है और वह असत्‌को विषय करता है। इस प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा 
'असदेवेसदग्र आसीत्‌ असतः सज्जायत’ ( छां० ६।२।१ ) ( आरम्ममें यह एक मात्र अद्वितीय असत्‌ 
ही था, असतृसे सत्‌की उत्पत्ति हुई ) इत्यादि श्रृतिसे यह सिद्ध होता है कि शून्य ही आत्मा है । 
'अस्ति' इत्यादि माष्यसे नैयायिक आदिका मत दिखाया गया है। जब 'अस्त्यात्मा' ( आत्मा है ) 
'अहमस्मि' ( मैं हें) “अहं जानामि’ ( मैं जानता हूँ ) इत्यादि प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा “मन्ता बोदा 
कर्ता' ( प्रश्‍न ४।९ ) इत्यादि श्रृतिसे कर्ता, भोक्ता आत्मा उपलब्ध होता है तो 'गन्य आत्मा है' यह 
शून्यवादीका कथन केवळ उपहास मात्र है। 'भोक्तेव केवलम्‌' इस भाष्यसे सांख्य मतका उल्लेख 
हे । सांख्य---मैं कर्ता हें! इस प्रतीतिसे आत्मामें कतूंत्व मानना युक्त नहीं है, क्योंकि यह प्रतीति 
अहंकारमें कतृत्वको विषय करती है, कारण कि 'असज्ञो नहि सजते? इत्यादि श्रुति प्रमाण है। किच 


मै सुखी, मैं दुःखी' इस प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा “तयोरन्यः पिप्पल स्वादुत्त्य' ('दवेता* ४६ ) 


( ईश्‍वर और जीव इन दोनोंमेंसे अन्य ( जीव ) कमंफल भोक्ता है) आदि श्रतिसे भी सिद्ध होता है 
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शक्तिरिति केचित्‌। आत्मा स भोक्त्रित्यपरे। एवं बहवो विप्रतिपन्ना युक्तिवाक्यतदा- 
भाससमाश्रयाः सन्तः। तत्नाविचाये यत्किचित्रतिपद्यमानो निःश्रयसात्यतिहन्येतानथ 
चेयात्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्मजिज्ञासोपन्यासमुखेन वेदान्तवावयमीमांसा तदविरोधितर्कापकरणा 
निःश्रेयसप्रयोजना प्रस्तूयते ॥१॥ 


( जीव ) का आत्मा (स्वरूप) है कोई ऐसा मानते हैं। इस प्रकार युक्ति, वाक्य तथा उनके आमासोंका 
आश्रयकर अनेक मतभेद हैं । उन सत्रका वास्तविक विचार किए विना जिस किसी मतको प्राप्त करने- 
वाला मोक्षसे वञ्चित रहेगा और साथ ही अनथंको प्राप्त होगा । इसलिए ब्रह्म जिज्ञासाके कथनद्वारा 
जिसमें अविरोधी तक साधनरूप हैं ऐसी मोक्ष प्रयोजनवाली वेदान्तवाक्योकी मीमांसा प्रस्तुतकी जाती है॥ १॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कि आत्मा केवल मोक्ता है । इस प्रकार देह, इन्द्रिय, मन, क्षणिकविज्ञान, शून्य, कर्ता मोक्ता, 
केवल भोक्ता आदि 'त्वम्‌' पद वाच्य आत्मामें वादियोंका संक्षेपसे मतभेद दिखलाया गया है । अब 
'तत्‌' .पद वाच्य ईश्वरमें भी 'अस्ति तद्व्यतिरिक्तःः इत्यादि भाष्यसे मतभेदः दिखलाते हैं । वेद 
प्रामाण्यको माननेवाले मीमांसक आदि कई लोग 'तत्‌' पद वाच्प्र ईश्वरको नहीं मानते, अतः उनके 
मतमें ईश्वर विषयक चर्चाका अवकाश ही नहीं है । परन्तु ईश्वरवादी मतको लेकर यह विप्रतिपत्ति 
दिखाई जाती है। उपयुक्त विवेचनसे जो देह आदिसे भिन्न कर्ता, भोक्ता आदि रूप जीव सिद्ध हुआ 
है, वह ईश्वरसे भिन्न है अथवा अभिन्न? इस विषयमें योग मतवाले 'यः सवज्ञः सववित' हत्यादि 
श्रुति और 'क्लेशकमविपाकाशयैरपरास्ष्टः पुरुषविशेष ईश्वर” ( यो० सू० १॥४ ) ( अविद्या आदि 
क्लेश, शुभाशुभ आदि कमं, जन्म, आयु और मोगरूप फल और उनसे उत्पन्न वासनाओंसे असम्बन्धित 
पुरुष विशेष ईश्वर है) इस सूत्रके आधारपर सर्वज्ञ, सवंवित्‌, शर्वंशक्ति सम्पन्न ईश्वर तत्‌ पद वाच्य 
है और वह जीवसे भिन्न है । 
| परन्तु लक्षणावत्तिसे वेदान्तमतावलम्बी तो अविद्या उपाधि विशिष्ट “त्वभ्‌' पदवाच्य कर्ता, 
भोक्ता जीवात्माको 'तत्‌” पदवाच्य ईश्वर स्वरूप सिद्ध करते हैं, क्योंकि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा' इत्यादि 
श्रतिवाक्य जीव ईश्वरसे भिन्न नहीं है अपितु तत्स्वरूप ही है ऐसा कहते है । इसमें 'जीवो ब्रह्मेव 
आत्मत्वात्‌ अह्मवत' आत्मा होनेसे जीव ब्रह्म ही है जंसे ब्रह्म, इत्यादि युक्ति मी है। शेष मत तो 
युक्त्यामास और वाक्यामासोका अवलम्बन कर केवल विवाद करते हैं। जो युक्ति न होकर युक्तिके 
सद्दश तथा प्रमाण न होकर प्रमाणके सहृश प्रतीत हों वे युवत्यामास तथा प्रमाणामास कहे जाते 
हैं। 'देहो5नात्मा मवितुमहंति जञेयस्वात्‌, जड़त्वात्‌, परिच्छिन्नत्वात्‌ घटादिवत्‌, देह अनात्मा 
होने योग्य है, क्योंकि शेय, जड़ और परिच्छिन्न है जंसे घट आदि, इत्यादि युक्तियो तथा आनन्द- 
मयोऽभ्यासात्‌' ( ब्र० सू० १।१।१२ ) इत्यादि सूत्रोसे अन्योके मत किस प्रकार युक्त्यामास और 
प्रमाणाभासरूप हैं यह सब आगे दिखलाया जायगा । शंका--वादियों द्वारा एकवस्तु विषयक मतभेद 
दिखलाए जानेपर तो सन्देह होगा अथवा जिसकी जिस मतमें श्रद्धा होगी उसका अवलम्बनकर वह 
अपना प्रयोजन सिद्ध कर लेगा, तो पुनः ब्रह्मविषयक विचार करनेका क्या प्रयोजन ? ससाधान-- 
“जानादेव तु कैवल्यम! 'तत्त्वज्ञानादेव निःश्रेयसमधिगमः' ( जीव ब्रह्मक्य ज्ञानसे ही मोक्ष होता है ) 
यह वेदोंका सारभूत सिद्धान्त है। यदि इस श्रुति सम्मत सिद्धान्तको छोड्कर मुमुक्षु अन्य मतको 
अपनाएगा तो वह कदापि मोक्षको प्राप्त नहीं होगा, अपितु अनथमय संसारको प्राप्त होगा, 5० 
“असूर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसादृताः । ताँरते प्रेत्यामिगच्छा'त ये के चास्महनोजनाः hE 

( ईश० ३ ) ( सत्‌, नित्‌, आनन्द स्वरूप ब्रह्म मैं हैं जो ऐसा ज्ञान न प्राप्तकर आत्माको कर्ता, _ 








१ पिका तलका आमाका का याह" 
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( २ जन्माद्यधिकरणम्‌ सू० २ ) 
# तल्ल जिजञासितव्यमित्युक्तम्‌। किलक्षणं पुनस्तदूत्रह्मे त्यत आह भगवान्सूज्रकारः 
प्रथ अधिकरणमें कहा गया है कि ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । अब यहाँ यह प्रश्‍न उठता 


है कि उस ब्रह्मका लक्षण ( स्वरूप ) क्या है ? इसपर भगवानु सूत्रकार कहते हैं-- 


जन्माद्यस्य यतः ॥२९॥ 
पदच्छेद---जन्मादि, अस्य, यतः । 
सूजाथ--( अस्य ) इस जगत्‌ की ( जन्मादि ) उत्पत्ति, स्थिति तथा लय ( यतः ) जिससे 
होते हैं, वह ब्रह्म है । 
# अच्योत्पक्तिरादिरस्थेति तदंगुणसंविज्ञानो बहत्रीहः । जन्मस्थितिभिङ्ञं समा- 


जनम उत्पत्ति है आदि में जिनके वे जन्मादि, यह तद्गुणसंविज्ञान बहुत्रीहि समास है । उत्पत्ति, स्थि है आदि में जिनके वे जन्मादि, यह तद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास हे । उत्पत्ति, स्थिति 


सत्यानन्दी-दीपिका 


भोक्ता, संसारी आदि समझते हैं, वे आत्मघाती अज्ञानसे आवृत असुर योनियोंको प्राप्त होते हैं )' 

“योऽन्यथा सन्तमात्मानमन्यथा प्रतिपद्यते । किं तेन न कृतं पापं चारेणात्मापहारिणा ॥” 
(जो पुरुष आत्माका जैसा सत्‌, चित्‌, आनन्दस्वरूप है वेसा न समझकर उसे कर्ता भोक्ता आदि समझता 
है, उस आत्मापहारी चौरने कौन-सा पाप नहीं किया ) इत्यादि श्रृति, स्मृति प्रमाण हें । सारांश यह 
है किं वन्ध अव्यासमुलक है और उसकी निवृत्ति ब्रह्मात्मैक्यज्ञानसे होती है, एतावता इस भ्रन्थके विषय 
कौर प्रयोजन सिद्ध ही हैं। वेदान्त विचार पूवंमीमांसा आदि शास्त्रोसे सिद्ध नहीं है, इसलिए वेदान्त 
दिचाराथं इस ग्रन्थका आरम्भ आवश्यक है । विषय और ग्रन्थका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभाव और अधि- 
कारीका प्राप्य-प्रापकभाव आदि सम्वन्ध हैं, इस प्रकार विषय, प्रयोजन, सम्बन्ध और अधिकारीके सिद्ध 
होनेपर परम निःश्रेयसकी साधन भूत एवं तत्त्वज्ञान ( जीवब्रह्म॑क्य ज्ञान ) की प्रयोजक यह ब्रह्ममीमांसा 
आरम्म की जाती है॥ १ ॥ 

अ प्रथम सूत्रसे शास्त्रके आरम्मकी उपपत्ति दिखलाकर शास्त्रका आरम्भ करते हुए भगवान 
भाष्यकार पूवं और उत्तर अधिकरणकी संगति सूचित करनेके लिए उक्तका पुनः 'ब्रह्म' इत्यादिसे 
उल्लेख करते हैं । पहले यह कहा जा चुका है कि मुमुक्षको ब्रह्मज्ञानकी प्राप्तिके लिए वेदान्त वाक्योंका 
विचार करना चाहिए । इस कथनसे यद्यपि प्रधानख्पसे ब्रह्म प्रतिज्ञात होनेपर तदङ्गभूत प्रमाण आदि 
भी प्रतिज्ञात हो जाते हुँ, तो भी ब्रह्म विषयक प्रमाण तथा युक्ति ( साधक, बाधक प्रमाणोंके सहकारी 
ठक ) आदिका विचार ब्रह्मके विशेषज्ञानके विना नहीं हो सकता, अतः ब्रह्मके यथाथं ज्ञानके लिए 
प्रथम ब्रह्मका लक्षण कहना चाहिए । शंका--परन्तु अनुभूत वस्तु निश्चय ही परिमित, जड़, मलिंत 
तथा विनाशी होती है । इस अनुभूयमान हृश्यरूपसे तथा तदतिरिक्त नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वभाव 
ब्रह्मका स्वरूप ज्ञात नहीं हो सकता । प्रसिद्धका ही लक्षण होता है अत्यन्त अप्रसिद्धका नहीं ? सि०- 
समाधान--प्रसिद्ध और अप्रसिद्धेके विषयमें यह बात है कि जो इतर प्रमाणसे अप्रसिद्ध है वह शब्द 
भ्रमाणसे प्रसिद्ध ही है। परन्तु यहाँ तो शब्दसे भी प्रसिद्ध नहों है, क्योंकि लक्षणीय ब्रह्म अत्यन्त 
अप्रसिद्ध है इस आशयसे “किं लक्षणं बह ऐसा कहा है अर्थात्‌ ब्रह्मका लक्षण नहीं हो सकता, अतः 
उसकी जिज्ञासा भी नहीं हो सकती पृव॑पक्षीके इसप्रकारके आक्षेपसे इस अधिकारणका आरम्भ है, 
इसलिए पूवं अधिकरणकी इस अधिकरणके साथ आक्षेपसंगति है । | 

जो पहले आक्षेप किया गया है कि अत्यन्त अप्रसिद्ध ब्रह्मका लक्षण नहीं हो सकता । 
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साथः। जन्मनश्चादित्वं श्रृतिनिदशापेक्षं वस्तुवरःतापेक्ष॑ च। श्रुतिनिदृंशस्तावत्‌--'यतो वा 
इमानि भूतानि जायन्ते' ( तत्ति० ३।१ ) इत्यस्न्वाक्ये जन्मस्थितिप्रळयानां क्रमदर्शनात्‌ । 
वस्तुबुत्तमपि जन्मना लब्धसत्ताकस्य धर्मिणः स्थितिप्रलयसंभवात्‌ । अस्येति प्रत्यक्षादि 
संनिधापितस्य धामण इदमा निद्शः । षष्ठी जन्मादिधमेसंवन्धार्था । यत इति कारण- 
निददाः । * अस्य जगतो नामरूपाभ्यां व्याकृतस्यानेककतृमोक्तसंयुक्तस्य प्रतिनियतदेश- 
काळनिमित्तक्रियाफलाश्रयस्य मनसाप्यचिन्त्यरचनारूपस्य जन्मस्थितिभङ्गं यतः सर्वक्ञा- 


आर नाश यह समासका अथ हे । श्रुति निदेरासे तथा वस्तुस्थितिकी अपेक्षा जन्म आदि है । श्रुति 
निर्देश है 'यतो चा इमानि०' ( जिससे ये आकाश आदि सारे भूत उत्पन्न होते है ) इस त्राक्यमें 
उत्पत्ति, स्थिति और नाशका क्रम दिखाई देता है । वस्तु स्थिति भी ऐसी है कि जन्मसे सत्ताको 
प्राप्त धर्मीकी ही स्थिति ओर लयका संभव है। 'अस्य' प्रत्यक्ष आदिसे सिद्ध धर्मीका 'इदम्‌' शब्दसे 
निर्देश है। और 'अस्य' इसमें षष्ठी विभक्ति जन्म आदि धर्मोका धर्मी ( जगत्‌ ) के साथ सम्बन्ध 
द्योतनके लिए है। 'यतः' यह शब्द कारणका निर्देशक है। जो नाम रूपसे अभिव्यक्त हुआ है 
तथा अनेक कर्ता और भोक्ताओंसे संयुक्त है, जो प्रतिनियत देश, काल और निमित्तसे क्रिया और 
फलका आश्रय है एवं मनसे भी अचिन्त्य रचनारूपवाले इस जग्रतकी उत्पत्ति, स्थिति ओर लय 
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अन इसका सूत्र और भाष्यद्वारा यतो वा इमानि भूतानि जायन्त' इत्यादि श्रुतिवाक्यकी 
पष्ठभूमिमें समाधान किया जाता है। इस नाम-रूपात्मक प्रपश्चकी उत्पत्ति, स्थिति और लय जिससे 
होते हैं वह ब्रह्म है । इसध्रकार ब्रह्मका लक्षण उपपन्न होता हे । इससे सिद्ध होता हे कि कल्पित 
जगतका अभिन्ननिमित्तोपादान-उभयात्मक कारण ब्रह्म है । उत्पत्ति आदिमे. है जिनके ऐसे स्थिति और 
प्रलय जन्मादि कहे जाते हैं, यहाँ बहुब्रीहि समास है । वह दो प्रकारका है, एक तद्गुणसंविज्ञान और 
दूसरा अतद्गुणसंविज्ञान । जहाँ विशेषण पदार्थोका क्रियामें अन्वय हो वहाँ तद्गुणसंविज्ञान समझना 
चाहिए । अथवा सत्र पदार्थ विशेषण तथा गौण हों और अन्य पदार्थ विशोष्य तथा प्रधान हों तो 
वह तद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास है। यथा 'लम्बकणकमानय' “लम्बे कानवाले ( गदंम ) 
को ले आओ? यहाँ 'लम्वे कान' यह विशेषण है और 'आनय' कियामें अन्वित होता है। अथवा 
'पीतास्वरो हरिः’ 'पीतानि अम्बराणि यस्य सः पीताम्बरो हरि यहाँ 'पीतवस्त्र' विशेषण है और 
'हरि' विशेष्य है । यहाँ विशेषण गौण है और विशेष्य प्रधान है अर्थात्‌ जहाँ समासके घटकी भूत 
विशेषण पदार्थ गौणरूपसे ज्ञात हों वह तद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास है । जहाँ समासके घटकों 
भूत विशेषण पदार्थोका क्रियामें अन्वय न हो वह अतद्गुणसंविज्ञान कहा जाता है । यथा 'दष्ट- 
सागरमानय' 'इष्टसागरको ले आओ' अर्थात्‌ जिसने सागर देखा है उसे ले आओ' यहाँ व्यक्तिके 
साथ सागरका क्रियामें अन्वय नहीं है, अतः यह अतद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास है। प्रकृतमें 
तो तद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास है, क्योंकि यहाँ “जन्मादि' सूत्रमें स्थिति और लय विशेष्योके 
साथ उत्पत्ति रूप बिशेषणका भी ग्रहण है। किश्च “अस्य” इस 'इदद्‌' पदसे कायं मात्रका ग्रहण 
किया गया है अर्थात्‌ सूत्रमें प्रत्यक्ष-थृति( इदं सर्वमसृजत ), अनुमान-स्मृति आदिसे सिद्ध कायमात्रका 
निर्देश किया गया है । और 'अस्य' इस इदम्‌ पदमें षष्ठी विभक्ति आकाश आदि सम्पूण प्रपञ्चका जन्म 
आदि धर्मोके साथ सम्बन्ध सूचित करती है। इससे यह सिद्ध हुआ कि सम्पूणं जगत्के जन्म आदि 


ब्रह्मसे होते हुँ । 
# जैसे कुम्हार 'घट' नामकी वस्तुके नाम और रूपका पहले अपने अन्तःकरणमें विचारकर. 
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त्सर्वदाक्तेः कारणाद्भवति, तदव्रहोति वाक्यशेषः । # अन्येषामपि भावविकाराणां जिष्वे- 
वान्तर्भाव इति जन्मस्थितिनाशनामिह ग्रहणम्‌ । यास्कपरिपठितानां तु ‘जायतेऽस्ति’ 
इत्यादीनां ग्रहणे तेषां जगतः स्थि तकाले संभाव्यमानत्वान्सूलकारणादुत्पत्तिस्थितिनाशा 
जगतो न गृहीताः स्युरित्यादाङ्गयत, तन्मा शङ्कीति योत्पत्तित्रेह्मणस्तत्रेब स्थितिः प्रलयश्च 
त एव गुह्मन्ते। # न यथोक्तविशेषणस्य जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वरं सुक्त्वान्यतः 


eo So 
जिस सवज्ञ, शक्तिमान्‌ कारणसे होते हैं 'बह ब्रह्म है' यह वाकयरोष है । अन्य भावविकारोंका 


भी इन तीनोंमें ही अन्तर्भाव है, इसलिए उत्पत्ति, स्थिति और नाशका यहाँ ( सूत्रमें ) ग्रहण है । 
यास्कमुनिसे पठित 'जायते' ( उत्पन्न होता है) अस्ति' (है ) इत्यादि छः भावविकारोंका ग्रहण 
किए जानेपर जगतुको स्थिति कारमें उनकी संभावना होनेसे मूल कारणसे जगतको उत्पत्ति, स्थिति 
और नाश गृहीत नहीं होंगे, संभव है कोई यह आशङ्का करे ऐसी शंका न करे, इसलिए ब्रह्मासे इस 
जगत्की जो उत्पत्ति, उसीमें जो स्थिति और लय श्रुतिमें प्रतिपादित हैं वे ही जन्म स्थिति और लय 
यहाँ गृहीत होते हैं । पूर्वोक्त विशेषणोंसे युक्त जगतृकी यथोक्त विशेषण विशिष्ट ईश्वरको छोड़कर 
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अनन्तर उसे बाहर बनाता है, वसे ही परम कारण ब्रह्म भी अपने प्रत्यक्ष किए हुए जगत्को 
नाम-रूपसे अभिव्यक्त करता है। इसमें “विवादास्पदं जगत्‌ चेतनकतूकं कायत्वात्‌ नाम- 
रूपात्मकत्वा्च घटवत्‌’ 'जंसे नामरूपात्मक तथा कायं होनेसे घट चेतनकतृक है, वसे ही विवादका 
विषयभूत यह जगत्‌ भी नामरूपात्मक तथा कायं होनेसे चेतनकतृंक है' यह अनुमान मी है। इससे 
सांख्यसम्मत जड़ प्रधान कतृत्व तथा बौद्ध सम्मत स्वरूप रहित शून्य कतृत्वका निषेध होता है । 
यह जगत्‌ अनेकविध कर्ता तथा मोक्ताओसे युक्त है । यहाँ कोई केवल कर्ता है और 
कोई केवल भोक्ता । ऋत्विज्‌ यज्ञ आदिका केवल कर्ता है और यजमान कमफल भोक्ता है । श्राद्ध 
आदिमें पितृगण केवळ भोक्ता और पुत्र आदि केवल कर्ता हैं। वश्वानरेष्टिमें पिता कर्ता और पुत्र 
फल मोक्ता है। हाँ, क्वचिद्‌ भोजनादिमें कर्ता भी भोक्ता है, इससे यहाँ कर्ता और मोक्ताका 
पृथक्‌ पृथक्‌ ग्रहण किया गया है । व्याकरणानुसार परस्मैपदसे भी यही सिद्ध होता है कि याज्ञिकासे 
फल मोक्ता यजमान पृथक है, अन्यथा परस्मैपदका प्रतिपादन व्यथं हो जायगा अथवा उसका सवथा 
लोप हो जायगा । किञ्च सम्पूण क्रियाके फलका आश्रयभूत इस जगतुमें देश काळ और निमित्त 
आदिकी पू्णरूपसे व्यवस्था है । कोई प्रतिनियत देशमें उत्पन्न होते हैं, जैसे कृष्णमृग, केसर आदि । 
कोई प्रतिनियत काछमें होते हैं, यथा कोकिलका आलाप आदि वसस्त व्हतुमें होते हैं। इसप्रकार 
कोई प्रतिनियत निमित्तसे होते हैं, जैसे बलाकाके गम घारणका नियमित निमित्त नवघन ध्वनि है । 
कोई नियत क्रियावाले होते हैं, यथा ब्राह्मण ही याजक होते हैं अन्य नहीं । कोई नियत फवारे 
होते हैं, जैसे कोई सुखी, कोई दु:खी और कोई दोनों । इसप्रकार इस विचित्र जग्रतृकी रचना 
परमेश्व रसे ही होती है । 


# शंका--“जायतेऽस्ति विपरिणमते चद्धतेऽपक्षीयते विनश्यति’ ( निरुक्त १।१।३ ) 
( शरीर उत्पन्न होता है, उत्पन्न होकर अस्तित्वको प्राप्त होता है, परिणामको प्राप्त होता है, बढ़ता 
है अर्थात्‌ बाळ, युवा आदि अवस्थाओंको प्राप्त होता है, क्षीण होता है, नाशको प्राप्त होता है ) 
यह यास्कमुनिका वचन हे । इसके अनुसार जब प्रत्येक भाव पदाथ छः विकारोंवाला हे, तो जन्मादि 


सूत्रमें वृद्धि आदिका ग्रहण क्यों नहीं किया गया है? समाधान- वृद्धि अवयवोंका बढ़ना, यथा 
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प्रधानादचेतनात्‌, अणुभ्यो5भावात्‌, संसारिणो वा उत्पत्त्यादि संभावयिंतुं शक्यम्‌। न 
च स्वभावतः, विशिष्टदेशकालनिमित्तानामिहोपादानात्‌। पतदेवानुमानं संसारिव्यात- 
रिक्त श्वरास्तित्वादिसाधनं मन्यन्त ईश्वरकारणिनः। # नन्विहापि तदेवोपन्यस्तं जन्मादिः 
सृत्ने । न; वेदाम्तवाक्यकुसुमग्रथनार्थत्वात्सृज्राणाम्‌। वेदान्तवाक्यानि हि सूत्रेरुदाहत्य 
विचार्यन्ते। वाक्याथविचारणाध्यवसाननिढ्‌त्ता हि ्र्मावगतिः, नानुमानादिग्रमाणान्तरः 
अन्यसे-अचेतन प्रधानसे, परमाणुओंसे, अमाव-शून्यसे अथवा संसारी ( हिरण्यगमं ) से उत्पत्ति 
आदिको सम्मावना नहीं को जा सकती और इसीप्रकार स्वभावसे भी उत्पत्ति आदिको सम्भावना नहीं 
हो सकती, क्योंकि यहाँ कर्यॉर्थीद्वारा विशिष्ट देश, काळ और निमित्तका ग्रहण है। ईश्वरको 
जगतुका कारण माननेवाले ( नेयायिक ) इसी अनुमानको संसारी (जीव ) से व्यतिरिक्त ईश्वरके 
अस्तित्व आदिमें साधन मानते हैं। तो इस जन्मादि सूत्रमें भी उसी अनुमानका उपन्यास किया 
गया हे ? नहीं, क्योंकि सूत्र वेदान्त वाक्यरूपी पुष्पोंको गृथनेके लिए हैं। सूत्रोंद्वारा वेदान्त वाक्यों- 
का उदाहरण देकर विचार किया जाता है। वाक्यार्थं विचारद्वारा निश्चित तात्पयसे ब्रह्मावगति 
( ब्रह्मज्ञान ) निष्पन्न होती है अनुमान आदि अन्य प्रमाणोंसे निष्पन्न नहीं होती । जगतके जन्म- 
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महानु पटो जायते' ( महान्‌ पट उत्पन्न होता है ) यह उत्पत्तिरूप है । धमं, लक्षण और अवस्था भेदसे 

परिणाम तीन प्रकारका है, वह उत्पत्तिरूंप है । जैसे मृत्तिका, सुवणं आदि धर्मीका घट, कटक आदि 

धमं परिणाम उत्पत्ति रूप है, एवं घट आदि उत्पन्न होते हैं यह लक्षणरूप परिणाम उत्पत्तिरूप है । 

घट आदिमें नवीनत्व व पुरानत्व भेद अवस्थांपरिणाम है वह भी उत्पत्तिरूप है । अपक्षय-अवयवोंका 
' ह्लास नाश है। इसप्रकार इन छः भाव विकारोंका जन्म, स्थिति तथा लय इन तीनोंमें अन्तर्भाव हो 
' जाता है । परन्तु इसको सूत्रका मुल माननेसे जगतुकी कारणता ब्रह्ममें सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि उत्पन्न 
। हुए महाभूतोंके स्थितिकालमें प्रत्यक्ष प्रमाणसे भौतिक पदारथोमें जन्म आदि छः विकारोंको देखकर 
। यास्कमुनिने उपयुक्त निरुक्त वाक्यको रचना की है । इससे केवल छः भावविकारोंवाले भूतोंकी सिद्धि 
। हो सकती है । इसलिए 'जन्मादि” सूत्र ब्रह्मका लक्षणरूप है और “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते' 
' श्रुति मुलक है । अतः जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति और लयका कारण ब्रह्म है । ह 


| # 'अनेककवृभोक्तृसंयुक्त' इत्यादि पूर्वोक्त चार विशेषणोंसे युक्त इस जगत्के उत्पत्ति आदि 

' सवज्ञ, सवंशक्तिसम्पन्न ईश्वरसे होते हैं अन्यसे नहीं । इसपर भगवानु भाष्यकार “प्रधानादचेतनात्‌' 

। इत्यादिसे कुछ मतोंका संक्षेपसे उल्लेख करते हैं- सांख्यमतमेँ जगत्के उत्पत्ति आदिका कारण 
` ` प्रधान है। परन्तु प्रधान जड़ है, अतः उससे इस विचित्र जगतके उत्पत्ति आदि अभम्मव हैं। 
ञून्यचादी इस जगत्के उत्पत्ति आदिका कारण शून्य मानते हैं । परन्तु शून्य अमावरूप है और 
यह विचित्र रचनात्मक जगत्‌ भावरूप है, अतः अमावसे भावके उत्पत्ति आदि कदापि नहीँ हो सकते । 
यदि मानें तो अतिप्रसङ्ग हो जायगा अर्थात्‌ बाळूसे भी तेलको उत्पत्ति हो जायगी, ओर “नासतो 
विद्यते भावः? (.म० गी० २।१६ ) ( असतुका अस्तित्व नहीं होता ) “सदेव सोस्मेद्सग्र आसोत्‌' 

( छा० ६।२।१ ) (हे सोम्य ! आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) ‘कथमसतः सज्जायेतेति’ 

( छा० ६।२।२ ) ( मला असत्से सत्‌की उत्पत्ति कैसे हो सकती है ) इस प्रकार श्रुति आदि प्रमाणोसि 
शून्यसे जगतूके उत्पत्ति आदि बाधित हैं। नेयायिक--इस विचित्र जगतूके उत्पत्ति आदिका कारण 
अनेक और विचित्र परमाणु हैं । परन्तु जड़ परमाणु इस विचित्र जगत्को रचनामें स्वय प्रवृत्त नहीं. 
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च ९ । 
निवुंत्ता । # सत्खु तु वेदान्तवाक्येषु अगतो जन्मादिकारणवादिपु तद्थप्रहणदार्ल्यायाजु- . 
मानमपि वेदान्तवाक्याविरोधि प्रमाणं भवन्न निवार्यते; श्रुत्यव च सहायत्वेन तकस्याभ्यु- | 
'पेतस्वात्‌। # तथा हि- श्रोतव्यो मन्तव्यः (बृह० २।४।५) इति श्रुतिः पण्डितो मेधावी गन्धारा- | 


दाक मद मा एफ हु IIIS गहु णा प) प र्‍या 
आदिके कारणका प्रतिपादन करनेवाले वेदान्त वाक्‍यों [ यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते | के / 
विद्यमान होनेपर उनके अथं ग्रहणको हृढ़ताके लिए वेदान्त वाक्योंका अविरोधी अनुमान भी यदि | 
प्रमाण होता हो तो उसका निवारण नहीं किया जाता, क्योंकि श्रुतिने ही सहायकरूपसे तक-अनु- | 
मानको स्वीकार किया है। जैसे 'श्रोतब्यः' ( आत्मा श्रोतव्य व मन्तव्य है) यह श्रुति है। और | 
सत्यासन्दी-दीपिका 
हो सकते, अतः वे कारण नहीं हूँ । इसीश्रकार हिरण्यगभ भी इस विचित्र जगतुके उत्पत्ति आदि | 
करनेमें समर्थ नहों है, क्योंकि यो ब्रह्माणं बिदृधाति पूवस? ( श्वेता ६१२ ) इत्यादि श्रुति ब्ह्माके 
भी अन्य जीवोंके समान उत्पत्ति आदि कहती है । | 
चार्वाक अभिमत स्वभाव मी जगतका कारण नहीं हो सकता, क्योंकि वह जड़ हे । फलार्थी 
पुरुष देश, काल और निमित्तकी अपेक्षा करता है, जैसे धान्यार्थी विशेष देश, वर्षा आदि काल ओर | 
विशेष बीज आदिकी अपेक्षा करता है, वैसे ही सर्वज्ञ ईश्वर भी जीवोंको तत्‌ तत्‌ कमंका फल देनेके 
लिए विशेष देश, काळ और निमित्तकी अपेक्षा करता है, परन्तु ऐसा जड़ समुदायमें सम्भव नहीं है। | 
अत: इस विलक्षण जगवके उत्पत्ति आदिका कारण परमेश्वर ही है । जनत्‌के उत्पत्ति आदिके 
कारणरूपसे श्रुति सिद्ध ईश्वरको नैयायिक अनुमान प्रमाणसे सिद्ध करते हैँ-- जगत्‌ चेतनकतृक 
कायत्वात्‌ घटवत्‌' 'जैसे घट कार्य है और वह चेतन कुम्हार कर्तासे निर्मित है, वसे हो यह जगत्‌ भी 
कायं है, अत. वह भी चेतन कर्ता द्वारा निमित होना चाहिए, वह चेतन कर्ता जीव आदिसे भिन्न | 
सवंज्ञ, सवंशक्तिसम्पन्न ईश्वर है। वेशेषिक मतमें प्रत्यक्ष और अनुमान दो ही प्रमाण हैं, शब्द प्रमाण. 
को वे अनुमानरूपसे अर्थका बोधक मानते हैं। इसी आशयको “एतदेवानुमानं' इत्यादिसे कहा गया है। | 


# परन्तु 'यतो व इमानि भूतानि जायन्ते’ इस श्रुतिका अनुमानमें अन्तर्माव कर सुत्रकारते 
'जन्मादि' सूत्रमें मी अनुमानका ही उपन्यास किया है, यथा 'जगज्ञन्मादि सवज्ञ ईश्वरकतृक कायत्वात्‌ 
जगत्‌ कार्य है, अतः उसके जन्मादिका कर्ता सवंज्ञ ईश्वर है । परन्तु नैयायिकका यह अनुमान तमी 
सिद्ध हो सकता है जव हेतु और साध्यका व्याप्तिज्ञान प्रत्यक्षे सिद्ध हो । प्रत्यक्ष आदि प्रमाण 
अतीन्द्रिय पदार्थके ज्ञानमे असमर्थ हैं, अतः अतीन्द्रिय पदार्थका ज्ञान श्रृतिसे ही होता है, इसलिए | 
भगवानु सूत्रकारने “तत्त समन्वयात्‌? ( व्र० सू० १।१।४ ) इत्यादि सूत्रोंस उनके तात्पयंका विचार | 
किया है, इसलिए यहाँ 'जन्मादि' सूत्रमें भी “यतो चा इसनि भूतानि? इत्यादि श्रुतियोंका स्वतत्त्ररूपसे | 
विचार किया गया है अनुमानका नहीं । ब्रह्मज्ञान मी “तं त्वोपनिषदं पुरुषं पृच्छामिः (वृह० ३।९।२६) | 
( उस उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य पुरुषको मैं पूछता हूँ ) इत्यादि वेदान्त वाक्योंसे गम्य दै अनुमानादिसे नही, | 
इसलिए “अयमात्मा ब्रह्म, तक्ससि, अहं ब्रह्मस्मि’ इत्यादि वेदान्त वाक्याथंके विचारसे तात्या | 
निश्चय होनेपर ही ब्रह्मज्ञान उत्पन्न होता है । ग 

# यितो वा इसानि' इत्यादि वेदान्त वाक्याथंकी हढताके लिए सहायकरूपसे अनुमान प्रमाण 
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भी स्वीकृत है, जैसे “जगत अमिज्चनिमित्तोपाद्वानकं कार्यात्वात्‌ उणनास्यारब्धतन्स्वादिवत्‌ अथवा 
ईश्वरघटसंयोगवन्‌” जैसे मकड़ीसे उत्पन्न तन्तु आदि कार्य है और उसके प्रति | 
पादान कारण मकड़ी है, वैसे जगत्‌ भी कार्य होनेसे अभि्तनिमित्तोपादान कारण वाला है, दै 
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नेवोपसंपद्येतेवमेवेहाचायवान्पुरुषो वेद्‌’ ( छान्दो ६।१४।२ ) इति च पुरुपवुद्धिसाहाय्यमात्मनो 
दशयति । * न धमेजिज्ञासायामिच श्रुत्यादय एव प्रमाणं ब्रह्मजिज्ञासायाम्‌, कितु थ्रत्या- 


द्योऽनुभवादयञ्च यथासंभचमिह प्रमाणम्‌; अनुभवावसानत्वाद्‌भूतवस्तुंविषयत्वाञ्च 


“पण्डितो०' ( जसे पण्डित और मेधावी ( बुद्धिमान्‌ ) गन्धार ( कन्धार ) देशको ही प्राप्त करता है, 


बसे ही यहां आचायंवाचु पुरुष सत्‌को जानता है ) यह श्रुति भी अपने प्रति पुरुष बुद्धिको सहायक 


दिखलाती है । धमंजिज्ञासाके समान ब्रह्मजिज्ञासामें केवल श्रुति आदि ही प्रमाण नहीं हैं, किन्तु 


सत्यानन्दी-दीपिका 

कारण ईश्वर है अथवा जैसे ईश्‍वर और घटका संयोग कायं है उसके प्रति अभिन्ननिमित्तोपादन कारण 
ईदवर है । प्रथम दृष्टान्त वेदान्तमें प्रसिद्ध है, दुसरा उदाहरण नैयायिकोंके लिए है, क्योंकि वे ईश्वरको 
केवल निमित्तकारण मानते हैं । जिससे वस्तु उत्पन्न हो उसमें ही लीन हो वह उपादान कारण 
है । उपादानकारणसे भिन्न कारण निमित्त कहे जाते हैं। यथा मृत्तिकासे उत्पन्न हुआ घट उसीमें 
लीन होता है, अतः मृत्तिका घटके प्रति उपादानकारण है और कुम्हार आदि निमित्तकारण हैं । 
परन्तु जगद्ररूप कार्यके प्रति उपादान और निमित्तकारण एक ही है। इसमें “यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते’ 'तथाऽक्षराद्विविधाः सोम्य भावाःप्रजायन्ते तत्र .चेवापियन्ति’ ( मुण्ड० २।१।१ ) 
( हे सोम्य ! उसी प्रकार अक्षरसे विविध भाव उत्पन्न होते हैं तथा उसमें ही लीन होते हैं, वह सत्स्व- 
रूप ब्रह्म है ) इत्यादि श्रुतियाँ प्रमाण हैं । संसारके प्रति ईश्वरको केवल निमित्तकारण माननेवाले 
नैयायिकोंका मत उक्त अनुमान तथा श्रृतिसे खण्डित हुआ समझना चाहिए। 'सः कर्ता सवज्ञः 
जगर्कारणत्वात्‌ यन्नैवं तञ्नेवं यथा कुलालः? जगतका कारण होनेसे वह कर्ता सववज्ञ है, जो जगतका 
कारण नहीं है वह सववज्ञ मी नहीं, यथा कुलाल । यह अनुमान 'यः सवज्ञः सववित्‌ यस्य ज्ञानमयं 
तपः? इस श्रृत्यथंकी दृढ़ता ( संशय तथा विपयंयकी निवृत्ति ) के लिए है । श्रुताथमें यदि संशय 
अथवा विपयंय उत्पन्न हो तो वे तके निवृत्त करने चाहिएँ, इस विषयमें “श्रोतब्यं श्रतिवाक्येभ्यो 
मन्तव्यर्चोपपत्तिमिः । मत्त्वा च सततं ध्येय एते दशनहेतवः ॥” ( श्रुति वाक्योंक श्रवण करना 
चाहिए और श्रृतार्थका तकॉंसे मनन करना चाहिए मननकर उसका ध्यान करना चाहिए, क्योंकि 
ये ज्ञानोत्पत्तिमें हेतु हैं ) यह श्रुति प्रमाण है । 

४ जैसे डाकू किसी पुरुषको, आँखोंपर पट्टी बांधकर गन्धार देशसे दूर किसी अरण्यमें छोड़ 
दे, तब कोई कृपालु पुरुष उसके आतंनादकों सुनकर वहाँ आ पहुँचे । उसकी पट्टो खोलकर उसे 
स्वदेश जानेका मागं बतादे, तो वह देश भ्रष्ट पण्डित-बताए मागंके समझनेमें चतुर तथा मेघावी ( धारण 
शक्ति सम्पन्न तकं कुशल ) पुरुष स्वदेशको ही पहुच जाता है, वेसे ही अविद्याने अपने विलासद्वारा 
जिस पुरुषको आनन्दस्वरूप स्वात्मासे दूर हटाकर इस संसारखूप भयावह वनमें फेंक दिया है । दुःखोसे 
घबड़ाए उस आतंपुरुषको कोई दयालु ब्रह्मनिष्ठ आचाय "तू संसारी नहीं है” अपितु 'तत्त्वमसि' ( वह 
तु है ) अर्थात्‌ “तु ब्रह्म है” इसभ्रकार आत्माके यथार्थ स्वरूपका ज्ञानोपदेश्च करता है । यदि वह श्रोता 
उपदेश ग्रहण करनेमें समर्थ तथा तकं कुशळ है तो शटिति आत्मस्वल्पका यथार्थ ज्ञान प्राप्तकर 
संसारदु:खोंसे मुक्त हो जाता है । इसतरह “आत्मा वा अरे श्रोतव्यो मन्तव्य: इत्यादि श्रुति अपने अथं 
समझानेके लिए पुरुपके बुद्धिरूप तकंकी सहायकरूपसे अपेक्षा दिखलाती है । शंका--वेद प्रतिपादित 
होनेसे जैसे घमंमें मनन आदिकी अपेक्षा नहीं है, वसे ब्रह्ममें भी नहीं होनी चाहिए, किन्तु तो 
यह है कि धर्मके समान ब्रह्मको भी श्रुति, लिङ्ग आदिकी अपेक्षा हो ! इसका समाधान--न' इत्यादि 


भाव्यसे किया जाता है । 
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च्रह्मश्ञानस्य। कतेव्ये हि विषये नानुभवापेक्षास्तीति थ्रुत्यादीनामव प्रामाण्यं स्यात्‌, पुरुषा- 
घीनात्मलाभत्वाच्च कतेव्यस्य । कतुमकतुमन्यथा चा कतु शवं लॉकिक वेदिक च कर्म 
यथाश्वेन गच्छति, पद्भयामन्यथा वा, न वा गच्छतीति। ® तथा 'अतिरात्रे षोडशिनं 
गृह्णाति, नातिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति’, 'उदिते जुहोति' अचुदिते जुहोति' इति विधिप्रतिषे- 
धाश्चात्राथंचम्तः स्युः, विकव्पोत्सर्गापवादाश्च । न तु वस्त्वेवं नेवमरित नारती(त वा विक 
ल्प्यते। विकर्पनास्तु पुरुषवुद्धथपेक्षाः। न वस्तुयाथात्स्यज्ञान पुरुषबुद्धथपेक्षम। कि ताह? 


श्रुति आदि तथा अनुभव आदि यथासंभव उसमें प्रमाण हैं, क्योंकि ब्रह्मज्ञान सिद्ध वस्तु विषयक 
और ब्रह्म साक्षात्कार पर्यन्त अवधिवाला है । कतंव्य-धर्मके विषयमें अनुभवकी अपेक्षा नहीं है, 
किन्तु उसमें तो श्रुति आदि ही प्रमाण हैं । इससे अतिरिक्त धमकी उत्पत्ति पुरुषके अधीन है। 
इसलिए लौकिक तथा वंदिक कमं करने, न करने अथवा अन्यथा करनेमें पुरुष समर्थ-स्वतन्त्र है । 
` जैसे कि अश्वसे जाता है, पैदल जाता है अथवा अन्य प्रकारसे जाता है अथवा नहीं ही जाता । वसे ही 
'अतिरात्रमें पोडशीका ग्रहण करे' 'अतिरात्रमें षोडशीका ग्रहण न करे” ऋग्वेदी “सूथ उदय होनेपर 
अग्निहोत्र करे' यजुर्वेदी 'सूर्योदयसे पहले अग्निहोत्र करे' इसप्रकार विधि, प्रतिषेध, विकल्प, उत्सगं 
तथां अपवाद यहां धमंमें साथक होते हें । परन्तु सिद्ध वस्तु इसप्रकार है अथवा इसप्रकार नहीं है, 
अथवा नहीं है, ऐसे विकल्प नहीं किये जा सकते हैं, विकल्प तो पुरुष बुद्धिकी अपेक्षासे होते हैं । सिद्ध 
वस्तुका यथार्थ ज्ञान पुरुष बुद्धिकी अपेक्षा नहीं करता, किन्तु वह तो सिद्ध वस्तुके अधीन है। एक 


सत्यानन्दी-दीपिका 


* वेद प्रतिपादकता यद्यपि ब्रह्म और धमं दोनोंमें समान है, तथापि जिज्ञास्य धमं और 
जिज्ञास्य ब्रह्ममें महानु अन्तर. है । ब्रह्ममें श्रुति प्रमाणसे अतिरिक्त ब्रह्मवेत्ताओंका ब्रह्म साक्षात्काररूप 
अनुमव मी प्रमाण है। किव्व भाष्यस्थ आदि पदसे मनन निदिध्यासनका भी प्रमाणरूपसे ग्रहण 
है । मोक्षके लिए श्रुति प्रतिपादित ब्रह्माज्ञानका पयंवसान ब्रह्म साक्षात्कार है । ब्रह्मज्ञानका प्रत्यगभिन्न 
सिद्ध ब्रह्म विषय है ओर ब्रह्म साक्षात्कार फल है। 'मन्तव्य:' इसप्रकार श्र ति प्रतिपादित मनन ज्ञानको 
हृढताके लिए अत्यन्त अपेक्षित है। परन्तु वर्ममे श्रृति आदि प्रमाणसे अतिरिक्त मनन आदिकी 
अपेक्षा बिल्कुल नहीं है, क्योंकि धमं अतीन्द्रिय होनेसे नित्य परोक्ष है। व्रेद आदि. विहित शुभ 
क्रियाओंसे उत्पन्न अद्ृष्टविशेष पुण्य ( धमं ) है और निषिद्ध क्रियाओंसे उत्पन्न अदृष्ट - विशेष पाप 
( अधमं ) है । भट्ट-अस्थान तथा प्रभाकर-प्रस्थान, इस भेदसे पृव॑मीमांसादशंनमें दो प्रस्थान 
(मत) हैं । कुमारिलमट्टके मतमें याग, दान आदि क्रियाएँ धर्मावमे हैं और पुण्य, पापको लक्षणाद्वारा. 
गौणरूपसे धर्माधम कहा गया है । प्रभाकरमतमें पुण्य, पापको ही धर्माधमं कहा गया है, इनका” 
साधन होनेसे याग, दान आदि क्रियाओको भी गौणख्पसे धर्माधम कहा गया; है । “व्यवहारे भट्ट 
न्याय: ( व्यवहारमें मट्टन्याय मान्य है ) । इस न्यायके अनुसार भगवानु माष्यकारने याग आदिको 
धम मानकर 'कतुमकतुम्‌ इत्यादि कहा है । | 


# अत्र धममें विधि आदिको दिखाया जाता है--'यजेत' ( याग करे ) यह विधि है। न 
सुरां पिवेत' ( सुरा न पीवे ) यह प्रतिपेध है । 'ब्रीहिभियैर्वा यजेत’ ( घान्यसे अथवा यवोंसे होम | 
करे ) यह सम्मावित विकल्प है । 'अतिरात्र नामक यागमें षोडशी नामक पात्रका ग्रहण करे! अति- 
ात्रमें पोडशीपात्रका ग्रहण न करे” यह इच्छा अधीन विकल्प है । “मा हिंस्यात? ( हिंसा न करे ) | 

यह उत्सगं है । सामान्य वाक्यको उत्सगं कहा जाता है, क्योंकि वह विशेष वाक्यसे बाधित होता हैं। | 
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अधि० २ सू० २ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४१ 


चस्तुतन्त्रमंच तत्‌ । नहि स्थाणावेकस्मिन्स्थाणुर्चा पुरुषोऽन्यो वेति तत्त्वज्ञानं भवति। तत्र 
पुरुषोऽन्यो वेति मिथ्याज्ञानम्‌, स्थाणुरेवेति तत्त्वज्ञान, चस्तुतन्त्रत्वात्‌। एवं भूतवस्तु- 
विषयाणां प्रामाण्यं चस्तुतन्त्रम्‌ । तत्रेचं सति ब्रह्मज्ञानमपि वस्तुतन्त्रमेव, भूतवस्तुविषयः 
त्वात्‌। ® नु भूतचस्तुत्वे ब्रह्मणः प्रमाणान्तरविषयत्वमेवेति वेदान्तचावयविचारणान- 
थिकच प्राप्ता । न; इन्द्रियाविषयत्वेन संबन्धाग्रहणात्‌ । स्वभावतो विषयविषयाणीन्द्रि- 
याणि; न त्रह्मविषयाणि । सति हीन्द्रियविषयत्वे त्रह्मण इदं ब्रह्मणा संवद्धं कार्यमिति 
गृह्येत । कार्यमात्रमेव तु शृह्यक्राणं कि ब्रह्मणा संवद्धं किमन्येन केनचिद्वा संवद्धमिति न 


शक्यं निश्चेतुम्‌ । तस्माजन्म्रादिसूत्रं नानुमानोपन्यासार्थम्‌। कि तहि? वेदान्तवाक्य- 


स्थाणुमें स्थाणु है, पुरुष है अथवा अन्य है, ऐसा ज्ञान यथाथ ज्ञान नहीं होता । उसमें पुरुष है 
अथवा अन्य कुछ है, यह मिथ्या ज्ञान है। स्थाणु ही है यह यथाथ ज्ञान है, क्योंकि वह॒ वस्तुके 
अधीन है; उसीप्रकार सिद्ध वस्तु विषयक ज्ञानोंका प्रामाण्य वस्तुके अधीन है । ऐसा होनेपर ब्रह्मज्ञान 
भी वस्तुके अधीन है, क्योंकि वह भी सिद्ध वस्तु विषयक है । यदि यह शंका हो कि सिद्ध वस्तु होनेसे 
ब्रह्म अन्य प्रमाणका विषय ही है, इससे तो वेदान्तवाक्योंके विचारकी निष्फलता प्राप्त होती है ? 
तो यह युक्त नहीं हे, क्योंकि ब्रह्म इन्ब्रियोंका विषय नहीं हूं, अतः अन्य प्रमाणोंसे उसका जगद्रूप 
कार्यके साथ सम्बन्धका ग्रहण नहीं होता । इन्द्रियां स्वमावसे विषयविषयक हैं, ब्रह्मविषयक नहीं हैं । 
ब्रह्म इन्द्रियोंका विषय होता तो यह जगद्रप कार्य ब्रह्मके साथ सम्वद्ध हुं, ऐसा गृहीत होता । 
परन्तु कार्यंमात्र अर्थात्‌ यह जगद्र्प कायं ही इन्द्रियोसे गृहीत होता है, तो क्या वह ब्रह्मके साथ 
सम्वद्ध है अथवा किसी अन्यके साथ सम्बद्ध है, ऐसा निइचय नहीं किया जा सकता । इसलिए 
'जन्मादि’ सूत्र अनुमान उपन्यासके लिए नहीं है, किन्तु वेदान्तवाक्योंके प्रदशनके लिए है। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
“अझीषोमीयं पछुमालभेत' ( अग्नीषोमीय पशुका आलूमन करे ) यह अपवाद है, क्योंकि यह विशेष 


वाक्य है । इसप्रकार विधि, प्रतिषेध, विकल्प, उत्सगं तथा अपवाद घधममें साथंक होते हैं। शास्त्रके 
अनुसार पुरुष बुद्धिकी अपेक्षा न करनेवाले सब विकल्प-प्रमारूप होते हैं । परन्तु लोकमें पुरुष बुद्धि- 


. की अपेक्षा रखनेवाले सब विकल्प अप्रमारूप होते हैं । 


# सिद्ध ब्रह्म केवल श्रुति प्रतिपाद्य है । इसपर पूवं पक्षी आक्षेप करता है--- “ब्रह्म प्रत्यक्षादि- 


_ ग़ोचरं धर्मविलक्षेणत्वात्‌ घटादिवत' “धमंसे विलक्षण होनेके कारण ब्रह्म प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका 


विषय है जैसे घटादि ।” अतः 'जगजन्मादि व्रह्वाकारणक कायत्वातः 'जगत्का जन्मादि ब्रह्मकारणक 
है, क्योंकि वह कायं है” यह अनुमान 'जन्मादि सूत्रमे विचार करने योग्य है । श्रुति नहीं, इसलिए 
“ग्रतो चा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि श्रुति-वाक्योंका विचार निष्फल है, क्योंकि सिद्ध वस्तु 


` _ प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणसे ग्राह्य है । सिद्धान्ती-क्या “यत्कार्यं तदबह्मजम जो कार्य है वह ब्रह्मसे 


जन्य है! यह अनुमान ब्रह्मका साधक है अथवा “यत्काय तत्सकारणकम्‌' 'जो कायं है वह सकारणक है. 
यह ब्रह्मका साधक है ? प्रथम अनुमान तो नहीं हो सकता, क्योंकि व्याप्ति असिद्ध है। परन्तु ब्रह्म तो 


., घट आदिके समान इन्द्रियोंका विषय नहों है, इस विपये “पराञ्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयंभू: ( कठ० 


२।१।१ ) “न चक्षुषा गृह्यते’ (जो ब्रह्म चक्षुसे गृहीत नहीं होता) “यन्मनसा न मजुते' ( केन० १५) 
.( जो मनसे मनन नहीं किया जाता ) इत्यादि श्रुति प्रमाण है, अतः उसका प्रत्यक्ष प्रमाणसे व्याप्ति 


ज्ञान भी नहीं हो सकता । शंका--्रह्म भले ही इन्द्रियोंका विषय न हो, परन्तु व्याप्तिज्ञान तो होगा 
द्‌ 








छश ब्रह्मसूज्ञ-शाङ्गरभाप्य [ अ० १ पा० १ 


प्रदर्शनाथम्‌ । ७ कि पुमरतङ्गेदान्तचावयं यत्सत्रेणेह लिलक्षयिपितम्‌ ? 'भ्रगुंवे वारुणि 
वरुणं पितरमपससार । अधीहि सगवो ब्रह्मेति’ इत्युपक्रस्याह-ग्रतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति । यञ्रयन्त्यभिसंविशन्ति । तद्विजिज्ञासस्व । ( तत्ति० ३१) | 
तस्य च निणयवाक्यस- आनन्ददघच खल्वमानि भूतानि जायन्ते। आनन्देल जातानि जीवन्ति । 
आनन्द . प्रयन्त्यमिसंविशन्तीति' ( तैत्ति० ३६) । अन्यान्यप्येवंजातीयकानि वाक्यानि 
नित्यश्ञुद्धवुद्धमुक्तर्वभावसवज्ञस्वरूपकारणविपयाण्युदाहतब्यांन॥ २॥ 


वे कौनहे वेदान्तवाक्य हैं, जिनका सूत्रद्वारा ब्रह्मके लक्षणरूपसे यहाँ विचार करना इष्ट है? “भृयुचे 
वारुणिः? ( वारुणि भृगु अपने पिता वरुणके पास गया और कहा हे भगवन्‌ ! ब्रह्मका उपदेश कीजिए ) 
ऐसा उपक्रमकर कहते हैं--'यतों वा इमानि०' ( जिससे ये समस्त भूत-मौतिक उत्पन्न होते हैं, 
उत्पन्न होकर जिससे जीवित रहते हैं, लय होते हुए जिसमें प्रवेश करते हैं, उसकी जिज्ञासा कर वहू 
ब्रह्म है) इस सामान्य कारण विपयक श्रृतिवाक्यका निर्णय वाक्य यह है--“आनन्दाद येव ०! (निस्सन्देह 
आनन्दसे ही ये भूत उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होकर आनन्दसे ही जीवित रहते हैं और लय होते हुए 
आनन्दमें ही प्रविष्ट होते हैं । नित्य, शुद्ध, बुद्ध तथा मुक्तस्वभाव सर्वज्ञ स्वरूप कारण ( ब्रह्म ) 
विपयक इसप्रकारके [ स्वरूप तथा तटस्थ लक्षणके निर्देशक ] अन्य उपनिषद्‌-वाक्य भी उदाहरणरूपसे 
देने चाहिए ॥ २॥ 


सत्यानच्दी-दीपिका 

ही ? समाधान- यदि इन्द्रियोरे व्रह्मका ज्ञान होता तो जगद्रप कार्य व्रह्मसे उत्पन्त हुआ है, ऐसा 
प्रत्यक्ष अनुभव होता । जैसे मृत्तिकाका ज्ञान इन्द्रियोसे होता है तो घट मृत्तिका जन्य है, यह भी 
सर्वानुभव सिद्ध है। किन्तु यहाँ केवल जगद्रप कार्य ही इन्द्रियोंसे उपलब्ध होता है ब्रह्म नहीं, 
क्योंकि वह अतीन्द्रिय है, अतः सुतरां उसमें व्याप्तज्ञान असिद्ध है । “यत्काय तत्सकारणकस्‌? इससे 
केवल सामान्यरूपसे कायं कारणवाला है यह सिद्ध होता है, किन्तु यह जगद्रप काय ब्रह्मसे जन्य 
है अथवा किसी अन्य कारणसे, यह निइचय नहीं होता । वह कारण विपयक निश्चय तो केवळ थ्रृतिसे 
ही हो सकता है । इसलिए 'जन्मादि' सूत्र अनुमान उपन्यासके लिए नहीं है, अपितु वेदान्त वाक्योंके 
दिखलानेके लिए है । अतः इस सूत्रमे यतो वा इमानि सूतानि-जायन्ते' यह श्रुतिवाक्य विचारका 
विषय है । श्रृत्यथंकी हृढ़ताके लिए गौणरूपस अनुमान भी विचारणीय है । 

प्रथम सूत्रमें विशिष्ट अधिकारोके लिए ब्रह्म विचारकी प्रतिज्ञा की गई है, और द्वितीय 
सुत्रमें ब्रह्मज्ञान प्राप्त करनेवालोके लिए ब्रह्मका लक्षण कहा गया है। परन्तु 'जन्मादि” सुत्रमे तथा 
“यतो चा इमानि’ इस श्रृतिवाक्यमे केवल सामान्य कारणका ज्ञान होता है कि इस द्वतप्रपश्चका 
कोई कारण है, क्या वह प्रधान, परमाणु अथवा अन्य है? ऐसी कारण विषयक जिज्ञासा वनी रहती 
है, उप्तकी निवृत्तिक्रे लिए विक्षेप कारण विपयक 'आनन्दाद्धेव यह निर्णय वाक्य उद्धत क्रिया गया 
है । इससे यह निर्णय हो जाता है कि सारे जगतृवग कारण आनन्द है और वह ब्रह्मरवरूप है, जई 
प्रधान आदि नहीं । इन श्रुतिवाक्योंसे ब्रह्मके दो लक्षण प्रतीत होते हैं-एक स्वरूप और दूसरा तटस्थ । 
स्वरूप सन्‌ ब्यावतक स्वख्पलक्षणस्‌' “जा लक्षण स्वलक्ष्मका स्वरूप होता हआ स्वलक्ष्यको अन्य 
अलदयोसे पृथक्‌ ज्ञापित करे वह स्वरूपलक्षण है।” जंसे-'सत्यं ज्ञानसनन्तं ब्रह्म! सत्य, ज्ञान और 
अनन्त ये ब्रह्मके स्वरूप भूत होते हुए य व्रह्मका अलक्ष्य-असत्‌, जड़ और दुःखरूप प्रपश्चसे पृथक्‌ 
ज्ञान कराते हैं, अत: सत्य आदि ब्रह्माने स्वरूप लक्षण है । ! 'कादाचित्कत्वे सति व्यायतकं तटस्थ 
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( शास्रयोनित्वाधिकरणम सू० ३ ) 
जगत्कारणस्वप्रदशनेन सर्वज्चं ब्रह्मे त्युपक्षिप्तं, तदेव द्रढयन्नाह-- 

व जगतूकी कारणता दिखलानेसे ब्रह्म सवज्ञ है अथतः प्राप्त हुआ है, अव उसे दृढ़ करते हुए 
कहते हे-- 
शात्नयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 

सृचाथ-ऋग्वेद आदि शास्त्रका कारण होनेसे ब्रह्म सववज्ञ है । अथवा ब्रह्म केवल ऋग्वेद 

आदि शास्त्र प्रमाणक है अर्थात्‌ ब्रह्मके यथार्थ स्वरूपके ज्ञानमें ऋग्वेदादि शास्त्र ही प्रमाण है । 
_ अहत ऋग्वंदादः दाख्स्यानेकविद्यार्थानोपत्रंहितस्य प्रद्दीपचत्सर्वार्थावद्योतिनः 
स्वक्षकद्पस्प योनिः कारणं ब्रह्म । # नहोददास्य शास्त्रस्यग्वदादिलक्षणस्य स्यज्ञगुणान्वि- 





अनेक विद्या स्थानोंसे उपकृत दोपकके समान सप्र अर्थोका प्रकाशन करनेमें समथं और 

सर्वज्ञके समान महान्‌ क्राग्बेदादि शास्त्रका योनि ( कारण ) ब्रह्म है। ऐसे ऋग्वेदादि रूप सवंगुण- 
सल्यानन्दी-दीपिका 

लक्षणम! “जो लक्षण स्वलक्ष्यमें कमी रहकर अपने लक्ष्यका अन्य अलक्ष्योस पृथक्‌ बोध कराता है 
वह तटस्थ लक्षण है ।” जन्म, स्थिति और लयकी कारणता ब्रह्ममें सदा नहीं रहती, केवल मायाको 
अधिष्ठानता कालमें रहती है, अतः इनकी कारणता ब्रह्ममें कदाचित्‌ है और सांख्य नैयायिक. आदिके 
मतमे प्रधान, परमाणु आदि जो अलक्ष्य हैं उनसे भी ब्रह्मका पृथक्‌ रूपसे ज्ञान कराता है । इसलिए 
कदाचित्‌ ही व्यावतंक होनेसे जन्म, स्थिति तथा लयकी कारणता ब्रह्मका तटस्थ लक्षण है । अतः 
“यतो चा इमानि भूतानि जायन्ते’ 'य: सवज्ञः सववित्‌' इत्यादि श्रृतिवाक्य तथा 'जन्मादि' सूत्र 
ब्रह्मके तदस्थ लक्षण हैं। 'जन्माद्यस्य यतः इस सूत्रमें 'यतः' दाब्द “आनन्दाडयेव' इस श्रुतिके 
अनुसार है । 'विज्ञानमानन्दं ब्रह्म! ( वृह० ३।९।२८ ) ( ब्रह्म विज्ञान तया आनन्दस्त्ररूप हे ) 
इत्यादि अन्य शाखाओंमें स्थित वाक्य भी इस अधिकरणके विषय हैं । इसप्रकार सव शाखाओंमें 
तटस्थ लक्षण और स्वरूप लक्षण घटित वाक्य जिज्ञास्य ब्रह्ममे समन्वित हैं । “ऋते ज्ञानाह्न सक्ति? 
( ज्ञानके विना मुक्ति नहों होती ) 'ज्ञानादेव तु केंवल्यम इत्यादि श्रुतियोंस यह सिद्ध होता है कि 
ज्ञानसे हो मोक्ष होता है और वह वेदान्तवाक्योके विचार करनेसे होता है, इसछिए ब्रह्मज्ञानको 
उत्पत्तिके लिए वेदान्त-वाकयोंका विचार करना चाहिए । पूवपक्षमें ब्रह्मस्वरूपको असिद्धिसे मुक्ति 
असिद्ध है, सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि है ॥ २ ॥ 


nd 


† "जन्माद्यस्य यतः? इस सुंत्रम भगवान सून्रकारन तटस्थ लक्षणका निदेश किया है । 

“यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि श्रुतिचाक्य भी तटस्थ लश्षणके प्रतिपादक ही हैं । इसी 

अर्थाभिप्रायको रामानुजादि अर्वाचीन आप्यकारोंने मी स्वीकार किया है । परन्तु भगवान्‌ साप्यकार 

दाङ्कराचायं तटस्थ लक्षणको बतलात हुए तटरथ लक्षण प्रतिपादक सूत्रका भी स्वरूप रक्षणे 
तात्पर्य वतळा रहे हें और “यः सघजः सवबित? इन्यादि थुति-वार्क्योका स्वरूपलक्षणमें प्रवसान 

करते हें, इसका तात्पय यह हे कि तटस्थ लक्षणसे लक्ष्यका सामान्य प रिचय होता है, परन्तु उसका 
इदम्‌, इस्थंरूपसे ज्ञान स्वरूप लक्षणके अधीन है, इसलिए जहाँ तक इदम्‌, इत्थंरूपसे निश्चय 

नहीं होता वहाँ तक चाक्यका तात्पय होना चाहिए । इस अभिप्रायसे भगवान्‌ माप्यकारने तटस्थ 
रक्षण चाकय़ोंक्रा उपलक्षणरूपसे स्वरूप लक्षण परक तात्पय्र वणन किया है । दसक चदेशिक विद्वानों 

तथा तदनुयाय्री भारतीय विद्वानोंने भाप्यकारपर जो कुछ आक्षेप किया ह, वह संप्रदाय तथा 
भाष्यक्रा भली-साँति परिशीळन न होनेके कारण हैं । 


_ दा डी 








= हट. जा 
“St 


४४ ब्रह्मसूच-शाळूरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


तस्य सर्वज्ञादन्यः संमवो५स्ति । यद्यद्धिस्तराथ शास्त्रं यस्मात्पुरुषविरोषात्संभचति, यथा 
व्याकरणादि पाणिन्यादेङेयेकदेशाथमपि, स ततोऽप्यधिकतरविज्ञान इति प्रसिद्धं लोके । 


TO काना क ट्ट 
शम्पन्न शास्त्रकी उत्पत्ति सवज्ञको छोड़कर किसी अन्यसे नहीं है । जो जो विस्ताराथं शास्त्र जिस पुरुष- 


विशेषसे विरचित है, जैसे पाणिनि आदिके ज्ञेयका एक अंशरूप अथंसे युक्त व्याकरण आदि शास्त्र 
है, वह ( पुरुषविशेष ) उस स्वविरचित शास्त्रसे अधिकतर ज्ञानवानु होता है, यह लोकमें प्रसिद्ध है, 
सत्यानन्दी-दीपिका 

२ जिसप्रकार अध्येता वेदोंके पुर्वक्रम ( आनुपूर्वी आदि ) का स्मरणकर मन्त्रोंका उच्चारण 
करते हैं । इसीप्रकार मायाको सहायतासे आत्रण रहित अनन्त, सर्वज्ञ परमेश्वर पूर्वकल्पके क्रमानुसार 
वेदों तथा उनके अथोंका एक साथ ही ज्ञानकर उनकी अभिव्यक्ति करता है, इसलिए वेद पौरुषय 
( पुरुष प्रणीत ) नहीं है। जहाँ अर्थज्ञान पुवंक वाक्यज्ञान वाक्य रचनामें कारण हो वहाँ पौरुषयत्व 
माना जाता है, जेसे महाभारत आदि ग्रन्थ पौरुषेय ( पुरुष प्रणीत ) माने जाते हैं। ईश्वरको 
युगयुत्‌ अथंज्ञान और वाक्यज्ञान होता है, इसलिए वेद पौरुषेय नहों हैं। वेद अपौरुषेय हैं और 
उनका तथा सबका कर्ता ब्रह्म सर्वज्ञ है। यह प्रतिपादन करना पूव॑सूत्र तथा इस सूत्र (अधिकरण) का 
विषथ है । वेदोंका कारण ब्रह्म सवज्ञ है, यह सिद्ध करनेके लिए वेदोंमें 'महान' आदि विशेषण दिये गए 
हैं। जिन वेदोंमें चारों वर्गों, चारों आश्रमोंकी यथायोग्य गर्माधानसे लेकर इमशान पर्यन्त समस्त 
क्रियाओंका, ब्रह्ममुहुतंसे लेकर प्रदोष पर्यन्त कतंव्य क्रियाओंका, नित्य, नैमित्तक, काम्य तथा 
श्रायर्चित्त कमोंका प्रतिपादन है और जिन वेदोंके अन्तिम भाग ( उपनिषदों ) में निःश्रेयसरूप ब्रह्म- 
तत्त्वकी प्राप्तिके लिए शिष्योंके कल्याणका शासन ( उपदेश ) है, इसलिए ऋग्वेद आदि मुख्य- 


वृत्तिसे शास्त्र कहे गए हैं। वेद मूलक होनेके कारण न्याय, मीमांसा आदि दशन ग्रंथोमें भो गौण- [ 
ृत्तिसे शास्त्र शब्दका प्रयोग होता है । वेद चार, † पुराण, न्याय, मीमांसा, धमशास्त्र, शिक्षा, कल्प, 


† पुराण-वेदोंमे संक्षेपसे सृष्टि आदिका जो वणन है, उसका विस्तारपूवक वर्णन. करते 
हुए वेदाथ निणयमें पुराण उपकारक होते हैं । “सर्गश्च प्रतिसर्गश्च वंशोमन्वन्तराणि च | वंशानु- 
चरितश्रैव. पुराणं पञ्चलक्षणम्‌ ॥? ` सृष्टि, प्रलय, वंश, मन्वन्तर और वचंशानुचरित ये पाँच जिसमें 
वर्णित हां वह पुराण कहलाता है । न्याय--प्रमाण, प्रमेय आदिके परिज्ञानार्थ न्यायशाखकी अपेक्षा 
रहती है । प्रमाण, प्रमेयादिका निरूपण करते हुए न्याय वेदार्थ निर्णयमें सहायक है । मीमांसा-- 
स्वतः प्रमाण होते हुए भी जहाँ जहाँ वेदाथमें सन्देह होता है, उसका निर्णय करते हुए यह शास्त्र 
वेदाथका उपकारक हे । इसके सम्थनमे वार्तिककारकी उक्ति भी हे--““धम प्रतीयमाने वेदेन 


€ ७ ~ ० थि ~ hy च... कळ ७ क्षेपसे 
करणात्मना । इतिकतच्यताभागं मीमांसा पूरयिप्यतीति ॥” धमशाखत्र--वेदमें संक्षेपसे धम और ` 


~ विवेचन क्पे विस्तृ क ` 
अह्यतत्त्वका जो विवेचन है, उसका विस्तृत वर्णन करते हुए धर्मशासत्र उपकारक हे । 
a € . १) ८ 
शिक्षा--इसके द्वारा वण, स्वर, मात्रा, सास सन्तानका संस्कार होता हे, अतः संस्कार- 


द्वारा शिक्षा वेदाथम सहायक हे । कहपसूत्र-इसे श्रोतसूत्र भी कहा जाता हे । इसमें संक्षेपसे वेदम | 


आदिसे = र ws ॥ = > पन्तरोमें 
आधान आदिसे लेकर अश्वमेध पयन्त कर्मोंका वणन हे । उनका क्रम चेदान्तरों तथा शाखान 


कहा गया हे । इसमें अङ्गोंका क्रमबद्ध निरूपण किया गया हे, इसलिए क्रमाचुष्ठानोंमें श्रोतसूत्रकी . 
अपक्षा रहती ह । व्याकरण--पाणिनीय तथा अत्रिव्याकरण प्रकृति, प्रत्यय विभागको कहते हुए | 


साइ, असा विवेचनद्वारा पदका संस्कारक होकर व्याकरण वेदाथमें उपकारक हे । निरुक्त 
™ ee hy नेकें २ दै 
जसे लोकिक शब्दोंका अथज्ञान करानेके लिए अणव, नानाथरल्रमाला, अमरकोश आदि प्रसिद्ध हैं, 


॥ 
॥ 
| 
। 
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किसु चक्तव्यमनेकशाखाभेव्‌ भिन्नस्य देवतियेड'मनुष्ययर्णा श्रमादिप्रविभागहेतोऋग्वेदाद्या- 
ख्यस्य सवज्ञानाकरस्याप्रयत्नेनेच लीलान्यायेन पुरुषनिःश्वासवद्यस्मान्महतो भूताद्योनेः 
संभवः, अस्य महतो सूतस्य निःश्वसितमेतथरम्वेदः' (बृह० २४१०) इत्यादिश्रुतेः तस्य महतो 
भूतस्य निरतिशयं सर्वज्नत्वं सर्चशक्तिमत्त्वं चेति । इति प्रथमवर्णकम्‌ ॥ # अथवा यथोक्तः 
सुग्वेदादि शाख योनिः कारणं प्रमाणमस्य त्रह्मणो यथावत्स्वरूपाधिगमे । शास्त्रादेव प्रमाणा- 
जगतो जन्मादिकारणं ब्रह्माधिगम्यत इत्यभिप्रायः । शास्रसुदाह्ृतं पूवस्‌त्रे--'यतो वा 
तो अनेक शाखा भेदसे भिन्न देव, मनुष्य, पशु, वणं, आश्रम आदि विमाग्रका जो हेतु हैं और सवज्ञानके 
भण्डार हैं ऐसे न्नरग्वेद आदि नामक वेदोंकी अनायास ही लीलान्यायसे पुरुष निःश्वासकी तरह जिस 
महानु ( अपरिच्छिन्न ) सद्रूप कारणसे उत्पत्ति होती है, क्योंकि “अस्य महतो० ( इस अपरिच्छिन्न सद्रप 
ब्रह्मका जो निःश्वास है वह ऋग्वेद है ) इत्यादि श्रुति है। उस महानु सद्रप ब्रह्मके निरतिशय सवज्ञत्व 
तथा सवंशक्तिमत्त्वके बिपयमें तो कहना ही क्या है । अथवा पूर्वोक्त ऋग्वेद आदि शास्त्र इस ब्रह्मके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

व्याकरण, निरुक्त, छन्द और ज्योतिष ये चौहह विद्यास्थान कहे जाते हैं। पुराण आदिसे वेदोंकी व्याख्या 
होती है और उनका गम्भीर अथं स्पष्ट होता है, अतः ये वेदाथ ज्ञान करानेमें सहायक कारण माने जाते 
हँ । “नावेदविन्मनुते तं बृहन्तम्‌' ( वेदाथंको न जाननेवाला वेद प्रतिपादित उस महानु तत्त्वको नहीं 
जानता ) । इससे यह सिद्ध होता है कि मनु आदिने वेदोंकी स्वतः प्रमाणता स्वीकार की है । जसे 
प्रदीप अपनी प्रकाशात्मक शक्तिसे बाह्य पदार्थोका प्रकाशक है, वसे ही वेद भी गुप्त तथा प्रकट सब 
पदार्थोंका बोघ करानेमें समथं है, इसलिए वेद स्वतः प्रमाण है अर्थात्‌ वेद अपनी प्रमाणतामें अन्य 
प्रमाणकी अपेक्षा नहीं रखता है, जैसे सूयं अपनी सिद्धिमें अन्य प्रकाशकी अपेक्षा नहों रखता । वेद 
अचेतन होनेपर भी सर्वार्थं प्रकाशक होनेसे सवंज्ञकल्प है । सवज्ञकल्प वेदोंका कारण ब्रह्म है । 

# वेद काण्व, आश्वलायन, माध्यंदिन, कौथुम, पिप्पलाद्‌, शौनक, ऐतरेय, तैत्तिरेय आदि 
अनेक शाखाओंमें विभक्त हैं । देव, मनुष्य, पशु तथा वणं आश्रम आदिकी व्यवस्था एवं कमं 
आदिके यथावत्‌ स्वरूपका प्रतिपादन, इन सबका बिशद्‌ वर्णन वेदोमें है, क्योंकि वेद ज्ञानकी राशि 
हैं। "अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्यइग्वेदो यजुवदः सामवेदोऽधवाङ्गिरसः' ( वृह० २।४।१० ) 
( ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अथवंवेद. इस भहान्नु सद्रूप ब्रह्मके निःश्वास हैं ) इस श्रतिसे सिद्ध होता 
है कि जैसे निःश्वास पुरुषकी स्वाभाविक क्रिया है, वेसे ही वेदोंकी रचना मी ईश्वरको निःश्चासकी 
भाँति स्वाभाविक क्रिया है अर्थात्‌ ईश्वरको वेदोंकी अभिव्यक्तिमें किच्वदपि प्रयास नहीं होता । 
सववज्ञ परमेइवर अपने सत्य संकल्पसे सृष्टिके आरम्ममें पहले ब्रह्मा आदिके अन्तःकरणमें वेदोंका 
आविर्माव ( अभिव्यक्ति ) करता है। अनन्तर वे ही वेद हमें आचायं परम्परासे उपलब्ध होते हैं । 
इससे सुतरां वेदोंका कर्ता ब्रह्म सबंज्ञ, सवंशक्ति सम्पन्न सिद्ध होता है । तात्पयं यह है कि “सूर्याचन्द्रमसौ 
धाता यथा पूचंमकल्पयत्‌? सवंज्ञ ईश्वर द्वारा पूवं कल्पके अनुसार वेदोंका स्मरण करना ही वेदोंकी 
बेले ही बैदिक पदाथोका कोश निघन्द है । उसमें तीन काण्ड हैं, अन स कक पदायोका फोश निषन्द है । उसमें तीन काण्ड हैं, नेघन्दुक ३ अध्याय, नैगमिक | 
१ अध्याय और देवता काण्ड १ अध्याय । उसप्र यास्कमुनिका भाष्य है, जो निरुक्त नामसे प्रसिदध 
हे । इसमें १२ अध्याय हैं । इसके आगे परिशिष्ट दो और अध्याय हें । छन्द--चारों वेदों गायत्री | 
आदि छन्दोबद्ध मन्त्र होते हें । वे पिकृळनाग विरचित छन्दोविधि शाखद्वारा जाने जाते हें. 
ज्योतिष--याग आदि कसोमें समयका निर्धारण करते हुए ज्योतिष शाख वेदका उपकारक हैं। | 
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इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि । किमथ तर्हीदं सत्रम्‌ £ यावता पूवसू एवेचंजातीयक 
शास्त्रमुदाहरता शास्त्रयोनित्वं ब्रह्मणो दशितम्‌। & उच्यते--तत्र सानका च 
शासत्रस्यादपादानाजन्मादि केचलमनुमानसुपन्यस्तमित्याशाङ्कगथत, तामाशाङ्कां निवतयितु- 
मिद सञ् प्रववृते शाखयोनित्वादिति ॥ ३॥ 
( & समन्वयाधिकरणम्‌ स्‌० ४ ) 

& कथं पुन्रह्मणः शास्रप्रमाणकत्वमुच्यते, यावता ‘आन्नायस्य क्रियाथस्वादानथक्य- 
मतदुर्थानाम्‌? ( ज० सू० १।२।१ ) इति क्रियापरत्वशाखस्य प्रदशितम्‌ । अतो चेदान्तानामा- 
नर्थक्यम्‌; अन्नियार्थस्वात्‌। कर्ठेदेंचतादिप्रकाशनाथत्वेन वा क्रियाविधिरोपत्वम्‌ ; उपास- 





Dens का कच उ 
यथार्थस्वरूपके ज्ञानमें योनि-कारण-प्रमाण हैं । शास्त्र प्रमाणसे ही यह अधिगत होता है कि जगतुके 


जन्मादिका कारण ब्रह्म है, यह अभिप्राय है। पूर्वसूत्रमें “थतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि 
शास्त्र उदाहृत है । जब पूवंसूत्र ( जन्मादि ) में ही ( यतो वा ) इसप्रकार शास्त्रका उदाहरण देते 
हुए सूत्रकारने ब्रह्म शास्त्र-योनि ( प्रमाणक ) है, ऐसा दिखलाया है, तो फिर इस सूत्रका प्रयोजन ही 
क्या है? कहते हैं-वहाँ पूयंसूत्रके अक्षरों ( अर्थो ) से शास्त्रका स्पष्ट ग्रहण नहीं किया गया है, 
इसलिए जगत्के जस्मादिका केवळ अनुमानरूपसे उपन्यास किया है, कोई ऐसी शङ्का करे तो उस 
दाङ्काकी निवृत्तिके लिए 'शाखयोनित्वात' यह सूत्र प्रवृत्त हुआ हे ॥ ॥ | 
ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है, पुनः यह कैसे कहते हो ? क्‍योंकि 'आझ्जायस्य० ( वेद क्रियार्थक है, 
क्रियासे भिन्न सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य अनथक हैं अर्थात्‌ प्रयोजन रहित हैं ) इसप्रकार शास्त्र 
क्रियापरक दिखलाया गया है, इससे अक्रियाथंक होनेके कारण वेदान्त वाक्य प्रयोजन रहित हुँ। 
अथवा कर्ता तथा देवता आदिका प्रकाशनरूप प्रयोजनवाले होनेसे वेदान्त-वाक्य क्रिया विधिके 


सत्यानन्दी-दीपिका 


छ भगवान्‌ भाष्यकारने 'शाख्रयोनित्वात! इस सूत्रकी दो व्याख्याएँ को हैं । प्रथम वर्णक . 


( प्रथम व्याख्या ) से ब्रह्मका लक्षण कहा गया है कि जगत्‌ तथा ऋग्वेद आदि वेदोंका कारण ब्रह्म हे 
और वह सर्वज्ञ है । इसमें क्या प्रमाण है? क्योंकि 'लक्षणप्रमाणाभ्यां वस्तुसिद्धिन तु प्रतिज्ञामात्रेण' 
( वस्तुकी सिद्धि लक्षण और प्रमाणसे होती है केवल प्रतिज्ञासे नहीं ) इसलिए दुसरो व्याख्यासे ब्रह्मम 
यतो वा इमानि’ “तं त्वौपनिषदं पुरुषं पच्छामि' इत्यादि श्रुति प्रमाण दिखलाकर जिज्ञासाको पूर्ण 
किया है। शङ्का--जब ( जन्मादि ) इस .पूव सूत्रमें 'यतो चा इमानि? इत्यादि श्रुति वाक्योका 
उदाहरण देकर ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक कहा गया है, तो फिर 'शास्त्रयोनित्वातः इस नवीन सूत्रकी रचना 
बयों की गई ?” इसका समाधान “उच्यते? इत्यादिसे कहते हैं । 


२ 'जन्माद्यस्य यता' इस पूव॑सूत्रमें शास्त्र पदका ग्रहण न होनेसे ऐसी शंका हो सकती है कि 
'जन्मादि' सून्रमें जगत्‌के जन्मादि 'जगत्‌ सकतृकं कायत्वात्‌ घटादिवत्‌ इस अनुमानसे सकतृंक सिद्ध 
होते हैं। परन्तु उसका कर्ता कोन है? ऐसा प्रश्‍न पुनः उठता है, तो इसके समाघानमें “जगत्‌. सर्वज्ञः 
ईश्वरकतृक कायत्वात्‌ भूम्यादिवत्‌’ 'जैसे भूमि आदि कायं हैं, अत. वह सवंज्ञ ईश्वर कतुंक हैं, बसे ही 
जगद्रूप कायं भी सववज्ञ ईश्‍वर कतृंक है” यह दुसरा अनुमान ही स्वतन्त्ररूपसे विचार करने योग्य है 
वेदान्त-वाक्य नहीं । इसप्रकारकी शंका निवृत्त्यथे भगवाम्‌ सूत्रकारने शाखयोनित्वात्‌' इस नवीत सूत्रकी 
रचना को है अर्थात्‌ यहाँ वेदान्त-वाक्य ही विचारके विषय हैं अनुमान नहीं । पूर्वपक्षमैँ ब्रह्मे सवंज्ञत्व 
अनिश्चित है, सिद्धान्तमे वह निश्चित है ॥ ३ ॥ ! 
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नादि क्रियान्तरविधानाथत्वं चा। नहि परिनिष्टितवस्तुप्रतिपादनं संभवति; प्रत्यक्षादिविषय- 
त्वात्परिनिष्टिवस्तुनः; तत्प्रतिपादने च हेयोपादेयरहिते पुरुषार्थाभावात्‌ । # अत एव 
'सोऽरोदीत्‌' इत्येवमादीनामानर्थवयं मा भूदिति “विधिना व्वेकवाक्यत्त्रात्स्तुत्यथन विधीनां स्युः? . 
( जै० सू० १।२।७ ) इति स्तावकत्वेनाथवरवमुक्तम्‌। मन्त्राणां च इये त्या’ इत्यादीना 
क्रियातत्साधनाभिधायिस्वेन कमंसमवायित्वमुक्तम्‌। न कचिदपि वेदचाक्यानां विधिः 


अङ्ग हैं, अथवा उपासना आदि अन्य क्रियाओके विधानके लिए हैं। किन्तु सिद्ध वस्तुका प्रतिपादन 


तो वेदान्तोंका प्रयोजन | सम्भव नहीं है, क्योंकि सिद्ध वस्तु प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका विषय है और 
हेयोपादेयसे रहित उसके प्रतिपादन करनेमें पुरुषार्थ भो नहीं है। इसी कारणसे “सोऽरोदीत्‌? 
( वह रोया ) इत्यादि वाक्य अनर्थक न हों, इसलिए “विधिना० ( विधि वाक्योके साथ अर्थवाद 
आदि वाक्योंकी एक वाक्यता है, क्योंकि अर्थवाद वाक्य विधेयकी स्तुतिके लिए होते हैं ) इसप्रकार 
स्तुति परक होनेसे सार्थक कहे गए है और 'इपे त्वा' ( हे इषे ! शाखाओ ) तुझे झन्नके लिए 
काटता हूँ ) इत्यादि मन्त्र क्रिया तथा उसके साघनोंका अमियायी होनेसे कमं सम्बन्धी: कहे गए हैं । 
किसी भी प्रकरणमें विधि वाकयोंके साथ सम्बन्ध प्राप्त किए विना वेद-वाक्योंकी अर्थवत्ता न देखी गई 
है और न उपपन्न ही है। सिद्ध वस्तुके स्वरूपमें विधि नहीं हो सकती, क्योंकि विधि क्रिया विषयक 


सत्यानन्दी-दीपिका 


२ “आम्नायस्य’ इस पुवंपक्ष सूत्रसे यह अभिव्यक्त किया जाता है कि विधि, निषेध, अथंवाद, 


` अन्त्र और नामधेयात्मक समस्त वेद साक्षात्‌ या परम्परासे यज्ञ आदि क्रियाओं तथा उनके उपकरण 


अङ्गोंका प्रतिपादक है, जैसे-.स्वगंकामो यजेत’ “दध्ना जुहोति' इत्यादि । 'सत्यं ज्ञानमनन्तं घ्रह्म' 
“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌? इत्यादि वेदमाग-वेदान्त वाक्य याग आदि क्रियापरक नहीं हूं, किन्तु सिद्ध 
वस्तु ब्रह्मपरक हैं, अतः वे निष्फल हैं अर्थात्‌ अप्रमाणरूप हैं, ऐसी स्थितिमे ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक 
केसे हो सकता है? 


# “स्वाध्यायोऽध्येतव्यः' ( अङ्गों सहित स्ववेदका अध्ययन करना चाहिए ) इस अध्ययन 
विधिसे गृहीत वेदान्त-वाक्योंको निष्फल मानना युक्त नहीं है। पू०-यदि वेदान्त-वाक्य साक्षात्‌ क्रिया 
परक नहीं हैं तो क्रियाके अङ्गभूत कर्ता तथा देवताका ज्ञान कराते हुए क्रियाके अङ्ग हो सकते हे । 
जैसे “तस्वमसि’ इस वाक्यमें ईश्वर वाचक 'तत्‌' पद क्रियाके अङ्ग भूत देवताका और जीव वाचक 
'त्वम्‌' पद याग कर्ताका बोधक है । इसप्रकार 'तत्‌' और 'त्वम्‌' पद देवता और कर्ताको स्तुतिके 
लिए हैं और विविदिषन्ति’ ( जाननेकी इच्छा करें ) आदि श्रुतिवाक्य फलकी स्तुति करते हैं। 
इसतरह वेदान्तवावय कर्ता, देवता तथा फल आदिकी स्तुतिद्वारा क्रियाके अङ्ग होकर सफळ होते हैं । 
सि०--परन्तु कमंके प्रकरणमें अपठित वेदान्तवाक्य कर्मके अङ्ग कंसे होंगे ? पूर --वे उपासना 
विधिके अङ्ग होगे । यद्यपि ‘तत्वमसि’ “अहं ग्रह्मास्मि? श्रुति प्रतिपादित यह अभेद असत्‌ द्‌ तो भी 
असत्‌ अभेदका अपनेमें आरोपकर अभेदरूपसे उपासना करनी चाहिए । सि०--वेदान्त वाकयोंको श्रुति 
प्रतिपांदित सिद्ध वस्तु ब्रह्म परक न मानकर क्रियापरक माननेमें क्या प्रयोजन है ? पू०--प्रयोजन .गह 
है कि सिद्ध वस्तु वेदढ्वारा जानने योग्य नहों है, क्योंकि वह प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका विषय है। 
वेद तो प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंके अविषय स्वगे आदि फल और उनके साधन भूत यङ आदि कर्मोका 
प्रतिपादक है । 'अज्ञातज्ञापकस्वं ( हि ) वेदानां प्रामाण्यम? ( प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोसे ज्ञात वस्तुका 
ज्ञापकत्व ही वेदोंका वेदत्व-प्रामाष्य है ) यदि वेद ज्ञात ( सिद्ध ) वस्तुका वणन करे तो वह ञनजरादक 
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संस्पदशमन्तरेणाथवत्ता दष्टोपपन्ना वा # न च परिनिष्ठिते वस्तुस्वरूपे विधिः संभवति 


क्रियाविषयत्वाहिघेः । तस्मात्कर्मापेक्षितकरस्वरूपदेवतादिप्रकादानेन क्रियाविधिशेषत्वं | 


वेदान्तानाम्‌ । अथ प्रकरणान्तरभयाच्नेतदभ्युपगम्यते, तथापि स्ववाक्यगतोपासनादि 


कर्मपरत्वम्‌ । तस्मान्न ब्राह्मणः शास््रयोनिंत्वमिति प्राप्त; उच्यते-- 





होती है, इसलिए कमंमें अपेक्षित कर्ता तथा देवता आदिके स्वरूपका प्रकाशन करनेसे होतो हे इसलिए कर्ममे अपेक्षित कर्ता तथा देवता आदिके स्वरूपका प्रकाशन करनेसे वेदान्त क्रियो | 
विधिके अङ्ग हैं । यदि अन्य प्रकरणके भयसे यह स्वीकार न किया जाय तो भो स्व ( वदान्त) वाक्योमे 


उपलब्ध उपासना आदि कमं परक हैं । इसलिए ब्रह्ममें शास्त्र प्रमाण नहीं है । ऐसा प्राप्त होनेपर | 


कहते हैं-- 
सत्यानन्दी-दोपिका 


मात्र होगा, इससे वेदोमें प्रामाण्य सिद्ध नहों होगा । इसलिए वदान्त-वाक्योंको सिद्ध वस्तु परकन | 
मानकर कमं अथवा उपासनाके लिए मानना युक्त है । तात्पर्यं यह है कि हेय तथा उपादेयसे रहित | 
सिद्ध वस्तुका प्रतिपादन अथवा उसका ज्ञान निष्फल है, क्योंकि लोकमें ऐसा देखा जाता है कि | 


दुःख हेय है, अतः उसकी निवृत्तिके लिए प्रवृत्ति होती है और सुख उपादेय है तो उसकी प्राप्तिके | 


लिए प्रवृत्ति होती है। परन्तु सिद्ध वस्तु होनेसे ब्रह्म न हेय है और न उपादेय ही, अतः उसका 


प्रतिपादन निष्फल है । किन्तु याग और उपासना दुःखकी निवृत्ति तथा सुखकी प्राप्तिके साधन हैं, ' 


अतः उनका प्रतिपादन सफल है, इसलिए वेदान्तोंको भी उनका ही अङ्ग मानना युक्त है । 


# यज्ञ आदि अनुष्ठानों में अनुपयोगी वेदान्त वाक्य निष्फल तथा अभ्रमाणरूप हैं, इसलिए | 
अप्रमाणरूप वेदान्तवाक्योसे प्रतिपादित सिद्ध वस्तुका ज्ञान भी निष्फल है । मीमांसा दशंनमें पुव- | 
पक्ष सुत्रका यदि यही अभिप्राय है तो 'सो$रोदीत? ( वह रोया ) यह वेद वाक्य भी कमं न होनेसे | 
निष्फल होगा ? मीमांसा दशनमें सिद्धान्ती-- जैसे | 'देवनिरुद्ध: सोषग्निररोदीत्‌' ( देवोंसे निरुद्ध हुआ | 
अग्नि रोया ) यह वाक्य अश्रुसे उत्पन्न रजतकी निन्दा द्वारा 'बहिषि रजतं न देयम्‌' ( पुनराधान | 
प्रकरणमें पठित बहियागमें यजमानद्वारा ऋत्विजोंके लिए दक्षिणारूपसे रजत नहीं देना चाहिए ) | 
इस सफल निषेध वाक्यका अङ्ग है । वेदोंमें याग आदि क्रियाके अप्रतिपादक तथा सिद्ध वस्तुके _ 


प्रतिपादक वाक्य अर्थवाद कहे जाते हें वे वेद विहित विधेयाथंकी स्तुतिद्वारा अथवा निषिद्धाथं 


की निन्दाद्वारा विधि तथा निषिद्ध क्रियाके अङ्ग होकर सफल होते हैं। अथेवादके अनन्तर मन्त्रो _ 
विचार है--इषे त्वा' इस मन्त्रमें क्रिया पदके अश्रुत होनेसे 'छिनझ्ि” क्रिया पदका अध्याहार । 
किया गया है जिससे शाखाके छेदनकी प्रतीति होती है और “इषे त्वा छिनझि ऐसा मंत्रका स्वरूप सिद्ध . 
होता है । 'अभिमूर्घा' इत्यादि मन्त्रमें क्रियाके साधन भूत देवताकी प्रतीति होती है। इस प्रकार. 


श्रुति द्वारा मन्त्रोंका क्रतुमें विनियोग होता है। अब यहाँ सन्देह उत्पन्न होता है कि क्या वे मत्त 


उच्चारण मात्रसे अदृष्ट फलको उत्पन्नकर यागके उपकारक होते हैं अथवा दृष्टाथंके स्मरणसे उपकारक _ 


होते है ? यदि मन्त्र इष्ट अथके स्मरण मात्रसे उपकारक हों तो अध्ययन कालमें अवगत सत्ते 
| किसी समय देवासुरसंग्राम होनेपर देवोंने बहुमूल्य बस्तुप अग्निको सौपकर कहा- है 





| 
| 
| 
| 
| 
| 
- 


अग्ने ! युद्धम यदि हम लोगोका विजय हुआ तो ठीक, नहीं-तो ये सब वस्तुएँ उपयोगी सिद्ध होंगी | 


ऐसा कहकर सब देव युद्धाथ चले गये। दूसरी ओर अग्नि लोमवश सब वस्तुएँ लेकर चम्पत हो | 
गया, देववश देवगण विजय पाकर उस स्थानमै अग्निको न देख उसकी खोज की उससे सब वस्तुएं | 


छीन लीं, तो अग्नि रोया तब उसकी अश्रधारासे रजत उत्पन्न हुआ । 
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| तत्तु समन्वयात्‌ ॥ ४ ॥ 

पद्च्छेद- तत्‌, तु, समत्वयात्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द पूवं पक्षकी व्यावत्तिके लिए है। ( तत्‌ ) वह ब्रह्म स्वतन्त्र रूपसे 
वेदान्त वाक्योंद्वारा ही अवगत होता है, ( समन्वयात्‌ ) क्योंकि सम्पूर्ण वेदान्त वाक्य उसके प्रतिपादनमें 
तात्पयंसे समन्वित हैं । 

तुशब्दः पूरवपक्षन्यावृत्त्यथ:। तद्‌ ब्रह्म सचंज्नं सर्वशक्तिजगदुत्पत्तिस्थितिलयकारणं 

'तु' शब्द पूवं पक्षके निराकरणके लिए है। सववज्ञ, सवंशक्तिमानु, तथा जगत्‌की उत्पत्ति, | 

सत्यानन्दी-दीपिका 

अथंकी स्मृति तो चिन्तनः आदिसे भी सम्मव है । इसलिए मन्त्रोंका उच्चारण अदृष्ट फलको उत्पन्नकर 
उपकारक होता है, यह पूर्वे पक्ष है। मोमांसासिद्वान्तमे--'अविशिष्टस्तु वाक्याथः' ( जँ सू० 
१।२।४० ) ( लौकिक तथा वैदिक वाक्याथ समान है अर्थात्‌ जैसे लोकमें वाक्य दृष्ट फलरूप अथंवाला 
होता है वैसे ही वेदमें मी वाक्यत्व समान होनेसे मन्त्रोंका दृष्टाथं रूप फल होना चाहिए, इसलिये मन्त्र 
ष्टाथंक हैं अर्थात्‌ उच्चारणसे प्रत्यक्ष फलवाले अर्थोंका ज्ञान कराकर यज्ञके उपकारक होते हैं ) क्योंकि 
जब इष्ट फलका सम्भव हो तो अदृष्टाथंकी कल्पना गौरव मात्र ही है। इसलिए फल विशिष्ट यज्ञ आदि 
अनुष्ठानोंको जिन क्रियाओं और उनके साधनोंकी अपेक्षा होती है उनका स्मरण मन्त्रोसे होता है । इस 
प्रकार मन्त्र कमंके अङ्ग होते हैं। 'मन्त्रेरेवाथः स्मतव्यः' ( मन्त्रोसे ही अथे ( देवता आदि ) का 
स्मरण करना चाहिए ) इस नियमके अनुसार मन्त्रोंका अदृष्ट फल भी होता है । 

अब प्रसङ्ग वश पदेकवाक्यता तथा वाक्यंकवाक्यताका विचार किया जाता है- अर्थवाद 
वाक्यमें अनेक पद होनेपर मी उन सबका स्तुति अथवा निन्दा एक ही अथं है, इससे अथवादवाक्योंको 
एक पद कहा गया है, इसलिए स्तुति आदि द्वारा अथंवादकी विधिके साथ पदेकवाक्यता दै । मन्त्र और 


_अङ्गवाक्य स्वाथंका बोध कराके विधि वाक्यमें अन्वित होते हैं, इसलिए विधि वाक्योके साथ वाक्याथं 


ज्ञानद्वारा मन्त्र और अङ्गवाक्योंकी वाक्येकवाक्यता है। सारांश यह है कि जैसे अर्थवाद वाक्य सिद्ध ` 
अर्थका ज्ञान कराते हुए विधेयकी स्तुतिद्वारा-विषि वाकमोके अङ्ग होकर सार्थक होते हैं, वेसे ही वेदान्त 
वाक्य भी सिद्ध ब्रह्म रूप अर्थका बोध कराते हुए विधिके अङ्ग होकर ही साथंक हो सकते हैं अन्यया 
नहीं; इसलिए वेदान्त वाक्योंको भी विधिका अङ्ग मानना चाहिए । 

# सिं०--वेदान्त वाक्योंको अन्य विधिका अङ्ग माननेकी अपेक्षा बरह्ममें ही विधि क्यों न 
मानी जाय? पू०-'त च' इत्यादिसे कहते हैं--सिद्ध वस्तुमें विधि नहीं हो सकती, क्योंकि विधि क्रिया- 
विषयक होती है । सि०_-'दक्षा जुहोति ( दधिसें होम करे) यहाँ सिद्ध वस्तु दधिमें विधि क्यों मानी 
गई है ? पु०- यह विधि यागर्प क्रियाके छिए है, क्योंकि यागरूप क्रिया द्रव्य और देवताके विना 
सिद्ध नहीं हो सकती, इसलिए दधि द्रव्य यागरूप क्रिया सिभ होनेसे क्रिया ही है। किन्तु ब्रह्म तो 
निष्क्रिय होनेसे साध्य नहीं है, अतः वेदान्त-वाक्य कमंमें अपेक्षित कर्ता, देवता आदिके स्वरूपका 
स्मरण कराते हुए विधिके अङ्ग हो सकते हैं, यह भट्ट मत है । अब 'अथ' इत्यादिसे दूसरे पक्षका 
उल्लेख करते हैं । इसलिए 'शाखयोनित्वात्‌' इस तृतीय सूत्रसे ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक सिद्ध नहीं हो 


, सकता । इस प्रकार आक्षेप संगतिसे पूवं पक्ष प्राप्त होनेपर मगवानु भाष्यकार 'उच्यते' से सिद्धान्त 
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पक्ष. उपस्थित करते हैं । 4 
७ इस चतुर्थ सुत्रकी विशेषता यह है कि इसमें एक ऐसा हेतु दिया यया है जो कि बेदान्त- 
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चेदास्तशारत्रादेचावगस्यते। कथम्‌ ? # समन्वयात्‌ । सर्वषु हि वेदान्तेषु वावयानि तात्प- 
येणेतस्याथेस्य प्रतिपादकत्वेन समजुगतानि । “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ ।' “पुकमेवाद्वितीयम्‌ 
( छान्दो० ६।२।१ ) आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌’ ( एऐत० २।१।१।१ ) 'तदेतद्व्रह्मापूवमनपर 
सनन्तरमवाह्मम्‌'। ‘अयमात्मा ब्रह्म सर्वानुभूः? (बृह० २।५।१९) “ब्रह्मवेदमरूतं पुरस्तात्‌ (सुण्ड० २१२ 


2 TS ge Ohi Mohsin eit सकल कक पीवी शि किक फट 
स्थिति तथा लयका कारण भूत, वह ब्रह्म वेदान्त-राक्योसे ही अवगत होता है। कंसे? समन्वयसे । क्योंकि 


“सदेव सोम्य० ( हे प्रियदशंन ! यह सब उत्पत्तिके पहले एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) आत्मा 
वा० ( यह सब उत्पत्तिके पहले एकमात्र आत्मा ही था ) “तदेतद्‌' ( तत्‌-वह्‌ मायारूप उपाधिसे 
बहुत ख्पोंको प्राप्त हुआ जो ब्रह्म है, एतद्‌-यह अपूव, ( कारण रहित ), अनपर ( कायं रहित ), 
अनन्तर ( विजातीय द्रव्यसे रहित ), अबाह्य ( अद्वितीय ) है। यह आत्मा ही सवका अनुभव करने 
वाला ब्रह्म है ) 'बह्मेवेदस? ( यह अमृत ( अविनाशी ) ब्रह्म ही आगे है) इत्यादि वाक्य सव वेदान्तोमे 
तात्पयंसे इसी अर्थमें प्रतिपादक रूपसे समनुगत अर्थात्‌ समन्वित हैं। वेदान्त-वाक्योंमें प्राप्त 


सत्यानन्दी-दीपिका 


चावयोंकी सार्थकताको स्पष्ट करता हैं । वह हेतु है 'समन्वय' । सम्पूर्ण वेदाग्त-वाक्य समन्वित तात्पयंसे 
सिद्ध वस्तु ब्रह्मका ज्ञान कराते हैं। अतः वे न तो कमके अङ्ग हैं और न उपासनाके ही, वेदान्त- 
वाक्योंका मुख्य तात्पय ब्रह्ममें है। जसे “सत्यं ज्ञानभनन्तं ब्रह्मः सत्य, ज्ञान तथा अनन्त इन पदोसे 
एक अखण्ड ब्रह्म ही अवगत होता है । किश्च उपक्रमादि लिङ्ग से भी वेदान्त-वावयोंका तात्पर्यं अद्वितोय 
्रह्ममें ही सिद्ध होता है। यथा--'उपक्रमोपसंहारवभ्यासोऽपूचताफलस्‌ । अर्थवादोपपत्ती च लिङ्ग 
' तात्पयनिणये ॥” उपक्रम ( आरम्म ), उपसंहार ( समाप्ति ) इन दोनोंकी एक वाक्यता, अभ्यास 
( पुनः पुनः कथन ), अपूर्वता ( अन्य प्रमाणकी अविषयता ), फल ( मोक्ष ), अर्थवाद ( बद्वेतकी 
स्तुति या द्वेतकी निन्दा द्योतक वाक्य ), उपपत्ति ( युक्ति ) ये तात्पयके निर्णायक लिङ्ग हैं । “सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌? ( छान्दो० ६।२।१ ) ( उद्दालक- हे सोम्य ! यह सारा जगत्‌ सृष्टिके पूव सत्‌ 
ही था ) इस श्रुति-वाक्यमें 'एव' शब्द नियमका वाचक है, यह ब्रह्मसे जगतुकी भिन्न सत्ताका निषेध 
करता. है अर्थात्‌ ब्रह्मसे जगत्की भिन्न सत्ता नहीं है । 'एकमेवाद्वितीयस्‌ः इस वाक्यमें एकम्‌, एव, 
अद्वितीयम्‌' ये तीन पद क्रमशः, सजातीय, विजातीय और स्वगत भेदका ब्रह्वामें निषेध करते हैं। इस 
प्रकार अद्वितीय ब्रह्मका उपक्रमकर 'एऐतदात्म्यमिदं सबस' ( छान्दो० ६।८।७ ) ( यह सब आत्म- 
स्वरूप ही है ) इस तरह उपसंहार किया है अर्थात प्रकरणके आरम्भमें तथा अन्तमें एक अद्वितीय 
ब्रह्मका ही प्रतिपादन है। अभ्यास--'तत्त्वमसि' ( छान्दो० ६।८।७ ) ( वह तु ही है.) इस वाकयका 
उपदेश उद्दाळकने अपने पूत्र श्वेतकेतुके प्रति नौ वार किया है । यह पुनरुक्ति भी तात्पयं निणंयमे 
सहायक है । अपूवता--*अत्र वाच किल सत्‌ सोम्य न निमाळयसेअप्रैच किलेति' (छन्दो० ६।१३।२) 
हे सोम्य ! जैसे नमक जलमें रहता हुआ भी तुमको नहीं दिखाई देता, निश्चित इसी जलमें है, वसे 
ही इस शरीरमें विद्यमान सद्ब्रह्मका प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अनुभव नहीं होता, किन्तु वेदान्त वाक्योंसे 
इसी शरीरमें उसका अपरोक्ष हो सकेगा ) “तं त्वौपनिषदं पुरुषं पच्छामि’ ( वृह० ३।९।२६ ) “नावे 
दृविन्मनोते तं बृहन्तम्‌ इत्यादि वाक्यों द्वारा ब्रह्ममें अपूवंता कही गई है अर्थात्‌ ब्रह्म वेदान्तातिरिक्त 
प्रमाणका विषय नहीं है। 


फल--'आचायचान्‌ पुरुपो वेद' तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येथ संपत्स्य? ( छान्दो० 
६।१४।२ ) ( आचायंवानु पुरुष ही उस प्रत्यगमिन्न ब्रह्वातत्वको जानता है, उसके लिए मोक्ष होनेमें 
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११) इत्यादीनि। न च तद्गतानां पदानां ब्रह्मस्वरूपविषये निश्चिते समन्वये५वगम्यमाने5- 
थान्तरकल्पना युक्ताः श्रुतद्दान्यश्चतकल्पनाप्रसङ्गात्‌। न च तेषां कठस्वरूपप्रतिपादनपरता- 
चसीयते, “तत्केन कं पश्येत्‌’ ( बृह० २।४।१३ ) इत्यादिक्रियाकारकफलनिराकरणश्नुतेः। न 
च परिनिछितवस्तुस्वरूपत्वेऽपि प्रत्यक्षादिचिषयत्वं ब्रह्मणः; 'तत्त्तमसि' (छान्दो० ६।८।७) इति 
पदोंका ब्रह्मस्वरूपके विषयमें निश्चित समन्वय जान लेनेपर अन्याथं ( कार्यरूप अथं ) की कल्पना 
युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा करनेसे श्रुत (श्रुति प्रतिपादितत्रह्म अर्थकी हानि और अथृत-श्वृति अप्रतिपादित 
यागादि क्रिया ) अर्थंकी कल्पना करनी पड़ेगी । और इन वाक्योंका कतकि स्वरूप प्रतिपादनमें 
तात्पयं निश्चित नहीं हो सकता । क्योंकि 'तत्केन०? ( ब्रह्म विद्या कालमें कौन कर्ता, किस करणसे 
किस विषयको देखे ) इत्यादि श्रुति क्रिया, कारक और फलका निषेध करती है । सिद्ध वस्तु स्वरूप 
होनेपर मी ब्रह्म प्रत्यक्षादि प्रमाणोंका विषय नहीं है, क्योंकि “तत्वमसि” इस वेदान्त शास्त्रके विना 
ब्रह्मात्ममाव अवगत नहीं होता । हेयोपादेय रहित होनेसे ब्रह्मका उपदेश निष्फल है, यह जो कहा 
सत्यानन्दी-दीपिका 

उतना हो विलम्ब है जवतक उसका दारीर-लिङ्गशरीर पात नहीं होता ) इसमें ब्रह्मज्ञानका फल 
कहा गया है । अथवाद--श्वेतकेतुके अभिमान निवृत्तिके लिए पिता उद्दालकने पूछा क्या तुम उसे 
जानते हो 'येनाश्रुतं श्रुतं भवत्यमतं मत्रमदिज्ञातं विज्ञातमिति’ ( छान्दो० ६।१।३ ) ( जिसके द्वारा 
अधृत श्रुत, अमत मत, अविज्ञात विशेष रूपसे ज्ञात हो जाता है ) इत्मादि श्रुति वचन प्रशंसा रूप 
अर्थवाद है। 'स्रृत्योः स रूस्युमाप्नोति य इह नानेच पर्‍्यति’ ( कठ० २।१० ) (जो मनुष्य इस 
अद्देत ब्रह्ममें नानात्व ( भेद-सा ) देखता है, वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्रुति वचन 
निन्दारूप अर्थवाद है । उपपत्ति- “यथा सोम्यैकेन ख़त्पिण्डेन सब रूण्मयं विज्ञातं स्यात्‌ वाचारम्भणं 
विकारो नामधेयं सृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ( छा० ६।१।४,७ ) ( हे सोम्य ! जिस प्रकार मृत्तिकाके पिण्ड 
द्वारा सम्पूणं मृण्मय घटादि पदार्थोका ज्ञान हो जाता है, विकार केवळ वाणीके आश्रयभूत नाममात्र 
हैं, क्योंकि मृत्तिकामें घटादि नाम और घटादि आकार कल्पित है, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है ) 
जसे घटादिकी अपने कारण भूत मृत्तिकासे भिन्न सत्ता नहीं है, वसे ही आकाश आदि प्रपञ्च मी 
कारण ब्रह्मसे भिन्न नहीं है अर्थात्‌ ब्रह्म ही है, यह उपपत्ति है। इस प्रकार प्रत्येक वेदान्तमें कहीं 
तात्पर्यके बोधक सब लिङ्ग और कहीं अलग-अलग देखनेमें आते हूँ । भाष्यस्थ 'आदि' पदसे “सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म? इत्यादि वाक्योंका ग्रहण करना चाहिए । वेदान्त-वाक्योके तात्पर्यका विषय मले 
ही ब्रह्म हो, परन्तु उनका अर्थ यागादि रूप कायं क्यों न हो? इस शङ्भाका 'न च' इत्यादि आष्यसे _ 
समाधान करते हैं । 

# यहाँ अथंवाद न्याय भी ठीक नहीं है, क्योंकि अथंवाद वाक्योंका स्वार्थमें तात्पय नहीं होता । 
इसलिए वे यागादि क्रियाके अङ्गभूत द्रव्य, देवता आदिकें स्तुत्यथंक होते हैं। परन्तु “यत्परः शब्दः 
स झब्दार्थः? ( जो शब्द जिस अर्थका प्रतिपादक होता है या जिस अ्थमें उसका तात्पयं होता है, वही 
उस शब्दका अर्थ होता है) इस न्यायसे भी विरोध होता है। इसलिए “सत्य ज्ञानमनत्तं ब्रह्म 
इन पदोंका तात्पयं ब्रह्ममें है और उनका अथं ब्रह्म ही है। मीमांसकने जो पहले कहा था कि ‘जसे 
घटादि सिद्ध पदार्थ प्रत्यक्षादि प्रमाणके विषय होनेसे वेदाथ नहीं हैं, वेसे सिद्ध ब्रह्म मो प्रत्यक्षादि 
प्रमाणका विषय होनेसे वेदका अर्थ नहीं हो सकता अर्थात्‌ ब्रह्ममें वेदप्रमाण नहीं है। इसपर “न च 


इत्यादिसे कहते हैं । 


% जो-यह कहा गया है कि वेदान्त उपासना परक हैं, क्या उनमें देवता आदिके प्रतिपादक 
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ब्रह्मात्ममावस्य शाए्रमन्तरेणानवगम्यमानत्वात्‌। यत्तु-हेयोपादेयरहितत्वाडुपदेशानथथ 
क्यमिति, नेष दोषः; हेयोपादेयशूल्यत्रह्मात्मतावगमादेव सवचछ शप्रहाणात्पुरुषाथसिद्धः । 
देचतादिप्रतिपाउनपरस्यतु रुववाक्यगतोपासनाथत्वेऽपि न कञ्चिद्विरोधः। नतु तथा ज्रह्मण 
उपासन्ाविधिरोषत्बं संभवति; एकत्वे हेयोपादेयशून्यतया क्रियाकारकादिद्धेतविज्ञानोप- 
मदोपपत्तेः। नह्येकत्वविज्ञानेनोन्मथितस्य द्वेतविज्ञानस्य पुनः संभवोऽस्ति, येनोपासना- 
विधिरोषत्वं ब्रह्मणः प्रतिपद्येत। यद्यप्यन्यत्र वेदचाक्यानां न विधिखंस्परमन्तरेण प्रमाणत्वं 
ष्ठम्‌; तथाप्यात्मविज्ञानस्य फळपर्येन्तत्वान्न तद्विषयस्य शाखस्य प्रामाण्यं शक्यं प्रत्या- 
ख्यातुम्‌ । न चानुमानगस्यं शाखप्रामाण्यं, येनान्यच एं निदरानमपेक्ष्येत । तस्मात्सिद्धं 
ब्रह्मणः शास्रप्रमाणकत्वस्‌ । # अत्रापर प्रत्यचतिष्ठन्त-यद्यपि शाञ्जप्रसाणक ब्रह्म, तथापि 


गया है, वह दोष नहीं है, क्योंकि हेयोपादेय रहित ब्रह्मात्ममावके अवगत होनेसे ही सब क्लेशोकी 


निवृत्ति और परमपुरुषार्थको सिद्धि होती है। यदि देवतादिके प्रतिपादक ( प्राण, पश्चाग्नि आदि ) 
वाक्य वेदान्त वाक्यगत उपासना परक हों तो भी कोई विरोध नहीं हे । परन्तु उसी प्रकार ब्रह्म 
उपासना विधिका अङ्ग नहीं हो सकता । एकत्व ज्ञान हो जानेपर ब्रह्म हेयोपादेय न होनेसे क्रिया, 
कारक आदि द्रेतकविज्ञानका बाध ही सकता है। एकत्व विज्ञानसे निवृत्त हुआ मिथ्या द्वतज्ञानका 
फिर सम्भव नहीं है, जिससे कि ब्रह्म उपासना विधिका अंग प्राप्त हो यद्यपि वेदान्तसे भिन्न स्थलोमें 
अर्थवाद आदि वेदवाक्योंकी विधिके साथ सम्वन्धके विना प्रमाणता देखनेमें नहीं आती, तो मी 
आत्मज्ञानको आत्मसाक्षात्कार फल पन्त होनेसे ब्रह्म विषयक शास्त्रकी प्रमाणताका खण्डन नहों 
किया जा सकता । शास्त्र प्रामाण्य अनुमानगम्य नहीं है जिससे कि वह अन्य स्थलोमें देखे हुए 
हृष्टान्तोंकी अपेक्षा करे । इससे सिद्ध हुआ कि ब्रह्मास्त्र प्रमाणक है । इस विषयमें दूसरे (वृत्तिकार) 


सत्यानन्दी-दीपिका 

प्राण, पञ्चाग्नि आदि वाक्य उपासना परक हैं अथवा सब वेदान्त? प्रथम पक्ष तो 'देवतादि' से 
अंगीकार करते हें । परन्तु दूसरा पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि विधि शून्य “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः आदि 
वेदान्तवाक्य अपने अथ प्रतिपादन करनेमें सफल हैं, अतः वे उपासना परक नहीं हो सकते । 
किश्च उन वेदान्तवाक्योंके अथरूप ब्रह्मको उपासनाका अंग ज्ञानसे पूवं मानते हो अथवा पर्चात्‌ ? 
ज्ञानके पहले अध्यस्त गुणयुक्त ब्रह्म उपासनाका अंग भले हो, परन्तु तत्त्वज्ञानके अनन्तर. नहीं, 
इसीको “न तु तथा' इत्यादिसे कहते हैं । “तथा” अर्थात्‌ प्राणादि देवताके समान । 

% 'वायुर्वेक्षेपिष्ठा देवता’ ( वायु शीघ्रगामी देवता है) 'सोऽरोदीत्‌? ( वह अग्नि रोया ) 


इत्यादि अर्थवाद वाक्य स्तुति या निन्दा द्वारा ही कमंकाण्डमें विधिसे सम्बद्ध होकर प्रमाणताको प्राप्त . | 


होते हैं, अन्यथा नहीं । परन्तु ब्रह्मके यथाथ स्वरूपके प्रतिपादक “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इत्यादि श्रृति- 


चाक्योका प्रामाण्य तो किसी प्रकार भी हटाया नहीं जा सकता । 'वेदान्तः स्वतः प्रमाणं वेदत्वात ` 


स्वगकामो यजेत इतिवत” वेदान्त वेद होनेसे स्वतः प्रमाण है, जैसे 'स्वगंकामो यजेत' इत्यादि वेदवाक्य 
होनेसे स्वतः प्रमाण हैं। इसलिए वेदान्तवाक्योंका प्रामाण्य अनुमानके अधीन नहीं है । अतएव उनको 
अपने भ्रामाण्यमें किसी इष्टान्तकी भी अपेक्षा नहीं है । जैसे 'यजेत' इत्यादि विधिवाक्य फळवाले अज्ञात 
याग और स्वर्गादि प्रयोजनके ज्ञापक होनेसे प्रमाणरूप हैं, वैसे ही वेदान्तवाक्य भी पूर्व किसी 
प्रमाणसे अज्ञात जीव ब्रह्मंक्य अर्थका ज्ञान करानेसे प्रमाणरूप हैं। इसप्रकार सम्पूणं वेदान्तवाक्य एक 
अद्वितीय ब्रह्ममें समन्वित हैं, अतः ब्रह्ममें वेदान्त शास्त्र ही प्रमाण है। इसका विदोष विवेचन 
गतिसामान्यात्‌ ( ब्र० सू० १।१।१० ) इस सूत्रमें किया जायगा । 
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प्रतिपत्तिविधिविषयतयैच शास्त्रेण ब्रह्म समर्प्यते। यथा यूपाहवनीयादीन्यळौकिकान्यपि 
विधिशेषतया शास्त्रेण समप्येन्ते, तद्वत्‌ । कुत एतत्‌ ! प्रवृत्तिनिवृत्तिप्रयोजनत्वाच्छास्त्रस्य। 
तथा हि-शास्त्रतात्पयेविद आहुः-% “ध्टो हि तस्यार्थः कर्मावचोधनम्‌'-(अै० सू० १॥१॥१) इति। 
“चोदुनेति क्रियायाः प्रवतकं वचनम्‌' । 'तस्य ज्ञानसुपदेश:'-जै० सू० १।१।५ ) 'तद्भतानां क्रियाथन 
पूवं पक्ष करते हैं। यद्यपि ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक ही है, तथापि प्रतिपत्ति ( उपासना ) विधिके विषय- 
रूपसे ही शास्त्र ब्रह्मका वोध कराता है। जँसे कि यूप, आहवनीय आदि अलौकिक पदार्थोका भी 
विधिके अङ्ग रूपसे शास्त्र बोध कराता है । ऐसा क्यों ? शास्त्र प्रवृत्ति तथा निवृत्ति प्रयोजनवाला है । 
इस अथमें शास्त्रके तात्पयंको जाननेवाले कहते है--'दृष्टो हि०' ( कर्मोका ज्ञान कराना ही शास्त्रका 
दृष्ट फल है ) भौर 'चोदनेति०' (क्रियाका प्रवतंक वचन चोदना है) “तस्य०' (धमंका ज्ञापक अपौरुषेय 
विधि-वाक्य-स्वगंकामो यंजेत आदि उपदेश है) “तद्भूतानां० ( वेदमें सिद्ध अथंके वाचक पदोंका 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# ब्रह्म केवल वेदान्त शास्त्र वेद्य है। यह जानकर वृत्तिकार ( उपवर्षाचायं ) शंका करते हैं 
पुवपक्षमें उपासनासे मुक्तिरूप फल होता है, वेदान्त सिद्धान्तमें तत्त्वज्ञानसे ही मुक्ति होती है । 
यद्यपि ब्रह्ममें शास्त्र प्रमाण है, तथापि 'आत्मत्यवोपासीत्‌' यह उपासना विधि है। इस उपासना 
विधिका विषय ब्रह्म है । उपास्य विना उपासना नहीं हो सकती, इसलिए उपासनाका विधिके विषयभूत 
ब्रह्वामे मी अवान्तर तात्पर्यं है । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इत्यादि वाक्य उस उपास्य ब्रह्म स्वरूपका 
प्रतिपादन करते हैं। -इसका दृष्टान्तसे स्पष्टीकरण करते हैं--जैसे “यूपे पञ्जु बध्नाति' ( यज्ञ स्तम्ममें 
पशुको बाँधे) “आहवनीये जुहोति' ( आहवनीय अग्निमें हवन करे ) “इन्द्रं यजेत' ( इन्द्रका यजन 
करे ) इन विधियोंमें यूप आदि क्या है? ऐसी जिज्ञासा होनेपर “यूपं तक्षति' ( छकड़ीको तक्षण करता 
है ) अर्थात्‌ लकडीको छीलकर आठ कोणवाली बनाता है इस प्रकार संस्कृत लकड़ी ग्रुप कही जाती है । 
“अग्निमादघीत' ( अग्निका आधान करे ) इस प्रकार आधानसे संस्कृत अग्नि आहवनीय है । 'वंज्रहस्त: 
पुरन्दरः ( जिसके हाथमें वज्र है वह इन्द्र है, इत्यादि वाक्य विधिके शेष भूत अलौकिक ग्रुप आहवनीय, 
इन्द्र आदिका प्रतिपादनकर प्रमाणरूप होते हैं अन्यथा नहीं । इसी प्रकार 'आत्मेत्यवोपासीत' आदि 
विधि शेष आत्माके “अयमात्मा त्रह्म' इत्यादि वाक्य प्रतिपादक हैं, वे भी अलौकिक ब्रह्मात्माका विधिके 
अङ्ग रूपसे वर्णनकर प्रमाणभूत होते हैं । परन्तु उपक्रम-उपसंहारादि लिङ्गोसे वेदान्त शास्त्रका तात्पयं 
ब्रह्ममें ही है तो फिर ब्रह्माको उपासना विधिका अङ्ग क्यों माना जाय? पु०- शास्त्रके तात्पयंका 
निश्‍चय आप्त वक्ताओंके परम्परा व्यवहारसे होता है। वृद्ध व्यवहारसे यह प्रतीत होता है कि आप्त 
पुरुष श्रोताकी प्रवृत्ति और निवृत्तिके उद्देश्यसे शब्दका व्यवहार करते हैं। इसी प्रकार शास्त्रके मो 
प्रवत्ति और निवृत्ति रूप प्रयोजन हैं। वह भी विधिज्ञान ( कायं ज्ञान ) से उत्पन्न होता है, अतः वेदान्त 
शास्त्रका भी विधिमें ही तात्पय॑ है, ब्रह्ममें नहीं, इसलिए ब्रह्मको मो विधिका अङ्ग मानना चाहिए। इस 
विषयमें वृद्धोंकी भी सम्मति है। | 

# 'दष्टो हि तस्याथंः? यह शवर स्वामीकी सम्मति है । 'यजेत, जुहोति इत्यादि वाक्य चोदना 
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पिता बै गार्हपत्योऽग्निर्माताऽग्निदक्षिणःस्ट्तः । गुरुराहवनीयस्तु साग्निन्नेता गरीयसो? 
( मनु० ९२३१ ) ( पिता गाहपत्य अग्नि है, माता दक्षिण अग्नि है, गुरु आहवनीय अग्नि है पये 
तीन अग्नि सवश्रें्ठ हैं ) । गृहस्थके घरमै जो हवन आदिके लिए नित्य अग्नि रहता हे वह गाहपत्य 
है । इससे अन्य अग्नि ग्रहण किये जाते हैं । 'गाहंपत्यादाहवनीयं ज्वलन्तसुद्रेत' (आश्व० श्रौ० २।२) 
गाहपत्यसे आहवनीयको जलता हुआ छावे । ) | 
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समाम्नाय?-- (जै०सू० १।१।२५) 'आज्ञायस्य क्रिया्थंस्वादानथक्यमतद्‌र्थानाम्‌- (जे० सू० १।२।१) 
इति च। अतः पुरुषं कर्चिद्विषयघिदोषे प्रवतयत्कुतश्चिद्धिषयविशेषाज्िवतेयचाथवच्छाख्म्‌। 
तच्छेपतया चान्यदुपयुक्तम्‌। तव्सामान्याद्वेदान्तानामपि तथथेवाथेवस्वं स्यात्‌ । #सतिच 
विधिपरत्वे यथा स्वर्गादिकामस्यास्निहो्रादिसाधनं विधीयत एवमस्धतत्वकामस्य ब्रह्म- 
ज्ञानं विधीयत इति युक्तम्‌। नन्विह जिशास्यवेलक्षण्यमुक्त कर्मकाण्डे भव्यो धर्मा जिज्ञास्यः; 
इह' तु भूतं निलयनिर्वृत्त॑ त्रम जिज्ञास्यमिति; तत्र धर्मज्ञानफलादचुष्टानापेक्षाद्विलक्षण 
त्रहमज्ञानफळं भवितुमर्हति । नाहत्येवं भवितुम्‌; कार्यविधिप्रयुक्तस्येव घह्मणः प्रतिपाद्य- 

मानत्वात्‌ । आत्मा चा अरे द्रष्टव्यः’ ( बृह० २।४।५ ) इति । “य आस्माऽपहतपाप्मा', 
क्रिया वाचक पदोंके साथ उच्चारण करना चाहिए ) 'आम्नायस्य०' ( वेद क्रियाथंक है, अत क्रियासे 
भिन्न सिद्ध अथं प्रतिपादक वेद-वाक्य निष्फल हैं ) इसलिए पुरुषको किसी एक विषयमै प्रवृत्त करता 
हुआ और किसी एक विषय विशेषसे निवृत्त करता हुआ शास्त्र सार्थक होता है ओर दूसरे वाक्य 
इसके अंगभूत होकर उपयुक्त होते हैं। उनके साथ समानता होनेसे वेदान्त वाक्य भी उसी प्रकार 
सार्थक होते हँ । यदि [ वेदान्त-वाक्य ] विधिपरक हों तो जैसे स्वगं आदि कामना वाले पुरुषके लिए 
अग्निहोत्र आदि साधनोंका विधान है, वसे ही अमृतत्वको कामना करनेवाछेके लिए भी ब्रह्माज्ञानका 
विधान किया जाता है, ऐसा मानना युक्त है। यदि कहो कि यहाँ जिज्ञास्यका व लक्षण्य (भेद) कहा गया 
है, कमंकाण्डमें साध्य धमं जिज्ञास्य है और ज्ञानकाण्डमें तो नित्य निवृत्त, सिद्ध ब्रह्म जिज्ञास्य है । 


उनमें अनुष्ठानकी अपेक्षा रखनेवाले धमंज्ञानके फलसे ब्रह्मज्ञानका फल विलक्षण होना चाहिए । 


ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि कमंविधिसे प्रयुक्त होकर ही ब्रह्म प्रतिपाद्यमान है । 'आत्मा०' ( याज्ञ- 

सत्यानन्दी-दीपिका 
कहलाते हैं । क्रिया, कारय, कमं, नियोग, विधि, घमं और अपूव इन सबका एक ही अथं है । कहीं 
तो शास्त्र पुरुपको सुखके साधनमें प्रवृत्त करता हुआ सफल होता है, जैसे “ज्योतिष्टोमेन स्वगकामो यजेत? 
और कहीं दुःखके साधन सुरापान, हिसा आदिसे पुरुषको निवृत्त करता हुआ सार्थक होता है, जैसे “सुरां 
न पिबेत्‌? इसलिए विधि, निषेधात्मक वाक्य ही शास्त्र है। उससे भिन्न अथंवाद आदि वाक्य विधि 
तथा निषेध वाक्योंके भङ्ग होकर सार्थक होते हैं। अतः कमंशास्त्रके समान वेदान्तशास्त्र भी शास्त्र है, 
इस कारण वेदान्त भी क्रियाथंक होकर सार्थक हो सकता है । परन्तु यज्ञादि क्रियाओंके समान वेदान्तमें 
अधिकारी और विधेय देखनेमें नहीं आते तो वेदान्तसे कार्यका ज्ञान कैसे होगा ? “सति च' आदिसे 
समाधान करते हैं । 

# पूर्वेपक्षी- “सति विधिपरत्वे’ इस माष्यसे अधिकारी और विधेय सिद्ध करता है, जंसे 
“स्वगकामो यजेत' यहाँ श्वगंकी कामनावाला पुरुष अधिकारी है और उनके लिए अग्निहोत्रादि विधेय हैं। 
इसी प्रकार 'ब्रझमावकामो ब्रह्मवदनं कुर्यात्‌? (ब्रह्ममावकी कामनावाला ब्रह्मज्ञान प्राप्त करे) “मोक्षकाम 
आत्मानझुपासीन्‌? ( प्रमाकर-मोक्षको कामनावाळा आत्माकी उपासना करे ) अर्थात्‌ 'आत्मो- 
पाखनेन मोक्षजनक अदष्ठं सम्पादयेत्‌ अथवा 'आत्मोपासनजन्यादप्टेन मोक्षं भावयेत्‌’ ( आत्मो- 
पासनासे मोक्ष जनक अदृ संपादन करे अथवा आत्मोपासनजन्य अहष्टसे मोक्षकी भावना करे ) 


गर्यात्‌ यहाँ अमृतत्वकी कामना करनेवाला पुरुष अधिकारी है और उस फलको प्राप्तिका साधन _ ; 


रहमज्ञान विधेय है । परन्तु 'अथातो धमंजिज्ञासा' तथा 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इन दोनों सूत्रों 
आचायों द्वारा पृथक्‌ रचनासे यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मज्ञान नित्य फलवाळा होनेसे कमंकी तरह 


विधय नहीं दै । 
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सोऽन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासितव्यः’ ( छान्दो० ८।७।१ ) 'आत्मेत्येवोपासीत' ( बृ० १।४।७ ) आस्मान- 
सेच लोकसुपासीत” ( द्र० १।४।१५ ) ब्रह्म वेद ब्रह्मेच मवति’ ( मुण्ड० २।२।९ ) इत्यादिविधानेचु 
सत्छु-'कोऽसावात्मा, कि तदू्रह्म ” इत्याकाङ्कायां तत्स्वरूपसमपणेन सवे वेदान्ता 
उपयुक्ताः-'नित्यः सवज्ञः सचंगतो निस्यतृ्तो नित्यशुद्धडद्धमुक्तस्वमावो विज्ञानमानन्दं ब्रह्म! 
इत्येचसादयः। * तदुपासनाच्च शासत्रदष्टोऽदष्टो मोक्षः फलं भविष्यतीति । कतन्यविध्यन- 
चुप्रवेशे चस्तुमात्रकथने हानोपादानासंभवात्‌ “सप्तद्वीपा वसुमती’, “राजासौ गच्छति’ 
इस्यादिचाक्यवद्वेदान्तवाक्यानामानथक्यमेच स्यात्‌। ननु वस्तुमात्रकथनेऽपि 'रजुरियं 
नायं सर्प: इत्यादो ्रान्तिजनितभीतिनिवतंनेनाथंचच्वं दए, तथेहाप्यसंसार्यात्मचस्तुकथ- 
नेन सं सारित्वश्रान्तिनिवतेनेनाथंचच्चं स्यात्‌। स्यादेतदेवम्‌, यदि रञ्चस्वरूपञ्चबण इच सर्प 
श्रान्तिः, संसारित्वश्चान्तिऽह्स्वरूपश्रवणमात्रेण निवतेत, न तु निवतते; भुतत्रह्मणो5पि 
यथापूच सुख दुःखादिसंसारिधमेद शनात्‌, “श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः? (बृह७ २।४।५) 
इति च श्रवणोत्तरकाळयोरमनननि दिश्यासनयोविधिदरानात्‌। तस्मात्प्रतिपत्तिविधिविषयः 
वल्क्य- हे मैत्रेयी ! आत्माका साक्षात्कार करना चाहिए ) “य आत्मा०' ( आत्मा पापरहित है वह 
खोज करने योग्य है उसकी जिज्ञासा करनी चाहिए ) 'आत्मेत्ये०' ( आत्मा है ऐसी उपासना करे ) 
'आत्मानसेव०' ( ज्ञानस्वरूप आत्माकी उपासना करे ) ब्रह्मवेदू०' ( ब्रह्माको जाननेवाला ब्रह्म ही 
होता है ) इत्यादि विधानोंके होनेपर 'वह आत्मा कौन है? वह ब्रह्म क्या है ?' ऐसी आकांक्षा होनेपर 
्रह्मके स्वरुपका बोघ करानेके लिए “नित्यः सवज्ञः सवंगतः०' ( नित्य सवंज्ञ और सवंगत नित्यतृप्त 
है) 'नित्यशुरू ०' (ब्रह्म नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव है) “विज्ञानं०' (ब्रह्म विज्ञान और आनन्द स्वरूप 
है ) इत्यादि वेदान्त वाक्य उपयुक्त होते हैं। उस ब्रह्मकी उपासनासे शास्त्र अवगत अदृष्ट मोक्षरूप फल 
होगा । यदि वेदान्त-वाक्य कतव्य विधिके साथ असम्बद्ध होकर वस्तुमात्रका कथन करनेवाले हों तो हानो- 
पादानका असंभव होनेसे 'सप्तद्वीपा वसुमती' ( सात द्वीपावली पृथ्वी है) “यह राजा जाता है' इत्यादि 
वाक्योंके समान वेदान्त-वाक्य प्रयोजन रहित हो जायंगे। परन्तु “यह रज्जु है सपं नहीं है' इत्यादि वस्तु 
मात्रके कथनमें भी आन्तिसे जनित भयकी निवृत्ति द्वारा अथंवत्ता (साथंकता) देखी गई है । उसी प्रकार 
यहाँ प्रसंगमें भी असंसारी आत्मवस्तुके कथनसे संसारित्व भ्रान्तिकी निवृत्ति द्वारा सार्थकता होगी । ऐसा 
तमी हो सकता है जब कि रज्जु-रूप वस्तुके श्रवणसे जंसे सपं-भ्रान्ति निवृत्त हो जाती है, वसे ही ब्रह्म- 
स्वरूपके श्रवणमात्रसे श्रोताकी संसारित्व-भ्रान्ति निवृत्त हो। परन्तु वह निवृत्त नही होती, क्योंकि 
ब्रह्यका श्रवण करनेवाले व्यक्तिमें भी पूवके समान सुखदुःखादि संसारिधमं देखनेमें आते हैं । 
अतएव 'श्रोतव्यो०? (आत्मा श्रोतव्य, मन्तव्य और निदिष्यासितव्य है) इस प्रकार श्रवणके उत्तरकालके 
मनन और निदिघ्यासनकी विधि देखनेमें आती है । इसलिए यह स्वीकार करना चाहिए कि उपासना 


सत्यानन्दी-वीपिका. 


# यदि ज्ञानसे मुक्ति होती तो श्रवणसे उत्पन्न ज्ञानके अनन्तर मनन और निदिध्यासनका 
विधान न होता । प्रत्यक्ष अनुभव और मननादिके विधातसे यह सिद्ध होता है कि वेदान्तोंके श्रवण 
मात्रसे मोक्ष नहीं होता, किन्तु ब्रह्मकी उपासनासे होता है। प्रवृत्ति तथा निवृत्तिरूप फलके प्रतिपादक 
वाक्य ही शास्त्र कहलाते हैं। परन्तु सिद्ध अथ ब्रहमके प्रतिपादक वेदान्त वाक्य प्रवृत्ति सि रहित व 
होनेसे तथा श्रवणानन्तर मननादिकी विधि होनेसे उपासना विधिके अङ्ग हैं। उपासना मी एक | 
प्रकारसे कमं है, अतः कमं रूपसे ही शास्त्र ब्रह्मे प्रमाण दै । यह पूरवपक्षीका अभिप्राय है । | 
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तयैच शास््प्रमाणकं ब्रह्माभ्युपगन्तव्यमिति । ® अत्राभिधीयते-नः कमे-म्रह्मचिद्याफलयो- 
बैलक्षण्यात्‌ । शारीरं वाचिकं मानसं च कमे शरुतिस्सतिसिद्धं धर्माख्यं, यद्विषया जिज्ञासा 
"अथातो घसं-जिज्ञासा' (जै० सू० १।१।१) इति सूत्रिता; अधर्मो ऽपि हिंसादिः प्रतिषेधचोदनाल- 
क्षणन्वाजिज्ञास्यः परिहाराय । तयोश्रोदनालक्षणयोरर्थानथंयोधर्माधमेयोः फले प्रत्यक्षे 
सुखदुःखे शरीरवाङमनोमिरे वोपसुज्यमाने विषययेन्द्रियसंयोगजन्ये त्रह्मादिणु स्थावराः 
न्तेषु प्रसिद्धे । ® मजुष्यत्वादारभ्य ब्रह्मन्तेषु देहवत्खु सुखतारतस्यमलुश्रूयते ततश्च तद्धे- 
तोघमेस्य तारतम्यं गम्यते । धर्मतारतस्यादधिकारितारतस्यम्‌। प्रसिद्ध चाथित्व सामः 
्यादिकृतमधिकारितारतस्यम्‌। तथा च यागाद्यनुष्ठायिनामेच विद्यासमाधिविरोषादुन्तरेण 
पथा गमनं, केवळेरिष्टापूतद त्तसाधनेधूमादि क्रमेण दक्षिणेन पथा गमनं, तापि सुखतार- 
विधिका विषय होनेसे ही ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है। इसके उत्तरमें सिद्धान्ती कहते हैँ ऐसा नहीं है, 

क्योंकि कमं और ब्रह्मविद्याके फलमें वेलक्षप्य है। कायिक, वाचिक और मानसिक कमं श्रुति और 

्मृतिमें धमं नामसे प्रसिद्ध हुँ । जिस विषयक जिज्ञासा ‘अथातो धमजिज्ञासा' ( वेदाध्ययनके अनन्तर 
धमकी जिज्ञासा करनी चाहिए । इस सूत्रमें प्रतिपादित है । इसके साथ ही परिहारके उद्देश्यसे वणित 
प्रतिषेध चोदनात्मक होनेसे हिसा आदि रूप अधमं मी जिज्ञास्य है। और इस घोदनात्मक अथं ओर 
अनयंरूप धर्माधमंका शरीर, वाणो और मन हारा उपभुज्यमान तथा विषयेन्ब्रिय संयोगसे जभ्य 
प्रत्यक्ष सुख-दुःखरूप फल ब्रह्मादिसे लेकर स्थावर पर्यन्त सबमें प्रसिद्ध ही है । मनुष्यसे लेकर ब्रह्मा 
पर्यन्त समी शरीर धारियोंमें सुखका तारतम्य श्रुति कहती है । उससे सुखके साधनभूत धमका तारतम्य 
ज्ञात होता है । धमंके तारतम्यसे अधिकारीका तारतम्य अवगत होता है। किच फल कामना एवं द्रव्य- 

रूप सामथ्यं आदि कारणोंसे तो अधिकारीका तारतम्य प्रसिद्ध है। और इस प्रकार यागादि अनुष्ठान 

करनेवाले लोग ही उपासना रूप समाधि विशेषके बलसे उत्तर मागसे जाते हैं, तथा केवल इष्ट, पूतं 

और दत्त रूप साधनोंसे सम्पन्न पुरुष धूमादि क्रमसे दक्षिण मागके द्वारा जाते हैं। वहाँ मी सुखका 
तारतम्य ओर इसके साधंनोंका तारतम्य यह सब 'यावत्संपातमुषित्वा० ( वहाँ कर्मोका क्षय होने तक 


सत्यानन्दी-दीपिका 

# 'मोक्षकामो ब्रह्मवदनं कुर्यात्‌’ इस प्रकार जो मुमुक्ष अधिकारीके लिए ब्रह्मज्ञान विधेय 
कहा गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि ब्रह्मस्वरूप नित्य मोक्ष उपासना आदि किसी विधिसे जन्य 
नहीं है । कर्मोपासनादिका फल जन्य होनेसे अनित्य है। इस प्रकार दोनोंमें बेलक्षण्य है। किच्च | 
'स्वगंकामो यजेत' इत्यादि विधि वाक्योंसे जसे धमं जिज्ञास्य है, वेसे 'मा हिंस्यात्‌ सर्वा भूतानि’ इत्यादि ` 
निषेश्रात्मक वाक्योसे अघमं मी जिज्ञास्य है । इस प्रकार विधि तथा निषिद्ध वाक्यौसे धमं और अधमं 
का समानरूपसे ज्ञान होता है । धमंका फल सुख और अधमंका फल दुःख ब्रह्मासे लेकर स्थावर पर्यन्त 
सब प्राणियोंमें प्रसिद्ध है । 

# घमं तथा उपासना जन्य सुखका तारतम्य इस प्रकार है । सवं प्रथम मानवीय स्तरके 
पूणं आनंदको श्रुति दिखलाती है--'सैषानन्द्स्य मीमांसा अवति । युवास्यास्साधु युवाध्यायक आशिषो 
इढिश्य बलिष्टस्तस्ययं एथिवी सर्वा वित्तस्य पूर्णा स्यात्‌ । स एको मानुष आनन्दः’ ( तै० २।८।१ ) 
' अब यह [ ब्रह्मके ] आनन्दकी मीमांसा है--साधु स्वमाव वाला नवयुवक, वेद पढ़ा हुआ, अत्यन्त 
आश्ावान्‌, अत्यन्त दृढ और बलिष्ठ हो, एवं उसकी यह धन धान्यसे पूर्ण पृथिवी मी हो अर्थात 
वह सम्पूर्ण पृथ्वी मण्डलका एकमात्र छत्रपति हो उसका जो आनंद है वह एक मानुष आनन्द है वर्ह | 
आनन्द मनुष्यछोकमें मानवीय स्तरका पूर्ण आनन्द कहा जाता है । मनुष्य, मनुष्य गन्धर्व, देव गन्ध | | 





अधि० ४ रू० ४ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५७ 


तस्यं तत्साधनतारतस्यं च शास्त्रात्‌ यावत्संपातमुषित्वा! ( छान्दो० ५।१०।५ ) इत्यस्माद्‌ 
गस्यते वार रमन नार पा सुखलवश्रोदनालक्षणधमसाध्य पवेति 
शस्यते तारतम्येन चतमानः । तथोध्वगतेप्व 2 
आज मय कम शक घोगतेचु च देहवत्सु दुःखतारतम्यदरानात्त 
घचोदनालक्षणस्य तदलुष्ठायिनां च तारतम्यं गस्यते। एवमविद्यादि- 


NSS) Diss MEDS MENS कमल 
रहकर वे फिर इसी मागसे जिस प्रकार गये थे उसी प्रकार लोटते हैं ) इस शास्त्रसे स्पष्ट अवगत 


होता है । इस प्रकार मनुष्य आदिसे लेकर नारकीय एवं स्थावर पन्त जीवोंमें तारतम्यसे वर्तमान 
सुखलव चोदनात्मक घमंसे ही जन्य ज्ञात होता है। इसी प्रकार ऊध्वंगत तथा अधोगत देहधारी 
जीवोंमें दुःखका तारतम्य देखनेसे उसके हेतु भूत प्रतिषेध चोदनात्मक ( प्रतिषेध प्रवर्तक 
वाक्योसे बोधित) अधमंका और उसके अनुष्ठान करनेवालोंका तारतम्य ज्ञात होता है। एवं 
अविद्या आदि दोष विशिष्ट जीवोंके धमं और अधमंके तारतम्यसे शरीर ग्रहण पूर्वक सुख 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
अग्निस्वात्‌ आदि पितर, आजानदेव, कमंदेव, देव, इन्द्र, बृहस्पति, प्रजापति पर्यन्त पूवं पू्से उत्तरोत्तर 
सौ गुना आनन्द प्राप्त होता है । “ते ये-शतं प्रजापतेरानन्दः । स एको ब्रह्मण आनन्दः श्रोत्रियस्य 
चाकामहतस्य' ( तै० २।८।४ ) ( प्रजापतिके जो सो आनन्द हैं वही ब्रह्मीका एक आनन्द है ओर 
वह अकामहत ब्रह्मनिष्ठ श्रोत्रियको मी प्राप्त है ) इस प्रकार मनुष्यसे लेकर ब्रह्मा पर्यन्त आनन्दका 
तारतम्य श्रृतिमें कहा गया है । मोक्ष फल तो नित्य निरतिशय आनन्द स्वरूप एक है और मोक्षका 
साधन तत्त्वज्ञान भी एक ही है। इस प्रकार कमं और विद्याके फलोंमें महानु अन्तर है। मोक्षका 
साधन चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी भी एक ही प्रकारका है । किन्तु कमं अनेक, उनके फल अनेक तो 
स्वभावतः उसके अधिकारी मी अनेक हैं। किच्च याग तथा पर्‍्चारिनं विद्याके उपासक अचि मागंद्वारा 
ब्रह्मलोकको जाते हैं कल्पपर्यन्त फिर इस मानव लोकको प्राप्त नहीं होते । 
'अञ्निहोत्रं तपस्सत्यं वेदानां चानुपालनम्‌ । आतिथ्यं चेइचदेवं च इष्टमित्यमिधीयते ॥१॥ 
चापीकूपतडागादिदेवतायतनानि च। अच्प्रदानमारामः पूतमित्यमिधीयते ॥२॥ 
शरणागतसंत्राणं भूतानां चाप्यरहिसनम्‌। बहिर्वेदि च यद्दानं दत्तमित्यमिधीयते ॥३॥ 

( अग्निहोत्र, तप, सत्य, वेदोंका संरक्षण, अतिथि सत्कार और वेश्वदेव “इट कहलाता है । 
बावड़ी, कुआँ, तालाब, देवालय और बाग बनवाना तथा अन्नदान करना 'वृत' कहलाता है । शरणा- 
गतकी रक्षा करना, प्राणियोंको पीड़ा न पहुँचाना और वेदीके बाहर दान देना 'दत्त” कहलाता है, ) 
इत्यादि कर्मोका कर्ता देह त्यागके अनन्तर “घूमो रात्रिस्तथा कृष्णः षण्मासा दक्षिणायनम्‌ । तत्र 
चान्द्रमसं ज्योतियोंगी प्राप्य निवतते” ( गी० ८२५ ) ( धूम आदि मार्ग द्वारा घूमसे रात्रि, कृष्ण- 
पक्ष, दक्षणायन, षण्मास, पितृलोक, आकाशसे चन्द्रलोकको प्राप्त होता है ) इस प्रकार मनुष्य लोकसे 
ऊपर-ऊपर लोकोंमें गये जीवोंमें सुखका उत्तरोत्तर उत्कर्ष दिखलाकर अब इससे निम्नतर लोकोमें गये 
जीवोमें सुखका तारतम्य “तथा” इत्यादिसे कहते हैं । 

# जैसे मनुष्यसे लेकर ब्रह्मा पर्यन्त तारतम्यसे वर्तमान सुख धर्मके तारतम्यसे है, बसे मनुष्यसे 
लेकर नरक पर्यन्त तारतम्यसे वर्तमान सुख भी घमंसे ही है। विषयेन्द्रिय जन्य सुख तो नारकीय 
जीवोंकों भी उपलब्ध है। अब “तथोष्दस्‌' इत्यादि माष्यसे दुःख, उसका हेतु और उसके अनुष्ठान 
करनेवालोंका भेद कहते हैं । अब द्विविध कमं फलोंका उपसंहार करते हैं-अविद्या, अस्मिता 


( अहंकार ), राग, द्रेष ओर अभिनिवेश ( मृत्युमय ) आदि दोष युक्त जीव घमं और अघमंके 
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दोषवतां धर्माधर्मतारतस्यिमित्तं शरीरोपादानपू्वेक सुखदुःखतारतस्यमनित्थं संसार. | 
रूपं श्रुतिस्सतिन्यायभ्रसिद्धम्‌ । तथा च श्रृतिः--'न ह वे सशरीरस्य सतः प्रियाप्रियोरपह- | 
तिरस्ति' ( छान्दो० ८।१२।१ ) इति यथावणितं संसाररूपसनुवदंति । # 'अशरीर वाव सन्त. 
न प्रियाप्रिये स्दातः ( छान्दो० ८।१२।१ ) इति प्रियाप्रियस्पशनप्रतिषेधाह्योदनालक्षणघर्न- ` 
कार्यत्वं मोक्षाख्यस्यादारीरत्वस्य प्रतिषिध्यत इति गस्यते। धर्मकायेत्वे हि प्रियाप्रियस्प्ी. 
नप्रतिषेधो नोपपद्यते। अशरीरत्वसेव धर्मकार्येमिति चेन्न; तस्य स्वाभाविकत्वात्‌। 'अशरीर 
शरीरेष्वनवस्थेप्ववस्थितम्‌ । महान्तं विभ्ुमात्मानं मत्वा धीरो न शोचति’ (काठ० १।२।२१) 'अप्राणो | 
ह्यमनाः झुञ्नः' (सुण्ड० २।१।२) “असङ्गो ह्ययं पुरुष: ( बृह० ४।३।१५ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः । अत 
एवानुष्ठयकर्मेफलविलक्षण मोक्षास्यमशरीरत्वं नित्यमिति सिद्धम्‌ । # तत्र किंचित्परिणा- | 
मिनित्यं यस्मिस्चिक्रियमाणेऽपि तदेवेदमिति वुद्धिने विहन्यते; यथा पृथिव्यादिज्ञगच्चित्य- | 
त्ववादिनाम्‌। यथा च सांख्यानां शुणाः * इदं तु पारमार्थिके, कूटर्थनिस्यं, .व्योम- | 
सशरीरस्य०' ( निस्सन्देह उस सञ्चरीर आत्माके सुख दुःखका विनाश नहीं होता ) यह श्रुति यथावत. 
संसाररूपका अनुवाद करती है। “अशरीरं वाव०' ( देहादि अभिमान रहित आत्माको मिथ्या देह | 
सम्बन्धी सुख-दुःख स्पा नहीं करते ) इस श्रुतिसे प्रिय और अप्रिय सम्वन्धके प्रतिषेधसे मोक्ष नामक | 
शरीर रहित अवस्था चोदनात्मक धमका कायं है इसका प्रतिषेध किया गया है, ऐसा अवगत होता है। 
मोक्षको धमंका कायं मानें तो उसमें प्रियाप्रिय स्पशंका प्रतिषेध अनुपपन्न है । यदि कहो कि अश्चरीरत्व | 
ही धमंका कायं हो तो यह युक्त नहीं है” क्योंकि अशरीरं ०? ( जो देवादि शरीरोंमें शरीर रहित तथा 
अनित्योंमें नित्य स्वरूप है, उस महानु और सवं व्यापक आत्माको [ मैं ब्रह्म हुँ ] जानकर विद्वान्‌ शोक 
नहीं करता ) “अप्राणो०' ( प्राण रहित, मन रहित, शुद्ध है) 'असङ्गो०? ( यह पुरुष असङ्ग है) | 
इत्यादि श्रृतियोसे ज्ञात होता है कि अशरीरत्व उसका स्वभाव है । अतएव अनुष्ठेय कमंफलसे विलक्षण | 
मोक्ष नामक अशरीरत्व नित्य है, यह सिद्ध हुआ। [ नित्य भी दो प्रकारका होता है परिणामी | 
नित्य तथा पारमाथिक नित्य ] इन दोनोंमें परिणामी नित्य वह है जिसके विकृत होनेपर भी 'वही | 
यह है ऐसी प्रतिज्ञारूप बुद्धिका नाश नहीं होता । जगत्को नित्य माननेवालोंके मतमें जैसे पृथ्वी 
आदि परिणामी मित्य हैं। ओर सांख्योंके मतमें जैसे गुण परिणामी नित्य हैं। परन्तु यह ( ब्रह्म) 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

तारतम्यसे शरीर ग्रहण द्वारा अनित्य संसारको प्राप्त कर सुख दुःखका अनुभव करता है । 'तरिम- 
न्यावत्संपातं इत्यादि श्रुति, “क्षीणे पुण्ये सत्यलोकं विशन्ति” इत्यादि स्मृति और कारणके नाशसे 
कायंका नाश होता है, जैसे वृक्षके नाशसे फल, छायांदिका नाश होता है, वैसे धर्माधमके नाश होनेसे _ 
तज्जन्य शरीर और शरीरद्वारा भोग्य सुख दुःख आदिका भी नाश हो जाता है, इत्यादि न्यायमें प्रसिद्ध | 
है। किन्तु मोक्ष नित्य, निरतिशय, अतीन्द्रिय और शोकादिसे रहित है, अतः वह कमंका फल नहीं | 
है। क 'यत्सत्त्वे यत्सत्त्वं यद्मावे यदमाव:' यह अन्वय-व्यतिरेक है अर्थात्‌ शरीर आदि अनात्मा- | 
मिमान हो तो सुख-दुःखादि हों, शरीर आदि अनात्माभिमान न हो तो सुख दुःखादि भी न हों, यह 
अभिप्राय श्रुतिमें प्रतिपादित है । आत्मरूप मोक्ष नित्य होनेपर मी परिणामी होनेके कारण धमका 
कायं हो सकता है, ऐसी शद्भाके होनेपर 'तत्र' इत्यादिसे नित्यका भेद दिखळाते हैं । 

# जो परिणामी और नित्य हो वह परिणामी नित्य कहलाता है। पूर्व रूपका परित्याग कर | 
दसरे कपको प्राप्त करनेका नाम परिणाम है । जैसे पृथ्वी किसी समय घास, वृक्षादि अवस्थाको प्राप्त | हु 
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अधि० ४ सु० ४ | 'नापाजुवाद-सर्यानन्दी-दीपिकासदित ५९, 


बत्सवेन्यापि, सर्वेविक्रियारद्धितम , नित्य्म, निग्ययवम्‌, स्वयञ्ज्योतिः स्वभावम्‌ । 
यत्र धर्माधर्मौ सह कार्यपा कालत्रय्श्च नोपाचर्ननें। तदेतददारीरत्वं मोक्षाख्यम्‌ । न 
धर्मादन्यत्राधर्सादन्यचास्मास्कृताकृतान । अन्यत्र शूनाच मच्या! (कठ० २।१४) इत्यादिश्चुतिभ्यः । 
अतर्तद्‌त्रह्म यस्येयं जिश्षासा प्रस्तुता, तद्दि कर्तव्यशापत्वेनोपदिश्येत, तेन च कर्तव्येन 
साभ्यर्चेन्मोक्षो ऽ श्युपगम्येत, अनित्य एच म्यात्‌ । तत्रेचं सति यथोक्तकर्मफळेष्वेच तारः 
तम्यावस्थितेष्वनित्येपु कश्चिदतिशयो मोक्ष इति प्रसज्येत । नित्यश्च मोक्षः सवेर्माक्षवा- 
दिभिरभ्युपगस्यते, अतो न कतंव्यदोपत्वेन ब्रह्मोपदेशो युक्तः। अपि च 'बह्म वेद ब्रह्मेव मवति' 
तो पारमार्थिक, कूटस्थ, नित्य, आकादके समान सवव्यापकं, समी जे पासाथिक कूटस्थ, नित्य, आकादके समान सर्वव्यापकं, समी विक्रियाओसि रहित, नित्य तृप्त, रहित, नित्य तृप्त, 
निरवयव और स्वयं प्रकाश स्वरूप है । जिस परमात्मामें धर्माधमं, सुख दु:ख रूप कायके साथ तीनों 
कालोंमें मी सम्बन्ध नहीं रख सकते । अन्यत्र धर्मादू०' ( जो धर्माधमं, कार्य कारण, भूत भविष्यत्से 
भिन्न है ) इत्यादि श्रुतियोसे सिद्ध मोक्ष नामक अशरीरत्व है। इसलिए कमंफलसे विलक्षण होनेके 
कारण वह अशरीर मोक्ष ब्रह्म है जिसकी यह जिज्ञासा प्रस्तुत है । यदि वह ( ब्रह्म ) कार्यके अङ्ग रूपसे 
उपदिष्ट हो और उस कायसे मोक्ष साध्य स्वीकृत किया जाय तो वह अनित्य ही होगा । मोक्षके 
अनित्य सिद्ध होनेपर तारतम्य ( न्यूनाधिक ) से वर्तमान यथोक्त अनित्य कमंफलोंमेंसे कोई अतिशय 
मोक्ष है ऐसा मानना पड़ेगा । परन्तु सब मोक्षवादी यह स्वीकार करते हूँ कि मोक्ष नित्य है। इस 
कारण कार्यके अङ्कूपसे ब्रह्मका उपदेश युक्त नहीं है। और 'बह्म वेद०' ( ब्रह्मको जाननेवाळा ब्रह्म 
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होकर पुनः उनके विनाश होनेपर मृत्तिका आदिकी अवस्था प्राप्त करती है। उत्पत्ति और विनाश 
दोनों अवस्थाओंमें 'पृथ्वी है” ऐसी बुद्धि बनी रहती है, इसलिए पृथ्वो परिणामी नित्य है। इसी प्रकार 
प्राय: सब द्रव्य पदार्थ परिणामी नित्य समझने चाहिए । क्या उस वस्तुका सर्वात्मना परिणाम है अथवा 
एक देशका ? यदि सर्वात्मना परिणाम माने तो मूल वस्तुका ही नाश हो जायगा । यदि एक देश 
रूपसे मानें तो वह भूलन्वस्तुसे भिन्न है कि अभिन्न ? यदि मिन्न है तो उसका परिणाम कैसे होगा ? 
क्योंकि अन्यके परिणामसे अन्यका परिणाम नहीं होता । यदि मानें तो अतिप्रसङ्ग होगा । यदि अभिन्न 
है तो मूल वस्तुका ही नाश हो जायगा, इसलिए परिणामो नित्यता वास्तविक नहीं है । सांख्यमतमें 
सत्त्व, रज और तम ये तीनों गुण प्रल्यमें साम्यावस्यामें रहकर प्रधान कहलाते हैं, सृष्टिकालमें गुणोंकी 
विषमता तथा स्वप्रधानताके अनुसार सुख-दुःख मोहादि प्रपश्च रूपसे परिणाममावको प्राप्त होते हैं, 
इसलिए दोनों अवस्थाओंमें गुण अनुस्यूत हैं अर्थात्‌ सत्त्व गुण स्वप्रधानतासे सुखाकार, रजोगुण स्व- 
प्रधानठासे दुःखाकर और तमोगुण स्वप्रधानतासे मोहाकार परिणामको प्राप्त होते हैं । 

# आत्माको कूटस्थ, नित्य, व्यापक आदि कहकर उत्पत्ति आदि सब विक्रियाओं ( विकारों ) 
का निषेध किया गया है। उत्पाद्य, प्राप्य, विकाय॑ तथा संस्काय ये क्रियाके फल हैं । कूटस्य शब्दे 


उत्पाद्यका सबंव्यापी शब्दसे आप्यका, सवं विश्या रहित शब्दसे विकायंका तथा निरवयव शब्दसे 


संस्कायंका क्रमशः निषेध किया गया है। क्योंकि यह सब परिच्छिस सावयवमें होते हैं । 'व्योमचत्‌०' 
है, वेदान्त सिद्धान्तमें तो आकाश भी कायं 


यह दृष्टान्त परमत ( न्यायमत ) को लेकर कहा गया े | 
होनेसे अनित्य है । मोक्षावस्थामें आत्माको अइ माननेवालेके मतका 'स्वयं ज्योतिः' शब्दसे खण्डन किया 


गया है । क्योंकि “अत्रायं पुरुषः स्वयं ज्योतिः इत्यादि श्रुति ब्रह्मको स्वप्रकाश स्वरूप कहती है । इस 
है जिसको जिज्ञासा करनी चाहिए । 


प्रकार कमंके अनित्य फलसे भिन्न सोक्षरुप फर तित्य ब्रह्मस्वरूप 
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(सुण्ड« ३।२।९ ) 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तरिमन्दष्टे परावरे' ( सुण्ड० २।२।८ ) । आनन्दं बरह्मणो 
विद्वान्‌ । न बिभेति कुतश्चन’ (तैत्ति० २।९) अभयं चै जनक प्रासोऽसि’ (चृह० ४।२।४) । 'तदात्मा.. 
नसेवावेदहे ब्रह्मास्मीति तस्मात्तत्सवमभवत्‌? ( वाजसनेयित्राह्मणोप० १।४।१० ) “तत्र को मोहः क. 
शोक एकत्वसनुपश्यतः' ( ईशा० ७ ) इत्येबमाद्याः श्रुतयो ऋ्ह्मविद्याजन्तरं मोक्षं दशयन्लो 
मध्ये कार्यान्तरं वारयन्ति। * तथा 'तद्धेतत्पश्यन्नृषिवासदेवः प्रतिपेदेऽहं मचुरभवं सूयश्च' (बृह, 
१।४।१० ) इति ब्रह्मदर्शनसर्वात्मभावयोमेध्ये कतेव्यान्तरवारणायोदाहायम्‌ । चथा 
तिष्ठन्गायतीति तिष्ठतिगायत्योमेध्ये तत्कठृक कार्यान्तरं नारतीतिं गस्यते। “स्वं हि नः पित. 
योऽस्माकमचिद्यायाः परं पारं तारयसि’ (प्रश्‍न० ६।८) श्रुतं ह्येव मे भगवद्च्शेभ्यस्तरति शोकमात्म- 
चिदिति सोऽहं भगवः शोचामि तं मा मगचाञ्छोकस्य पारं तारयतु’ (छान्दो० ७।१।३) “तस्मे मृद्दितः ' 
कषायाय तमसः पारं दशयति भगवान्सनच्कुमारः? ( छान्दो० ७।२६।२ ) इति चेचमाद्याः श्तयो 
मोक्षप्रतिवन्धनि वृत्तिमात्रमे वात्मञ्ञानस्य फलं दरायन्ति । ४ तथा चाचार्यप्रणीतं न्यायोप- 
ही होता है ) क्षीयन्ते चास्य०' ( उस परावर ब्रह्मका साक्षात्कार कर लेनेपर इसके कम क्षी हो ' 
जाते हैं ) 'आनन्दं०' ( ब्रह्मके आन.दको जाननेवाला विद्वानु किसीसे भयभीत नहीं होता ) अमरं . 
( याज्ञवल्क्य--हे जनक ! तू निश्चय अभयको प्राप्त हो गया है ) 'तदात्मन०? ( अज्ञानके निवृत्त होनेग़े 
कारण जीव संज्ञक ब्रह्माने गुरुके उपदेशसे अपनेको ही भे ब्रह्म हैं! ऐसा जाना, अतः वह सवं हो गया) ' 
“तत्र को मोहः०' ( उस समय एकत्वका अनुभव करनेवाले उस: विद्वानुको क्या शोक और क्या मोह हे. 
सकता है ) इत्यादि श्रुतियाँ ब्रह्मज्ञानके अनन्तर मोक्ष दिखळाती हुई ब्रह्मज्ञान और मोक्षके मध्यमे 
कार्यान्तरका निषेध करती हैं । इसी प्रकार 'तद्धेतत्‌०' ( वह ब्रह्म मैं-प्रत्यगात्मा हूँ, ऐसा ज्ञान प्राप्तकर 
मुनीन्द्र वामदेव शुद्ध ब्रह्मस्वरूप हुए अर्थात्‌ उसे आत्मरूपसे देखते हुए ब्रद्ेषिवामदेवने जाना--मैं मनु 
हुआ और सूयं भी ) इस श्रृतिको ब्रह्मदशंन तथा सर्वात्ममावके मध्यमें अन्य कतंव्यका निषेध करनेके 
लिए उदाहरणरूपसे समझना चाहिए । जसे 'खड़ा होकर गायन करता है' इसमें खड़े होने और गायत | 
क्रियाके मध्यमें तत्कतृंक अन्य कायं नहीं है, ऐसा ज्ञात होता है। [ सुकेश भारद्वाज आदि छः ऋषियोगे | 
पिप्पळाद गुरसे कहा--] “त्वं हि०' ( तुम ही तो हमारे पिता हो जो हमें अविद्याके परपार पहुंचा 
दिया है ) “श्रुतं होब ०” ( मैंने भगवत्‌ तुल्य आप जंसोंसे सुना है कि आत्मवित्‌ शोकको पार कर बेता 
है अर्यात्‌ शोकसे मुक्त हो जाता है, और हे भगवन्‌ ! मैं शोक करता हुँ, ऐसे मुझको आप शोकपे छ. | 
पार-मुक्त कर दीजिए ऐसा नारदने कहा ) 'तस्मै०' ( भगवान्‌ सनत्कुमारने उस दग्ध पाप नाखकी 
अज्ञानरूपी अन्धकारसे पार ( ब्रह्म ) दिखलाया ) इत्यादि श्रुतियाँ दिखलाती हैं कि मोक्षके प्रतिबल 
( अज्ञान ) की निवृत्तिमात्र आत्मज्ञानका फल है। 
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ब्रह्मज्ञान और कमंज्ञानमें अन्तर यह है कि केवल कर्मज्ञानसे स्वगं आदि फलकी प्राप्ति नहीं | 
होती, किन्तु कमंज्ञान और उसके फलके मध्यमें अनुष्ठेय याग आदि कमे करने पडते हैं । उन 
फल कालान्तर वा जन्मान्तरमें होता है । परन्तु यहाँ तो इसके विपरीत है, जंसे प्रदीपसे अन्धकारकी 
निवृत्तिरूप दृष्ट फलमें अन्य कतंव्य अवशेष नहीं है, बैसे ही ब्रह्मज्ञान और मोक्षरूपी दृष्ट फलके | 
मध्यमें मी कुछ अन्य कत्तंव्य नहीं है । ब्र ह्यज्ञानका फल मोक्ष यदि कालान्तरमें माना जाय तो Es 
विद्‌ ब्रह्मन भवति, 'अत्र ब्रह्म समझ्नुत' इत्यादि श्रुतियोंका बाघ होगा, जो सवंथा असङ्ग दै "५ 
'एतथो वेद निहितं गुहमकां सोडविद्याभ्रान्थि विकिरती सोम्य०' ( मुण्ड २।१।१० ) ( जो इस ह 


ड 
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बूंहित॑ सूत्रम- दुःखजन्मप्रवृत्तिदोपमिथ्याज्ञानानासुचरोचरापाये तदनन्तरापायादुपवगः' ( न्या० 
" सू० १।१।२ ) इति | मिथ्याक्षानापायश्च त्रह्मात्मैकत्चचिज्वानाद्भवति । ७ न चेद्‌ ब्रह्मात्मै- 
$| कत्वविज्ञान संपद्वूपम्‌, यथा अनन्त च मनोऽनन्ता विश्वदेवा अनन्तमव स तेन लोकं जयति? 
( वृह० ३।१ ५ ) छै इति । न चाध्यासरूपम, यथा “मना त्रह्मत्युपासोत' ( छान्दो० ३।१८।१ ) 
'आदित्यो व्रझेत्यादेशः ( छान्दो० ३।१९।१ ) इति च मन आदित्यादिषु त्रह्मरष्टयध्यासः । 
उसी प्रकार ( दुःख, जन्म, प्रवृत्ति, धमं, अधमं, दोप एवं मिथ्याज्ञान इनमे कारणरूप उत्तर-उत्तरका 
नादा होनेसे उसके पूव-पूवं कार्यका नाश होकर मोक्ष प्राप्त होता है ) इस प्रकार युक्तियोंसे पृष्ट आचायं 
गोतम प्रणीत यह सूत्र है। मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति ब्रह्मात्मकत्व ज्ञानसे होती है । यह ब्रह्मात्मैकत्व विज्ञान 
सद्रूप नहीं है, जेसे अनन्तं चे०' (मन अनन्त है और विरवेदेव मी अनन्त हैं) इसलिए मनमें अनन्त विर्वे- 
देवोंकी दृष्टिक रनेके कारण वह अनन्तळोकको जीतता-्राप्त करता है), यह ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञान अध्यासरूप 
भी नहीं है, जसे “मनो ब्रह्मात्युपासीत' (मन ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे) 'आदित्यो ब्रह्म०' (आदित्य ब्रह्म 
है, ऐसा आदेश है) इस प्रकार मन और आदित्यादिमं बरह्महटि अब्यावरूप है । “वायुर्वाव०' (वायु ही 
सत्यानन्दी-दीपिका 
स्थित गुप्त ब्रह्माको जानता है, हे सोम्य ! वह अविद्याकी गाँठ ( चिद्‌-जड़ ग्रन्थि ) को तोडता है ) । 
मोक्षका प्रतिबन्धक अज्ञान है, वह तत्त्वज्ञानसे ही निवृत्त होता है। अतः मोक्षके प्रतिबन्धक अज्ञानकी 
निवृत्ति करना ही आत्मज्ञानका प्रयोजन है अन्य नहीं, क्योंकि आत्मा तो स्वयं प्रकाशरूप है । इस 
। विषथमें मुनि गौतमके सूत्रको उद्धृत करते हैं । 

# इस गौतम सूत्रं जन्म ही साक्षात्‌ दुःखका कारण कहा गया है, क्योंकि जन्म होनेसे ही सुख 
` दुःखका अनुभव होता है । विषय जन्य सुख मी परिणाममें दुःखका कारण है। [ भे हि संस्पशजा 
: भोगा दुःखयोनय एव ते? ( गी० ५।२२ ) ( जो इन्द्रिय तथा विषयोंके संयोगसे उत्पन्न होनेवाले सब 
' भोग हैं वे दुःखके ही हेतु हैं ) अतः सुखको भी दुःख शब्दसे वणित किया है । जन्मका कारण धर्माधम- 
' सूप प्रवृत्ति है । घर्माधमंकी प्रवृत्ति राग द्वेषादि दोषोंसे होती है, दोष मिथ्याज्ञानसे होते हैं। मिथ्या- 
ज्ञान ही राग द्वेषादि दोषोंद्वारा संसारका मूल कारण है। मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति तत्त्वज्ञानसे होती है । 
' “तत्त्वज्ञानात निःश्रेयसाधिगमः” ( गौ० सू० १।१।२ ) ( तत्त्व ज्ञानसे ही मोक्ष होता है अर्थात्‌ पुनजन्म 


नहीं होता ) इतने अंशमें ही सूत्रकी सम्मति दी गई है। गौतम अभिमत तत्त्वज्ञान और मोक्ष वेदान्त- 
य. होप इश पदार्थोके ज्ञानको तत्त्वज्ञान मानते हैं । 


' सिद्धन्तमें स्वीकृत नहीं है, क्योंकि वे प्रमाण, प्रमेय आदि षो | 
| शर पुरववक्षी--जैसे 'सत्यो: स स्त्युमासोति य इह नानेव पश्यति' इस श्रुतिमें भेदज्ञान मृत्युका 
' कारण प्रतिपादित होनेसे प्रमा नहीं है, वसे ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान असा न होकर सम्पदादि ( उपासना ) 
' रूप है, अतः वह भ्रान्ति रूप है। 'आरोप्य प्रधाना संपत! ( आलम्वनको अविद्यमान-सा मानकर 


| आरोप्य प्रधान सम्पत्‌ उपासना कहलाती है ) जैसे कि काम, सङ्कस्प आदि अनन्त वृत्तिवाला ह | 
। मन अनन्त कहा जाता है, वेसे विश्वेदेवता भी अनन्त हैं। इस प्रकार दोनोमें आनन्त्य समान है 
देवतारूपसे उपासना करनेसे उपातकको अनन्त लोककी 


ही 
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ह इससे घिश्ेदे है । मनको विश्वदे 
ह श्वेदेवता ही मन हैं रामे समान है, इसलिए अल्प जोवको महात्‌-ब्रह्मस्प 
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। प्राप्ति होती है । वैसे चैतन्य धमं जीव और ; 
| सम्पादनकर जीवरूप आलम्बनको अविद्यमातकर प्रधानरूपसे ब्रह्मका मै हर हैं' इस प्रकार अनु- 
रे | चिन्तन करनेसे अमृतत्व फल प्राप्त होता है, अतः जीव ग्रहका एकत्व ज्ञान भी सम्पद्रुप है। सम्पत्‌ 


६२ त्रझसूत्र-शाङ्गरभाष्यं [ आ० १ पा० १ 


( छान्दो० ४।३।३ ) इतिवत्‌ । नाप्याज्यावेक्षणादिक्मेवत्कर्माज्ञखंस्काररूपम्‌ । संपदादि 
रूपे हि त्रह्मास्मेकत्वचिज्ञानेऽभ्युपगस्यमाने 'तत्त्वमसि' ( छान्दो ६।८।७ ) 'अहं बह्मास्मि' 
( बृह० १।४।१० ) 'अयमात्मा वहा! ( बृह० २।५।१९ ) इत्येवमादीनां चाक्यानां ्रह्मात्मेकत्व- 


चस्तुप्रतिपादनपरः पदसमन्वयः पीड्यत । ॐ “भिद्यते हृदयग्रन्थिरिछयन्ते सवसंशयाः’ (सुण्ड० . 


संवर्ग है ) “प्राणो वाव०' ( प्राण ही सवग है ) इसके समान विशिष्ट क्रिया सम्बन्ध निमित्तक भी नहों 

है, और आज्यावेक्षण आदि कमंके समान कर्माङ्गका संरकाररूप भी नहीं है क्योंकि ब्रह्मात्मैकत्व 

बिज्ञानको सम्पदादिरूप माननेपर 'तत्वमसि अह ब्रह्मास्मि 'अयगात्मा ब्रह्म इत्यादि वाक्योंका 

ब्रह्मात्मैकत्व वस्तु प्रतिपादन परक पद समन्वय वाधित हो जायगा । 'मिद्यते०' (ब्रह्मका साक्षात्कार कर 
सत्यानन्दी-दीपिका 
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उपासनामें आरोप्य प्रधान और आलम्वन ( आधार) गोण होता है । “आळम्बनप्रधानः प्रतीकः? ( जहाँ | 
आलम्बन प्रधान और आरोप्य गौण हो वह प्रतीकोपासना कहलातो है) उसको अध्यास भी कहते हूँ। | 
यथा “मनो ब्रह्मेत्युपासीत? ( ब्रह्म भावनासे मनकी और आदित्यकी उपासना करे ) यह प्रतीको- | 
पासना है । जैसे शांलिग्रामकी विष्णुरूपसे, शिवलिङ्गकी शङ्कररूपसे, ॐ की ब्रह्मरूपसे उपासना | 
प्रतीकोपासनाके उदाहरण हुँ । जैसे विष्णुके अमाववारे शालिग्राल शिला आदिमें बिष्णु बुद्धि 
अध्यास ही है । 'अतस्मिन्‌ तदबुद्धिरध्यासः' ( अतद्में तद्बुद्धिको ही अध्यास कहा जाता है) यह ' 


अध्यासका लक्षण इन सव स्थलोंमें घटता है, अतः वे अघ्यासरूप ही है। परन्तु ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान 
सम्पद्रप तथा अध्यास रूप नहीं है । 


# जैसे “वायुर्वाव संवगः? प्रञयकालमें अग्नि, सूर्यं चन्द्रमा और जळ ये सव वायुर्मे विलीन 
होते हैं, इन सबका वायु ही ग्रसन करता है। यह अधिदेवत संवर्ग है । 'अध्यास्मं प्राणो वाव संदर्गा ` 
यदा चे पुरुषः स्वपिति’ ( शरीरान्तर संचारी अध्यात्म प्राण संवर्ग है, जब पुरुष सोता है तब वाक्‌, _ 


चक्षु, श्रोत्र और मन आदि सब इन्द्रियां प्राणमें लीन होती हैं) 'तौ वा एतौ द्वौ संचगों वायुरेव 
देवेणु प्राणः प्राणेषु' ( छा» ४।३।४ ) ( ये दो संवर्ग हैं, अग्नि आदि देवोंमें वायु और वागादि 


इन्द्रियोमे प्राण ) इसलिए वायु और प्राणमें संहरणरूप क्रियाका योग समान होनेपर दोनोंमें | 
संवगंत्व समान है । इस प्रकार वायु और प्राणकी संवर्गरूपसे अभेद उपासना करनी चाहिए । वसे . 
ही वृद्धिरूप क्रियाके योगसे “जीव ब्रह्म है” यह अभेदज्ञान अमृतत्व फलके लिए है । वास्तवमें जीव ' 
ओर ब्रह्मका भेद ही है अभेद नहीं । जो अभेद मानते हैं वे भ्रान्त है। अव अन्य मतका उल्लेख ' 


करते हैं, जैसे 'पत्न्यवेक्षितमाज्यं भवति’ दशंपूण॑मास यागके प्रकरणमें उपांशु यागके अङ्गभूत घृतको | 
यजमानको पत्नी देखे। यहाँ यजमानकी पत्नीद्वारा घृत देखनेका विधान है, क्योंकि उसके देखनेसे 
घृतका संस्कार हुआ माना जाता है । इससे घृतमें विशेष गुणका आधान होता है अर्थात्‌ अदृष्ट | 
विशेष उत्पन्न होता है । यह वेदिक उदाहरण है। लौकिक उदाहरण भी है--बीज पूरङुसुम | 
( अन्नारका फूल ) लाखके रससे अविसिक्त होनेसे लाखके समान रक्तवणं विशिष्ट फळको उत्पन्न | 


करता है । यहाँ बीजपूर कुसुममें गुणाधानरूप संस्कार माना जाता है । बसे “आत्मा वा अरे द्रव्य 


इत्यादि मन्त्र यागके अङ्गरूप कर्तं ब्रह्मात्मैकत्व विज्ञानरूप संस्कारका विधान करते हैं अर्थात 
आत्माके . संस्कारके लिए ब्रह्मज्ञानका विधान है । परन्तु पूवपक्षका यह कथन युक्त नहीं है, 


अभेदज्ञानको संस्काररूप गुण, सम्पद्रप तथा अध्यास ( प्रतीकोपासता ) विशिष्ट क्रिया योग निमित्त 


मानें तो 'तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि श्रुति वाक्योका ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानमें जो निश्चित तात्ययं है | 
वह बाधित हो जायगा । | 


अधि० ४ सू० ४ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६३ 


२।२।८) इति चेवमादीन्यविद्यानिदृत्तिफलश्चवणान्युपरुध्येरन्‌। 'बह्म वेद ब्रह्मैव मवति' (मुण्ड० 
३।२।९ ) इति चैवमादीनि तद्भावापत्तिवचनानि संपदादिपक्षे न सामञ्चस्येनोपपद्येरन्‌। 
तस्माच्न संपदादिरूपं ब्ह्मात्मेकत्वविज्ञानम्‌। अतो न पुरुषव्यापारतन्तरा ब्रह्मविद्या । कि 
ताह क. प्रत्यक्षादिप्रमाणविषयवस्तुज्ञानवडस्तुतन्त्रा । एवंभूतस्य ब्रह्मणस्तज्शानस्य च न 
कया प कार्याचुप्रवेदाः कस्पयितुम्‌। # न च विदिक्रियाकमत्वेन कार्याजु- 
प्रवेशो त्रह्मणः, “अन्यदेच तद्विदितादथो अविदितादधिः ( केन० १।३ ) इति चिदिक्रियाकर्मत्व- 
प्रतिषेधात्‌, येनेदं सव विजानाति तं केन विजानीयात्‌’ (बृह० २।४।१३) इति च | तथोपास्ति- 
क्रियाकमेत्वप्रतिषेधोऽपि भवति--'यद्वाचानभ्युदितं येन चागम्युद्यते’ इत्यविषयत्वं ब्रह्मण 
उपन्यस्य, तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं यदिद्‌सुपासते’ ( केन० १।४ ) इति । # अविषयत्वे ग्रह्मणः 
शास्त्रयोनित्वानुपपत्तिरिति चेत्‌, न; अविद्याकल्पितभेदनित्ृत्तिपरत्वाच्छाख्रस्य। न हि 
शास्त्रमिदंतया विषयभूतं ब्रह्म प्रतिपिपाद्यिषति। कि ताहि? प्रत्यगात्मत्वेनाविषयतया 
प्रतिपादयदविद्याकदिपतं वेद्यवेदित-वेदनादिभेदमपनयति । तथा च शार्रम्‌- यस्याऽमतं 
तस्य सतं मतं यस्य न वेद सः। अविज्ञातं विजानतां विज्ञातमविजानताम्‌' (केन० २।३) “न दष्टेद्वष्टारं 
लेनेपर इसकी हृदय ग्रन्थि टूट जाती है और सब संशय नष्ट हो जाते हैं ) इत्यादि अज्ञान निवृत्तिरूप 
फलके वोधक श्रुतिवाक्य बाधित हो जायेंगे । और 'ब्रह्म वेद रह्मैव मवति” इत्यादि ब्रह्मभाव . प्राप्ति 
प्रतिपादक श्रुतिवाक्य संपदादि पक्षमें मुख्यरूपसे उपपन्न नहीं होंगे । इसलिए ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान 
संपदादिरूप नहीं है । अतः ( ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान विधेय न होनेके कारण ) ब्रह्मविद्या पुरुष व्यापारके 
अधीन नहीं है । किन्तु प्रत्यक्षादि प्रमाणोंके विषय वस्तु ज्ञानके समान यस्तुके ही अधीन है। 
ऐसे ब्रह्म और उनके ज्ञानको किसी भी युक्तिसे कायंके साथ सम्ब्रन्धको कल्पना नहीं की जा 
सकती । विदि ( जानना ) क्रियाके कमंल्पसे भी कायंके साथ ब्रह्मका सम्वन्ध नहीं है, क्योंकि 
'अन्यदेव०' ( यह विदित ( कायं ) से अन्य और अविदित (कारण ) से मी अन्य है) ओर 
'येनेदं०' ( जिसके द्वारा इस सबको जानता है उसे किससे जाने ) इत्यादि श्रृतियोसे ब्रह्ममें 
विदिक्रिया कर्मत्वका निषेध किया गया है । उसी प्रकार 'यढाचा०' ( जो वाणी ( शब्द )से प्रका- 
शित नहीं होता किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है) इसप्रकार ब्रह्मको इन्द्रियोंका अविषय कह- 
कर 'तदेव०' ( उसीको तू ब्रह्म जान, जिसकी लोक उपासना करते हैं वह ब्रह्म नहीं है ) इस 
श्रतिसे उपास्ति ( उपासना ) क्रियाके कमंत्वका मी ब्रह्मे प्रतिषेध है । यदि कहो कि इन्द्रियादिका 
अविषय होनेसे ब्रह्मामें शास्त्र प्रमाणकत्व अनुपपन्न होगा ? तो ऐसा नहीं, क्योंकि शास्त्र तो अविद्यासे 
कल्पित भेदकी निवृत्तिके लिए है । शास्त्र इदंख्पसे विषयभूत ब्रह्मका प्रतिपादन करना नहीं चाहता, 
किन्तु ब्रह्म प्रत्यगात्मरूपसे अविषय है ऐसा प्रतिपादन करता हुआ शास्त्र अविदयासे कल्पित वेद्य (ज्ञेय) 
वेदितृ ( ज्ञाता ), वेदना ( ज्ञान ) आदि भैदको निवृत्त करता है । जैसे 'यस्यामतं०' ( जिसको ऐसा 


सत्यानन्दौ -दीपिका 


» संपदादि भेद घटित होनेसे भ्रान्तिरूप हैं। इसलिए उनसे अज्ञानकी निवृत्ति कदापि नहीं 
होगी । अज्ञानकी निवृत्ति तो यथार्थ ज्ञान-ब्नह्मात्मैकत्व ज्ञानसे होती दै। इसलिए एकत्व ज्ञान संपदादि- 
रूप नहीं है । #शंका--ज्ञानाथंक सकमक “विद्‌ घातुसे विद्या शब्द निष्पन्न हुआ है, तब तो ब्रह्म कम 
होगा ? समाधान--तया ब्रह्म विदि क्रियाका कमं है अथवा उपासनाका ? . प्रथम पक्ष तो 'अन्यदेव' 
“नेद्‌? इत्यादि श्रुतिसे बाधित है । द्वितीय पक्ष भी 'तदेव' आदि श्रृतिसे बाधित है । 





६४ ञह्मसूच-दाकुरभाण्य [ अ०१ पा० १ ` 


पदये:”, 'न विज्ञातेर्दिज्ञातारं विजानीयाः' (बृह० ३।४।२) इति चैचमादि । अतो5विद्याकल्पित- 


संसारित्वनिवतनेन निद्यमुक्तात्मस्वरूपसमर्पणाज्ञ मोक्षस्यानित्यत्वदोषः | ® यस्य ` 
तृत्पाद्यो मोक्षस्तस्य मानसं, वाचिक कायिक वा कायेमपेक्षत इति युक्तम्‌। तथा विकायंत्वे | 


च; तयोः पक्षयोमोक्षस्य छ वमनित्यत्वम्‌। * न हि दध्यादि चिकाय उत्पाद्यं वा घटादि 


निइच है कि ब्रह्म ज्ञात नहीं है उसे ब्रह्म ज्ञात है अर्थात्‌ उसने ब्रह्मस्वरूपको जाना है और जो ऐसा 
समझता है कि 'मुझे ब्रह्म ज्ञात है” उसने ब्रह्माको जाना ही नहीं, क्योंकि जिसे ब्रह्मज्ञान हो गया है, 


उसके लिए ब्रह्म अविज्ञात-विषयरूपसे अज्ञात है, कारण कि ब्रह्म ज्ञानका विषय नहीं है ओर जो | 
अज्ञानी हैं, उनके लिए ब्रह्म विषयरूपसे ज्ञात है, क्योंकि ब्रह्मको ज्ञानका विषय समझकर, मैंने ब्रहम- | 
को जाना है, ऐसा कहते हैं अर्थात्‌ अज्ञानियोंके मतमें ब्रह्म विषय है) और “न इष्टेः०' ( हृष्टि | 


इन्द्रिय वृत्तिके साक्षीभूत आत्माको तुम चक्षु आदि इन्द्रियोंस देख नहों सकते और बुद्धि वृत्तिके 


साक्षीको तुम बुद्धिवृत्तिसे नही जान सकते ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। अतः शास्त्र तत्त्वज्ञानसे अविद्यासे | 
कल्पितं संसारित्वका निवतंनकर नित्य मुक्त आत्माका यथाथे स्वरूप समपंण होनेके कारण मोक्षमें | 
अनित्यत्व दोष नहीं है । जिसके मतमें मोक्ष उत्पाद्य है, उसके मतेमें मोक्ष मानसिक या वाचिक _ 


अथवा कायिक क्रियाओंकी अपेक्षा रखता. है, यह ठीक है । इसो प्रकार विकायंत्व पक्षमें भी, इत दोनों 
पक्षोमें मोक्षका अनित्यत्व निश्चित हे । लोकमें विकायं दघि आदि एवं उत्पाद्य घटादिमें नित्यत्व नहीं 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# दांका--यदि ब्रह्मको इन्द्रियोंका विषय नहीं मानें तो तृतीय सूत्रद्वारा ब्रह्ममें शास्त्र प्रामाण्य- | 
की प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी ? समाधान--जोव ब्रह्म एक है, परन्तु उनका अविद्यासे कल्पित. 


भेद प्रतीत होता है । 'तत्त्वर्मास', 'अहं ब्रह्मास्मि’ इसप्रकार वेदान्त और आचायंके उपदेशसे उत्पन्न 
हुई ब्रह्माकारवृत्ति, जिसे विद्या कहा जाता है उसीसे अविद्याकी निवृत्ति होती है । अविद्या 


निवृत्त्यामक फलवाली होनेसे ब्रह्ममें शास्त्र-प्रामाणिकता निर्विवाद है । वृत्तिमें अभिव्यक्त. 


चैतन्यकी विषयताका नाम इदन्ता है, इदन्ता माने यह ब्रह्म है। इसप्रकार “इक्षक्षीर 


गुडादीनां माधुयेस्यान्तरं महत. । तथापि न तदाख्यातुं सवशक्त्या$पि शक्यते’ ( काव्यादश-दण्डी ) ` 


( साधारण ईख, दूध, गुड़ आदि पदार्थोके माधुयं आदि रसोंमें महानु अन्तर है । उनका भी 


इदन्तारूपसे वर्णन करनेकी सामथ्यं शब्दमें नहीं है) यतो वाचो निवतन्तेऽप्राप्य मनसा सह | 
( तै० :)४।१ ) ( मनके साथ वाणी भी जिसे न प्राप्तकर लोट आती है ) 'अतद्व्ादृत्यायं चकितः | 


मभिधत्ते श्॒तिरपिः ( शिव० म० ) ( अततद्की व्यावृत्तिकर यह श्रुति जिसका चकित होकर 


अभिधान करती है) “नेति नेति? इत्यादि शास्त्र भी जो ब्रह्म नहीं है, जैसे जडत्व दुःखत्व, अनित्यत्वादि, | 


उसका “सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इत्यादि कहकर वारण करते हैं। शंका--यद्यपि 

निवृत्ति करनेसे शास्त्रमें प्रामाणिकता सिद्ध होती है तो भी अविद्याकी निवृत्तिसे जन्य होनेके 
कारण मोक्ष अनित्य हो जायगा ? समाधान-_तत्त्वज्ञानने जो अविद्याका ध्वंस ( नाश ) होता 
है वह नित्य है, नैयायिक घ्वंसका ध्वंस नहीं मानते, क्योंकि उनके मतमें ध्वंसका ध्वंस भावरूप 


है। वेदान्त सिद्धन्तमें कल्पितकी निवृत्ति अधिष्ठानस्वरूप मानी जाती है, इसलिए अविदयाका ध्वंस. 
नित्य आत्मस्वरूप है । जैसे रज्जुके ज्ञानसे मिथ्याज्ञानसे कल्पित सपंकी निवृत्ति रज्जुसे अतिरिक्त नहीं | | 
है । शास्त्रस उत्पन्न तत्त्वज्ञानसे अविद्या तथा अविद्यासे कल्पित संसारित्वादिकी निवृत्तिरूप नित्यमुक्त | 


झात्मस्वर्पका आविर्भाव ही तो मोक्ष है, अतः मोक्षमें अनित्यत्व दोष असम्भव है । 


अधि० ४ सू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित | ६५ 


नित्यं दृष्ट लोके । नचाप्यत्वेनापि कार्यापेक्षा; स्वात्मस्वरूपत्वे सत्यनाप्यत्वात्‌। स्वरूपः 
व्यतिरिक्तत्वे5पि ब्रह्मणो नाप्यत्वम्‌, सर्वग॒तत्वेन नित्याप्तस्वरूपत्वास्सवेण ब्रह्मणः, आकाश- 
स्येव । # नापि संस्कायों मोक्षाः, येन व्यापारमपेक्षेत । संस्कारो हि नाम संस्कार्यस्य 
गुणाधानेन वा स्याद्दोषापनयनेन वा? न तावद्गुणाधानेन संभवति; अनाधेयातिशय- 
ब्रह्मा स्वरूपत्वान्मोक्षस्य । नापि दोपापनयने न; नित्यशुद्धत्रह्मस्वरूपत्वान्मोक्षस्य। स्वात्मधमे 
एव खंस्तिरोभूतो मोक्षः क्रिययात्मनि संस््रियमाणेऽभिव्यज्यते, यथाऽऽदरा निधर्षण- 
क्रियया संस्क्रियमाणे भास्वरत्वं ध्म इति चेत्‌-न; क्रियाश्रयत्वानुपपत्तेरात्मनः। यदाश्चया 
क्रिया तमविकुचती नवात्मानं लभते। यद्यात्मा स्वाश्रयक्रियया विक्रियेत, अनित्यत्वमात्मनः 
देखा गया है । ब्रह्मज्ञानसे प्राप्य होनेपर मी उसको कायंकी अपेक्षा नहीं है, क्योंकि वह स्व मात्म 
स्वरूप होनेके कारण प्राप्य ही नहीं है । यदि ब्रह्मको स्वरूप ( आत्मा ) से भिन्न मानें तो मी वह प्राप्य 
नहीं है । कारण-आकाशके समान सव व्यापक होनेके कारण ब्रह्म सत्रको नित्य प्राप्त स्वरूप ही है । 
और मोक्ष संस्कायं भी नहीं है, जिससे वह व्यापारकी अपेक्षा करे । संस्काय पदार्थमें विशेष गुण लाने 
अथवा दोष हुटानेसे संस्कार होता है । मोक्षमें गुणाधान ( विशेष गुणका लाना ) सें संस्कारका 
संभव नहीं है, क्योंकि मोक्ष तो आधयातिशय ( अतिंशयको लाना ) से रहित ब्रह्म स्वरूप है । दोषा- 
पनयनसे भी उसका संस्कृत होना संमव नहीं है, क्योंकि मोक्ष नित्य शुद्ध ब्रह्मस्वरूप है । यदि ऐसा 
कहो कि जैसे घर्षण क्रियासे दपंण संस्कृत होनेपर अपने भास्वरत्व धमंसे अभिव्यक्त होता है, बसे 
उपासनादि क्रियासे आत्माके संस्कृत होनेपर उसका अविद्यादि मलसे तिरोहित हुआ अपना मोक्षख्प 
घमं अभिव्यक्त होता है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि आत्मामें क्रियाका आश्रयत्व अनुपपन्न है । जिस 
आश्रयमें क्रिया रहती है उसको विकृत किये विना वह अपने स्वरूपको प्राप्त नहीं कर सकती । यदि ® 
आत्मा स्वाथित क्रियासे विकृत हो तो आत्मामें अनित्यत्व प्रसक्त होगा । 'अविकार्याऽयसुच्यते' (यह आत्मा 


सत्यानन्दी-दीपिका 

# उत्पत्ति, आप्ति, विकृति तथा संस्कृति इस भेदसे क्रिया चार प्रकारको है, इसके अनुसार 
क्रिया जन्य उत्पाद्य, आप्य, विकायं तथा संस्कायं इन चतुविध प्रकारोंसे भिन्न होनेके कारण मोक्ष 
उपासना साध्य नहीं है, इसलिए वह अनित्य भी नहीं है । बौद्ध मतमें कः विज्ञान आत्मा है ! 
उसकी विशुद्ध विज्ञानख्पसे उत्पत्तिको वे मोक्ष मानते हैं, इससे उसके मतमें मोक्ष उत्पाद्य है । 
जैन मतावलम्बी संसारखूप अवस्थाका त्यागकर केवल्य अवस्थाकी प्राप्तिको मोक्ष मानते हैं, अतः 
वह विकाररूप है । घटादिके समान क्रियाद्वारा उत्पन्न होनेसे दोनों प्रकारके मोक्ष अनित्य हैं । मोक्ष 
प्राप्य मी नहीं है, क्योंकि वह स्व आत्मस्वरूप होनेसे नित्य प्राप्त है । इसके रति मोक्षको लाथ 
आदि माननेवालोसे हम पूछते हैं कि ब्रह्म जीवसे अभिन्न है कि मिन्न ? इसको 'स्वात्मस्वरूपत्व 


आदिसे कहते हैं । 


# जिनके मतमें मोक्ष संस्कायं है । उनके लिए कहते हैं-संस्कार दो प्रकारसे होता है । एक 


गुणाधानसे और दूसरा दोपापनयनसे, जैसे यागमें 'त्रीहीन्‌ परोक्षति' (धानका प्रोक्षण करे अर्थात्‌ जलका 
छोटा दे ) प्रोक्षण करनेसे ग्रीहिमें गुणाधानरूप संस्कार होता है और मलिन वस्त्र, दपंणादिका 
जलादिसे मलकी निवृत्तिरूप संस्कार होता है । इन दोनोंका “न तावत्‌' इत्यादिसे निषेध करते हैं । 
यदि कहो कि बरह्मात्मस्वरूप मोक्ष अनादि अविद्यामलसे आवृत है उपासनास निवृत्त होनेपर 
7 ब्रह्मस्वरूप मोक्ष अपने स्वरूपसे अमिव्यक्त होता है किन्तु उत्पन्न नहीं होता । तो आत्मामें मल सत्य 


९ 


है 


क 


|) 


| 
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| 
। 
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प्रसज्येत। 'अविकार्योच्यमुच्यते' (म०्गी० २।२५)इति चेबमादीनि वावयानि बाध्येरन्‌। तर्याः 
निष्टम्‌ तस्मान्न स्वाश्रया क्रियाऽऽत्मनः संभवति । अन्याश्रयायास्तु क्रियाया अविषय- 
त्वाज्ञ तयाऽऽत्मा संस्क्रियते। # नु देद्दाश्रयया स्नानाचमनयञ्ञोपचीतथारणादिकया 
क्रियया देही संस्क्रियमाणो इष्टः । न; देद्दादिसंहतस्यैचाविद्यागृहीतस्यात्मनः संस्क्रिय- 
माणत्वात्‌ । प्रत्यक्षं हि स्तानाचमनादेदेहसमवायित्वम्‌। तया देहाश्रयया तस्संहत एव 
कञ्चिदविद्ययात्मत्वेन परिणुहीतः संस्क्रियत इति युक्तम्‌। यथा देदाश्रयच्िकित्सानिमित्तेन 
धातुसाम्येन तत्खंहतस्य तदभिमानिन आरोग्यफरम्‌, 'अहमरोग' इति यत्र वुद्धिरुत्पद्यते, 
पर्व रनानाचमनयज्ञोपवीतादिना 'अहं शुद्धः संस्कृतः इति यत्र चुद्धिरुत्पद्यते ख संस्क्रियते। 


अविकाय कहा जाता है ) इत्यादि वाक्य बाधित होंगे, वह युक्त नहीं है । इसलिए आत्मामें स्वाश्रय 
क्रियाका संभव नहों है। अन्य पदार्थ आश्रय क्रियाका आत्मा विषय-सरम्बन्धी नहीं है, अतः उससे 
सी आत्मा संस्कृत नहीं हो सकता । परन्तु देहाश्रय स्नान, आचमन, यज्ञोपवीत धारण आदि क्रियाओंसे 
जीवात्मा संस्कृत होता देखा गया है? ऐसा नहीं, क्योंकि देहादि संघात युक्त अविद्यामें प्रतिविम्बित 
आत्माका संस्कार होता है । स्नान, आचमन आदि क्रियाओंका सम्वन्ध देहके साथ तो प्रत्यक्ष ही है। 
जो कोई अविद्यासे देहादि संघातको आत्मरूपसे गृहीत करता है, उसका उस देहाश्रित क्रियासे संस्कृत | 
होना युक्त है । जैसे देहके आश्रित चिकित्सा निमित्तक धातुओंकी समताद्वारा जिस देहाभिमानी 
आत्मामें “मैं अरोग हे' ऐसी बुद्धि उत्पन्न होती है, देहादिके साथ सम्बन्ध और उसमें “मैं, मेरा 
अभिमान रखनेवाळा आरोग्य फल पाता है, वेसे ही स्नान, आचमन, यज्ञोपवीतादिसे 'मैं शुद्ध हू, 
संस्कृत है, ऐंसी बुद्धि जिसमें उत्पन्न हो वही संस्कृत होता है। वह तो देहके साथ सम्बद्ध ही है। 
® ‹तयोरन्यः०? ( उसमें एक तो स्वादिष्ट कमं फलको भोगता है और दूसरा न भोगता हुआ साक्षी- 
खूपसे रहता है अर्थात्‌ प्रकाशित करता है) 'आत्मेन्द्रिय०' ( शरीर, इन्द्रिय और मनसे युक्त 
आत्माको विद्वानु भोक्ता कहते हैं ) इत्यादि श्रुति वाक्योसे यह स्पष्ट होता है कि “अहं” प्रतीतिके 
विषयभूत प्रत्ययी अहंकर्तासे ही सम्पूणं क्रियाएं सिद्ध होती हैं और उनका फल वही भोगता है। 
सत्यानन्दो-दीपिका 
है अथवा कल्पित ? यदि कल्पित है तो उसकी निवृत्ति अधिष्ठानके ज्ञानसे होती है, जैसे कल्पित सपंकी 
निवृत्ति अधिष्ठान रज्जुके ज्ञानसे होती है, किसी अन्य क्रियासे नहीं, इसी प्रकार कल्पित अविद्याकी 
निवृत्ति भी अधिष्ठान ब्रह्मात्मज्ञानसे होगी उपासनादि क्रियासे नहीं । यदि अविद्यामल सत्य है तो वह 
ततत्वज्ञानसे निवृत्त नहीं होगा अपितु उपासनारूप क्रियासे, तो वह उपासनारूप क्रिया आत्मामें रहती | 
है अथवा आत्मासे भिन्न अन्य वस्तुमें ? पहला पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि निष्क्रिय आत्मामें क्रियाका _ 
संभव नहीं । द्वितीय पक्ष मी युक्त नहीं है, क्योंकि अन्य पदार्थके आश्रित क्रियासे आत्माका सम्बन्ध. 
न होनेसे उसका संस्कार संभव नहीं है। 'असङ्गो न हि सज्जते’ 'असङ्जो ह्ययं पुरुष? इत्यादि श्रुति 
' वाक्य आत्मामें क्रियादि सम्बन्धका निषेध करते हैं, अतः मोक्ष संस्काय नहीं है । | 
# शंका--अन्याश्रित क्रियासे मी अन्यका संस्कार देखनेमें आता है । जैसे देहाश्रित स्तानादि . 
क्रियाओसि आत्मामें “मैं शुद्ध हुआ हे' ऐसा संस्कार देखा गया है । समाधान--देहादिसंघातमें । 
तादात्म्याध्याससे आत्मबुद्धि करनेसे ऐसा व्यवहार होता है वस्तुत: यह भ्रान्ति है । किच अविद्या” 
मलको जो सत्य माना गया है वह तो उपासनादि क्रियाओंसे कदापि निवत्त नहीं होगा, उसकी 
निवृत्तिके विना मोक्ष मी सिद्ध नहीं होग़ा । यदि उसकी उपासनादिसे निवृत्ति मानें तो वह सत्य नहीं 
होगा, यह अन्य दोष भी है । | 
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लय क देहेन संहत एव। तेनेव हाहंकर्त्रा5हंप्रत्ययविषयेण प्रत्ययिना सर्वाः क्रिया 
निवत्यन्ते तत्फछं च स पवाचनाति; 'तयोरन्यः पिप्पलं सवाद्ृत्यनश्षन्नन्यो अभिचाकशीति’ 
( मुण्ड० ३।१।१ ) इति मन्त्रवर्णात्‌ । 'आस्मेन्द्रियमनोयुक्तं मोक्तेत्याहुमनी षिणः' (काठ० १।३४)। 
इति च। # तथा च “एको देवः सवभूतेषु गूढः सवब्यापी सर्वभूतान्तरात्मा । कर्माध्यक्षः सवभूता- 
धिवासः साक्षी चेता केवको निगुणश्च' (श्वेता० ६।११) इति 'स पयंयाच्छुक्रमकायमबणमरनाविर ° 
छद्धमपापविद्धम्‌ ( इंशा० ८ ) इति चेतौ मन्त्रावनाधेयातिशयतां नित्यशुद्धतां च ब्रह्मणो 
दशयतः ब्रह्मभाचश्च मोक्षः । तस्मान्न संस्कार्योषपि मोक्षः। अतोऽन्यन्मो्षं प्रति क्रियानु- 
प्रवेशद्वारं न शक्यं केनचिद्दशायितुम्‌। तस्माञ्ज्ञानमेकं युक्त्वा क्रियाया गन्धमात्रस्या- 
प्यनुप्रवेश इह नोपपद्यते । ® नचु ज्ञानं नाम मानसी क्रिया । न; वैलक्षण्यात्‌ । क्रिया हि 
नाम खा, यत्र वस्तुस्वरूपनिसपेक्षेव चोद्यते, पुरुषचित्तब्यापाराधीना च। यथास्यै 
देवताय हविगृहीतं स्यात्‌ तां मनसा ध्यायेद्वषट्‌ करिष्यन्‌ इति, “संध्यां मनसा ध्यायेत्‌? ( ऐ० बा 
इसीप्रकार 'एको देवः०' ( सब भूतोंमें एक, स्वप्रकाश, गूढ, सर्वंव्यापक, सम्पूणं भूतोंका अन्तरात्मा, 

कर्मोका अधिष्ठाता, समस्त प्राणियोंमें बसा हुआ, समका साक्षी, सबको चेतनता प्रदान करनेवाला. 
निगुंग और शुद्ध आत्मा है ) 'स पयंगात्‌०' ( वह आत्मा सवंगत, शुद्ध, अशरीरी, अक्षत, स्नायु 
रहित-स्थूल शरीर रहित और अपापहत है ) ये दोनों मन्त्र ब्रह्मामें अनाधेयातिशयता और नित्य: 

शुद्धता दिखछाते हैं । ब्रह्मभाव ही तो मोक्ष है। इसलिए मोक्ष संस्काय मी नहीं है। इस कारण 

मोक्षके प्रति उत्पत्ति, विकृति, आप्ति और संस्कृतिसे भिन्न क्रिया. सम्बन्धका द्वार कोई नहीं दिखा 

सकता । इसलिए मोक्षमें केवल ज्ञानके सिवा क्रियाके लेशमात्रका मो सम्बन्ध उपपन्न नहीं है । ” 
परन्तु ज्ञान तो मानसी क्रियाका नाम है? ऐसा नहीं, क्योकि ज्ञान उससे विलक्षण है। बस्तु 
स्वरूपको अपेक्षाके विना जहाँ जिसका विधान किया जाता है वह क्रिया है और वह पुरुष संकल्पके 
अधीन है, जैसे (यस्ये देवताये०' ( जिस देवताके लिए अध्वयुंने हविका ग्रहण किया हो उस समय 
होता 'वषट्‌' शब्दका उच्चारण करता हुआ उसका मनसे ध्यान करे ) और “सन्ध्यां०' ( सन्ध्याका 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# “एको देवः सवंभूतेषु' और 'स पयंगात्‌' इन मन्त्रोंमें निगुंणपदसे ब्रह्ममें गुणाधानरूप संस्कारका 
और शुद्ध पदसे दोषापनयनरूप संस्कारका निषेध किया गया है । इसलिए उत्पत्ति, विकृति, आप्ति 
ओर संस्कृति इन चारों क्रियाओंके क्रमशः उत्पाद्य विकायं, आप्य और संस्कायं ये चार फल हैं । 
इनसे भिन्न पांचवां कोई क्रियाका फल नहीं है जो मोक्षको क्रिया साध्य सिद्ध करनेमें सहायक हो । 
अतः मोक्ष क्रियाका फल नहीं है । परन्तु मोक्ष असाध्य होनेसे शास्त्रका आरम्म व्यथं हो जायगा ? 
नहों, क्योंकि शास्त्रका अवान्तर प्रयोजन तत्त्वज्ञान कराना है । वह अधिकारी पुरुषोंकी प्रवृत्ति साध्य 
है, अतः शास्त्रका आरम्म व्यर्थं नहीं है । 

# शंका--जो यह कहा गया है कि मोक्षमें ज्ञानके विना अन्य क्रियाका सम्बन्ध नहीं है, 
यह कथन असंगत है अर्थात्‌ व्याघात दोष ग्रस्त है, क्योंकि जब मोक्षमें ज्ञानका प्रवेश है तो ज्ञान 
। मानसिक क्रिया होनेसे मोक्षमें उसका प्रवेश हो चुका । इसभ्रकार जब मानसो क्रियारूप ज्ञानसे मोक्ष 
। , साध्यहै तो क्रिया साध्य-उत्पाद्य आदि चार फलोमे-से किसी एकको मोक्ष फल मानना पड़ेगा ? 
' सिद्धान्ती इसका समाधान “न? आदि भाष्यसे करते हैं । “स्वाहा देव हविर्दाने श्रौषट्‌ , बौषट्‌ , वषटू , 
स्वधा' देवताको आहुति देते समय स्वाहा, रौषट्‌, वोषट्‌, वषट्‌, स्वघा' इनमें-से किसी एक शब्दका 


मन्त्रके साथ प्रयोग किया जाता है। 
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३।८।१ ) इति चेचमादिषु । ध्यानं चिन्तन यद्यपि मानसम्‌, तथापि पुरुषेण कतुमकतुमन्यथा 
. चा कतुं शक्यम्‌, पुरुषतन्त्रत्वात्‌। ज्ञानं तु प्रमाणजन्यम्‌। प्रमाणं च यथासूतवस्तुचिषयम्‌, 
अतो ज्ञानं कठुंमकतुमन्यथा वा कतुंमदावथम्‌, केवलं वस्तुतन्ञमेच तत्‌ । न चोदना- 
तन्त्रम्‌। नापि पुरुषतन्त्रम्‌। तस्मान्मानसत्वेऽपि ज्ञानस्य महद्ठेलक्षण्यम्‌ । # यथा च 
“पुरुषो वाव गौतमाग्निः’, योघा वाच गोतमाग्निः' ( छान्दो० ५।७।१,८।१ ) इत्यत्र योषित्पुरुष- | 
योरग्निबुद्धि्मानसी भवति । केवळचोदनाजन्यत्वात्म्रियेच खा पुरुषतन्त्राच। यातु 
प्रसिद्धे  ग्नावग्निबुद्धि, न सा चोदनातन्त्रा। नापि पुरुषतन्त्रा। कि तहिं ? प्रत्यक्षविषय- | 
चस्तुतन्त्रैयेति ज्ञानमेवैतन्न क्रिया । एवं सर्वग्रमाणचिषयचस्लुणु वेदितव्यम्‌ । तत्रैवं सति | 
यथाभूतत्रह्मात्मचिषयसपि ज्ञानं न चोदनातन्त्रम्‌। + तद्विषये लिङादयः श्रुयमाणा 
अप्यनियोज्यविषयत्वात्कुण्ठीभचम्ति, उपलादिषु प्रयुक्तक्चुरते इण्यादिवत्‌; अहेयानुपादेय- 
वस्तुविषयत्वात्‌। किमर्थानि तहि आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यः (वृ० २।४।५) इत्यादीनि 
मनसे ध्यान करे ) इत्यादि श्रृतिमें ध्यान-चिन्तन यद्यपि मानती क्रिया हैं, तो भी पुरुषके अधीत 
होनेके कारण वह पुरुष द्वारा करने न करने अथवा अन्य प्रकारसे करनेके योग्यं है। ज्ञान तो | 
प्रमाण जन्य है और प्रमाण यथाथं वस्तु विषयक होता है, इसलिए ज्ञान करने न करने अथवा अन्य. 
प्रकारसे करनेके योग्य नहीं हो सकता, क्योंकि वह केवल वस्तुके ही अधीन है, विधिके अधीन नहीं है 
और पुरुषके अधीन भी नहीं है । अतः मानसिक होनेपर भी ज्ञानका घ्यानसे महानु अन्तर है । जैसे | 
“पुरुपो०' ( हे गौतम ! पुरुष अग्नि है ) 'योषा०' ( हे गौतम ! स्त्री अग्नि है ) यहां स्त्री और पुरुषमें 
अग्नि बुद्धि मानसिक है और वह केवल विधि जन्य होनेके कारण क्रिया ही है और पुरुषके अधीन 
है। लोक प्रसिद्ध अगिनिमें जो अग्नि बुद्धि है वह न विधिके अधीन है और न पुरुषके ही अधीन, | 
किन्तु प्रत्यक्ष विषय वस्तु ( अग्नि ) के अधीन है, अतः वह्‌ ज्ञान ही है क्रिया नहीं । इसीप्रकार _ 
समस्त प्रमाण विषयक वस्तुमें मी समझना चाहिए । छोकमें ज्ञानके अवियेय होनेपर ब्रह्मात्मविषयक . 
ज्ञान भी विधिके अधीन नहीं है । यद्यपि ज्ञानके विषथमें लिङ, लोट आदि विधि प्रत्यय श्रूयमाण हूं, | 
ता भी अनियोज्य विषयक होनेके कारण पत्यरादिमें प्रयुक्त उस्तरेको तीक्ष्णथारके समान कुण्ठित 
हो जाते हैं अर्थात्‌ उक्त विधि प्रत्यय भी अनियोज्य विषयक होनेसे पुरुषको प्रवृत्त करनेमें समर्थ 
नहीं है, क्योंकि भहेयानुपादेय ( हेयोपादेथरहित ) वस्तु विषयक हँ । तब “आत्मा वा अरं द्रष्टव्यः 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
$ अब भगवानु भाष्यकार ज्ञान और ध्यानके भेदको 'पुरुषो वाव गौतमारिन:' आदि उदाहरणोसे | 
स्पष्ट करते हैं । परन्तु 'आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? 'आत्मानं पइग्रेत' ( आत्माको देखे ) “तदेव ब्रह्म त्वं | 
विद्धि०” ( उसीको तू ब्रह्म जान ) इत्यादि स्थलोंमें लिङ्‌, लोट्‌, तव्य आदि विधिप्रत्यय श्रूयमाणं 
हैं, अतः ब्रह्मज्ञान विधेय प्रतीत होता है। जंसे 'यजेत' इस विधिसे विधेय याग क्रियारूप है, वसे | 
'दवष्टन्यः' “पश्येत्‌' इत्यादि विधियोंसे विधेय ब्रह्मज्ञान भी क्रियारूप है ? | 
.# विधि हेय तथा उपादेय विषयक है । पुरुष जिसके करने आदिम स्वतन्त्र है वह हेय तथा 
उपादेय है, वहींपर पुरुष नियोज्य होता है । किन्तु ब्रह्म तो अनियोज्य है । सुरापान हेय हे और 
यागदि उपादेय हुँ । ब्रह्म तो अपना स्वरूप है और नित्य प्राप्त है, अतः वह हेयोपादेय भी नहीं है | | 
किच 'आत्सा वा अरे व्रष्टव्य? इत्यादि विधियाँ परम पुरुषार्थके साधन ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानकी प्रतिबन्ध. 
जो स्वमावसे मनुष्योंकी सुखके लिए विषयोंकी ओर प्रवृत्ति है उस क्षणिक विषय सुखमें प्रवृत्त मनुष्यकी हू 
आत्मज्ञानकी स्तुति श्रवण कराकर वहाँसे हटाती हुई प्रयोजनवाली होती हैं । 
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विधिच्छायानि वचनानि ¦ स्वाआविकप्रबुत्तिविषयविश्मुखीकरणार्थानीति ब्रूमः । यो हि 
बहिसुखः प्रवतते पुरुषः 'इप्ट से भूयादनिष्टं मा भूत्‌' इति, नच तत्रात्यन्तिकं पुरुषार्थ 
रभते, तमात्यन्तिकपुरुषाथवाञ्छिनं स्वाभाविककार्यकरणसंघातप्रवृत्तिगोचराङ्विसुखी- 
इत्य प्रत्यगात्मस्रोतस्तया प्रवतयन्ति-'आत्मा वा अरे द्रव्यः' इत्यादीनि । # तस्यात्मा- 
न्वेषणाय प्रवृत्तस्याहेयमलुपादेयं चात्मतरचसुपदिदयते। ‘इदं सब यदयमात्मा' (बृह० २।४।६) 
“यन्न त्वरय सवमास्मैवा भूत्तत्केन क॑ विजानीयात्‌?, विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌’ (बृह० ४।५।१५) 
'अयमास्मा ब्रह्म! ( बृह० २।५।१९ ) इत्यादिमिः । यद्प्यकतंच्यप्रधानमात्मन्षानं हानायोपा- 
दानाय चा न भवतीति, तत्तथेवेत्यभ्युपगम्यते । अलंकारो हायमरमाक यद्व्रह्मात्माव- 
गतौ सत्यां स्बेकतंव्यताहानिःकृतकृत्यता चेति। तथा च भ्रुतिः-- आत्मानं चेद्विजानीयाद्य- 
सस्सीति पूरुषः । किमिच्छन्कस्य कामाय शरीरमनुसंज्वरेत्‌ ॥' (बृह ४।४।१२ ) इति “एतदूबुद्धवा 


श्रोतव्यः' इत्यादि विधि तुल्य वाक्य किसलिए हैं अर्यात्‌ इनका क्या प्रयोजन है? हम कहते हैं कि 


विषयमें पुरुषकी जो स्वाभाविक प्रवृत्ति होती है इससे उसको वे पराङ्मुख करनेके क्तिए हैं। जो 
पुरुष वाह्य विषयोमें “इष्ट वस्तु मुझे प्राप्त हो अनिष्ट प्राप्त न हो' इस प्रकार बहिमुख होकर प्रवृत्त होता 
है, वह उन विषयोंसे आत्यन्तिक पुरुषार्थ प्राप्त नहीं कर सकता । उस आत्यन्तिक पुरुषा्थके 
अमिछाषीको “आत्मा वा अरे व्रष्टष्यः' इत्यादि वाक्य कार्य ( शरीर ) करण ( इन्द्रिय ) समुदायकी 
स्वाभाविक प्रवृत्तिके विषय शब्दादिसे हटाकर उसकी चित्तवृत्तिको अन्तरात्माकी ओर प्रवाहरूपसे 
प्रवृत्त करते हैं। आत्मस्वरूपकी खोजें प्रवृत्त हुए उस पुरुषको 'इदं सव०' ( यह जो कुछ मी है 
सत्र आत्मा है ) 'यत्र त्वस्य०' ( किन्तु जिस तत्वज्ञानावस्थामें इसके लिए सब आत्मा ही हो गया 
वहाँ किससे किसे देखे, किससे किसे जाने, अरे उस विज्ञाताको किससे जाने ) 'अयमात्मा०' ( यह 
आत्मा ब्रह्म है ) इत्यादि श्रतियोसे हेय तथा उपादेयसे रहित आत्मतत्त्वका उपदेश किया जाता है । 
यद्यपि अकतंव्य प्रधान आत्मज्ञान किसीके त्याग अथवा ग्रहणके लिए नहीं होता, तथापि हम उसको 
उसीप्रकार स्वीकार करते हैं। हम वेदान्तियोके लिए यह अलङ्कार है कि जो प्रत्यगमिन्न ब्रह्मका 
ऐक्यज्ञान होनेपर सवं कतंव्यताकी हानि और कृतकृत्यता होती है । इस विषयमें 'आत्मानं०' ( यदि 
पुरुष स्वयं प्रकाश आत्माको “यह मैं हुँ” इसप्रकार विशेषरूपसे जान जाय तो फिर किस फलकी इच्छा 
करता हुआ किस कामनासे शरीरके पीछे स्वयं संतप्त हो) यह श्रुति और 'एतदूबुद्धवा०' (हे अजुन! इस 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# “निरुपममनादितस्वं त्वमहसिद्सद इति कल्पनादूरस्‌ । नित्यानन्दैकरसं सत्यं ब्रह्माद्वितोय- 
मेवाहस ।' ( वि० चू० ४।९४ ) ( जो उपमा रहित अनादितत्त्व 'तू, मैं, यह, वह आदि कल्पनासे 
अत्यन्त दूर है, वह नित्यानन्देकरस स्वरूप, सत्य और अद्वितीय ब्रह्म ही मैं हं) इसप्रकार जीव ब्रह्मका 
ऐक्यज्ञान होनेपर आत्मवित्के लिए न कुछ हेय है और न कुछ उपादेय, न कुछ कतंव्य है और 
न कुछ अकतंव्य । जब वेदान्तशास्तदठारा स्वतन्त्ररूपसे ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानसे अनथंकी अत्यन्त निवृत्ति 
परमानन्दस्वरूप ब्रह्मका आविर्मावात्मक मोक्ष ओर कृतकृत्यता अनुमव सिद्ध है, उब क्रियारूप उपासन।से 
अविद्याको निवृत्तिरूप संस्कार सहित प्रत्यगामिन्नब्रह्मका आविर्मावात्मक मोक्ष होता है तथा “उपासीत' 
इस उपासनारूप क्रियाका अङ्ग होकर सम्पूण वेदान्तवाक्य ब्रह्मका उपदेश करते हुँ, इसप्रकार 
वृत्तिकारके मतका उपयुक्त रीतिसे खण्डन समझना चाहिए । अब “यदपि' आदिसे प्रमाकरके मतका 
उल्लेख करते हैं । 





७० त्रह्मलू्र-शाङ्करमाष्य [ अ० १ पा० १ 
चुद्विमान्स्यास्कृतकृत्यश्च मारत’ ( स० गी० १५२० ) इति स्सृतिः। तस्मान्न प्रतिपत्तिविधि 


विषयतया ब्रह्मणः समपेणम्‌। # यदपि केचिदाइः--प्रदृत्तिनिदत्तिविधितच्छेषव्यतिः | 


रेकेण केवलवस्तुवादी वेदभागो नास्ति' इति,-तन्न; औपनिषदस्य पुरुषस्यानन्यरोषत्वात्‌। 
योऽसाबुपनिपत्स्वेवाधिगतः पुरुषोऽसंसारी ब्रह्म, उत्पाद्यादिचितुर्विधद्रव्यचिलक्षणः र्व 
प्रकरणस्थो5नन्यशेषः, नासो नास्ति नाधिगम्यत इति वा शक्यं वदितुम्‌ , 'स एष नेति 
नेत्यात्मा' ( दृह० ३९२६ ) इत्यात्मशब्दात्‌ आत्मनश्च प्रत्याख्यातुमशक्यत्वात्‌ , य एव 
निराकर्ता तस्येवात्मत्वात्‌ । ॐ नन्वात्माऽहप्रत्ययविषयत्वादुपनिषत्स्वेच विज्ञायत 
इत्यनुपन्नम्‌। न; तत्साक्षित्वेन प्रत्युक्तत्वात्‌ । नहाहंप्रत्ययविषयकर्ृव्यतिरेकेण तत्साक्षी 
सर्वेभूतस्थः सम एकः कूटस्थनित्यः पुरुषो विधिकाण्डे तकलमये वा केनचिद्धिगतः 
सवंस्यात्मा, अतः स न केनचित्पत्याख्यातुं शक्यो बिधिदोषत्वं वा नेतुम्‌ । & आत्मत्वा- 
देव च सर्वेषा न हेयो नाप्युपादेयः । सर्वे हि विनश्यद्धिकारजातं पुरुषान्तं विनञ्यति। 
गुह्मतम तत्त्वको जानकर पुरुष ज्ञानी ओर कृतकृत्य हो जाता है) यह स्मृति है। इस कारण वेदान्तवाक्य 
उपासना विधिके विषयरूपसे ब्रह्मका ज्ञान नहीं कराते । कोई कहते हैं कि प्रवृत्ति विधि, निवृत्ति विधि 
ओर उनके अज्ञोंसे भिन्न केवळ सिद्ध वस्तुका प्रतिपादक वेद भाग नहीं है। यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योंकि उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य पुरुष अन्यका शेष ( अङ्ग ) नहीं है। जो केवल उपनिषदोंसे ही अधिगत 
अससारी पुरुष ब्रह्म है, वह तो उत्पाद्य आदि चार प्रकारके द्रब्योंसे विलक्षण, स्वप्रकरणमें स्थित, 
अनन्यशेष है, यह नहीं है अथवा नहीं जाना जाता ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'स एष० ( यह 
नहीं, यह नहीं, इसप्रकार जो आत्मा उपादिष्ट है वह यह है ) इस श्रृतिमें 'आत्मशब्द' है, अतः 


आत्माका निषेध नहीँ किया जा सकत', क्योंकि जो निषेध कर्ता है उसका वही तो आत्मा ( स्वरूप ) * 


है। यदि कहो कि आत्मा 'मै' इस प्रसिद्ध लोक प्रतीतिका विषय होनेसे केवळ -उपनिषदोंसे ही जाना 
जाता है, यह कथन अयुक्त है, ऐसा नहीं, क्योंकि आत्मा तो “मैं” इस लोक प्रसिद्ध प्रतीतिका साक्षी है 
विषय नहीं, ऐसा कहा जा चुका है। 'मे' इस लोक प्रतीतिका विषय लोक प्रसिद्ध कतसि भिन्न 
उसका साक्षी, सव मूतोमें स्थित, सम, एक, कटस्थ, नित्य सबका आत्मा पुरुष है । वह विधिकाण्ड 
अथवा तकशास्त्रमें किसीसे भी अधिगत नहीं है। इसलिए उसका न कोई निषेध कर सकता है 
आर न कोई उसे किसी विधिके अङ्गरूपसे ग्रहणकर सकता है । वह सबका आत्मा है, 
इसलिए न हेय है ओर न उपादेय ही। नष्ट होता हुआ सब विकार समुदाय पुरुष पर्यन्त नष्ट 


सत्यानन्दी-दीपिका 


% प्रवृत्ति (यागादि), निवृत्ति ( सुरापानादिका निषेध ) रूप कायं तथा उनके अज्भोंका ही वेद 
प्रतिपादन करता है । इससे भिन्न केवल सिद्ध वस्तु (ब्रह्म) का प्रतिपादन नहीं करता, अतः वेदान्तवाक्य 
मी क्रियाके अङ्ग होकर ही ब्रह्मका ज्ञान कराते हैं, क्योंकि 'आज्ञायस्य करियार्थत्वादानर्थक्यमतदर्थानाम' 
( वेद क्रियाथंक है, क्रियासे भिन्न अक्रियाथंक निष्फल है ) इसका समाधान 'तन्न' आदिसे करते हैं । 


% में, इस प्रतीतिका विषय लोक प्रसिद्ध कर्ता भोक्ता संसारी है। उसीको प्रायः सब लोग 
आत्मा मानते हुँ । परन्तु आत्मा तो महंकारादिका साक्षी मात्र है । स्वयं साक्षी आत्मा अहंका रादिका 
विषय मला कंसे हो सकता है? किश्व आत्मा भ्रमात्मक हतका अधिष्ठान है उसका विषेध करनेपर 
` अक्ष्त्मे अस्ति, माति, प्रियता कदापि सिद्ध नहीं होगी । इसलिए वेदान्तवेद्य आत्माका कोई निषेध नहीं 
कर सकता ओर न वह किसीका अङ्ग ही हो सकता है । 
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पुरुषो विजाशहेत्वभावादविनाशी, विक्रियाहेत्वभावात्य कूटस्थनित्यः, अत एव नित्य 
शुद्धवुद्धमुक्तस्वभावः । तस्मात्‌ “पुरुषान्न परं किंचित्सा काष्ठा सा परा गतिः’ ( कठ० १।३।११ ) 
“तं स्वौपनिषदं पुरुषं पृच्छामि’ (बृह० ३।९।२६) इति चौपनिषद्त्वविशेषणं पुरुषस्योपनिषत्सु 
प्राधान्येन प्रकाइयमानत्व उपपद्यते । अतो भूतवस्तुपरो वेदभागो नास्तीति वचनं 
साहसमात्रम्‌ । # यदपि शास्त्रतात्पयविदामचुक्रमणम-'दो हि तस्याथः कर्मावबोधनम्‌' 
इत्येवमादि, तद्धमेजिज्ञासाविषयत्वाडिधिप्रतिषेधशास्राभिप्रायं द्रष्व्यम्‌। अपि च आम्ना- 
यस्य क्रियार्थत्वादानथंक्यमतदर्थानाम्‌! इत्येतदेकान्तेनाभ्युपगच्छतां भूतोपदेशानथक्य- 
प्रसङ्ग: । प्रवृत्तिनिवृत्तिविधितच्छेषव्यतिरेकेण भूतं चेढ स्तूपदिशति भव्याथत्वेन, कूटस्थ- 
नित्यं भूतं नोपद्शितीति को हेतुः? नहि भूतपुपदिश्यमान क्रिया भवति । ® अक्रियात्वेऽपि 
होता है । विनाश हेतुके अमावसे पुरुष अविनाशी है। विक्रिया हेतुके अधावसे कूटस्थनित्य है, 
अतएव नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वमाव है। इस कारण 'पुरुषाज्ञ०' ( पुरुषसे पर और कुछ नहीं है 
वह सूक्ष्मत्वकी पराकाष्ठा ( अवधि ) है और वही परा गति है) “त त्वौपनिषदं पुरुषं एच्छामि' 
इस श्रुतिमें पुरुषका 'ओपनिषद यह विशेषण उपनिषदोंमें मुख्यरूपसे ज्ञान गम्य होनेपर उपपन्न 
होता है। इसलिए सिद्ध वस्तु विषयक वेद भाग नहीं है यह वादीका कथन साहस मात्र है। 
यदपि शास्त्रका तात्पयं जाननेवालोंका "इष्टो हि०' ( कमका ज्ञान करना ही उनका इष्ट ( प्रत्यक्ष ) 
प्रयोजन है ) इत्यादि कथन है । उन्हें धमंजिज्ञासाका विषय होनेसे विधि प्रतिषेध शास्त्रके प्रकरणमें 
सिद्ध अर्थके प्रतिपादक वाक्योंके अमिप्रायके लिए समझना चाहिए। और आम्वायस्य०' ( वेद 
क्रियार्थक है, अक्रियाथंक वेद वाक्य निष्फल हैं) इस अव्यभिचारी नियमको माननेवाले मीमांसकोके 
मतमें सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य भी निष्फल होंगे । यदि कहो कि शास्त्र प्रवृत्ति विधि, निवृत्ति 
विधि और उनके अङ्जोसे अतिरिक्त सिद्ध वस्तुका उपदेश धमंके लिए करता है, कुटस्थ नित्य सिद्ध 
वस्तुका उपदेश नहीं करता इसमें क्या कारण है ? उपदिश्यमान सिद्ध वस्तु केवल उपदेशसे ही क्रिया 
नहीं हो जाती । यदि कहो कि सिद्ध वस्तु मले ही क्रिया न हो किन्तु क्रियाकी निष्पत्तिका साघन होनेके 
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# यदि कहो कि आत्मा अनित्य होनेके कारण हेय है, तो इसका समाधान “सव हि आदिसे 
कहते हैं । आत्मा तो सब भूतोंमें पूणं होनेसे पुरुष कहा गया है । 'अजो नित्यः शाश्वतोऽयं पुराणो न 
हन्यते हन्यमाने शरीरे? ( गी० २।२० ) ( क्योंकि यह अजन्मा, नित्य, शाश्‍वत और पुरातन है। 
शरीरके नाश होनेपर भी इसका नाश नहीं होता ) यह स्मृति प्रमाणः है । परन्तु आत्मा परिणामी 
होनेसे अनित्य होगा ? यह मी ठीक नहीं है; क्योंकि घर्म, लक्षण, अवस्था भेदसे परिणाम तीन 
प्रकारका होता है । उससे रहित होमेके कारण आत्मा कूटस्थ नित्य है । आत्मासे उत्कृष्ट वस्तु प्राप्य 
होनेके कारण आत्मा हेय है? ऐसा भी नहीं, क्योंकि आत्मा ही सबकी पराकाष्ठा, पराग्रति है । 
याज्ञवल्कय हे शाकल्य ! “तं त्वौपनिषदं पुरुषं एच्छामि' इत्यादि वेदान्त वाक्य अबाध्य, नित्य सिद्ध, 
अनन्यशेष ब्रह्मात्मतत्वका प्रतिपादन करते हैं। अतः वेद माग सिद्ध वस्तु ब्रह्मका प्रतिपादन नहीं 
करता यह कथन केवर साहस मात्र है । 

४ यदि अंक्रिया्थंक वेद वाक्य निष्फल है तो मीमांसकके मतमें “सोमेन यजेत' ( सोम नामक 
याग करे ) 'दध्ना जुहोति' ( दधिसे हवन करे ) इस प्रकार सोम, दघि आदि सिद्ध वस्तु प्रतिपादक 
वेद अनथंक ही होगा । जो शाब्द क्रियाथंक नहीं है उनकी अनथकता भया है ? क्या उनका कुछ 
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भूतस्य क्रियासाध॑नत्वात्क्रियाथ एव भूतोपदेश इति चेत्‌,-नेष दोषः, क्रियार्थत्वेऽपि 
क्रियानिवंतेनशक्तिमछ स्तृपदिष्टमेच | क्रियाथत्वं तु प्रयोजनं तस्य । न चेतावता वस्त्वनु- 
पदिष्टं भवति । * यदि नामोपदिष्टं कि तव तेन स्यादिति। उच्यते,-अनवगतात्मवस्तूप- 
देशश्च तथेच भवितुमहति। तदवगत्या मिथ्याज्ञानस्य संसारहेतोनिद्व॒त्तिः योजनं क्रियत 
इत्यविरिएमर्थेचत्वं क्रियासाधनवर्तूपदेरोन। # अपि च 'ब्राह्मणो न हन्तव्यः इति चेव- 
माद्या निदुत्तिरुपदिश्यते। न च सा क्रिया । नापि क्रियासाधनम्‌ । अक्रियार्यानासुपः 

देशोऽनथेकश्चेत्‌ ब्राह्मणो न इन्तव्यः' इत्यादि निवृत्युपदेशानामानर्थवयं प्राप्तम्‌। तच्चा- 


कारण सिद्ध वस्तुका उपदेश क्रियाके लिए ही होता है, तो यह दोप नहीं है, क्योंकि सिद्ध वस्तु क्रियाके 
लिए होनेपर भी क्रियोत्पादन शक्ति विशिष्ट वस्तु उपदिष्ट है, क्रियाथंत्व ही उसका प्रयोजन है अर्थात्‌ 
क्रियाको निष्पन्न करना ही सिद्ध वस्तुका प्रयोजन है । क्रियार्थक होनेपर भी सिद्ध वस्तु अनुपदिष्ट नहीं 
होती । पूर्वपक्षी--यदि सिद्ध वस्तुका उपदेश होता भी तो उससे तुमको क्या लाम होगा ? सि०-- 
कहते हैँ-दधि आदि पदार्थोके समान प्रत्पक्षादि प्रमाणोंसे अज्ञात ब्रह्मात्म वस्तुका भी शास्त्रसे उपदेश 
होना ही युक्त है । उसके ज्ञानसे संसारके हेतु भूत मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति प्रयोजन होता है। इसकारण 
क्रियाके साधन भूत सिद्ध वस्तुके उपदेशके समान आत्माका उपदेश भी सार्थक है । ओर “ब्राह्मणो 
न हन्तब्यः' ( ब्राह्मणको हिसा नहीं करनी चाहिए ) इत्यादि श्रृतियाँ निवृत्तिका उपदेश करती हैं। 
वह निवृत्ति न तो क्रिया है ओर न क्रियाका साधन ही । यदि क्रियाको न कहने वाले वाक्य अनथक 
हैं तो “ब्राह्मणो न हम्तब्य़ः? इत्यादि निवृत्ति परक उपदेश व्यथं होंगे । परन्तु वह इष्ट नहीं है। 
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अथं नहीं है अथवा वे फल रहित हैं ? 'आम्नायस्य' इस नियभसे यदि अक्रियार्थक शब्द अनर्थक हैं तो 
सोम, दधि आदि अर्थ शुन्य होगे । द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि उनका याग आदिकी सिद्धिके 
लिए वर्णन मिलता है । यदि कहो कि वे 'स्वगकामो यजेत' “सुरां न पिबेत्‌? इस प्रकार प्रवृत्ति, निवृत्ति 
विधिसे भिन्न प्रतिपादित सोम दधि आदि सिद्ध पदार्थ धर्मके लिए कथित होनेके कारण साथक हैं, तो 
प्रश्‍न होता है कि “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वाक्य सार्थक क्यों नहीं हैं ? 
इसमें यह कारण है कि सोम आदि क्रिया सम्बन्धी होनेसे कायं हैं, अतः उनका उपदेश युक्त है, किन्तु 
सिद्ध ब्रह्म किसी क्रियाका सम्बन्धी न होनेसे कार्य नहीं है, इसलिए उसके प्रतिपादक वाक्य अनर्थक हैं । 


# यद्यपि “सोमेन यजत' “दृध्ना जुहोति' आदि उपदेशोंसे दधि, सोमादि यागादि क्रिया नहीं 
हो जाते, फिर भी सोमादि सिद्ध वस्तु यागादि क्रियाकी निष्पत्तिमें साघन.हैं, अतः वे सार्थक हैं । 
सि०--सिद्ध पदार्थ क्रियाके अङ्ग मले हों फिर मी यह नहीं हो सकता कि सोमादि पदार्थ नहीं रहते 
या उन पदोंका कुछ अर्थ नहीं है । 

क्ष वादोका यह मत ठीक नहीं है कि सिद्ध वस्तुकी सफलतामें क्रिया ही द्वार है, क्योंकि जसे 
रज्जु ज्ञानसे सर्पादि भ्रान्ति और उससे उत्पन्न मयादिकी निवत्ति होती है, उसी प्रकार आत्मसाक्षात्कारसे 
प्रपक्चके कारणमृत मिथ्याज्ञान और उसमे उत्पन्न प्रपश्चमे सत्यत्व वृद्धिकी निवृत्ति हो जाती है। 
दशि, सोमादि यागादि क्रिया द्वारा सफल होने हैं, किन्तु ब्रह्म तो स्वयं फलस्वरूप है। यद्यपि दोनोंमें 
इतना अन्तर है, तथापि दधि मोमादि शब्द जैसे सफल सिद्ध दधि आदि वस्तुका बोध कराते हैं, 
उसीप्रकार “सत्य ज्ञानमनन्तं बहा! इन्यादि वेदान्त वाक्य मी सफल सिद्ध वस्तु ब्रह्मका बोध कराते 
दूँ । जसे बिधि वाक्य सिद्ध पदाथ परक हैं, वैसे ही वेदान्त वाक्य भी सिद्ध वस्तु परक हैं । 
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निष्टम्‌ । न च स्वभाचपापतहन्त्यर्थाचुरागेण नञः शकक्‍्यमप्राप्तक्रियाथत्वं कल्पयितुं हनन- 
क्रियानिवृत्त्योदासीन्यव्यतिरेकेण। नअञ्चैष स्वभावो यत्स्वसंबन्धिनोऽमावं योधयतीति। 
+ अभाववुद्धिद्वीदासीन्यकारणम्‌ । सा च दग्धेन्धनाग्निवत्स्वयमेचीपश्ञास्यति । तस्मा- 
त्परसक्तक्रियानिवृत्त्यौदासीन्यमेंच ब्राह्मणो न हन्तव्यः इत्यादिषु प्रतिपेधार्थं मन्यामहे; 
अन्यत्र प्रजापतित्रतादिभ्यः । तस्मात्पुरुषार्थानुपयोग्युपाख्यानादिभूताथवादचिषयमानथेः 


नमूका रागतः प्राप्त हनन क्रियाके साथ सम्बन्ध होनेसे हनन क्रियासे निवृत्त होकर ओदासीन्यके 
अतिरिक्त अप्राप्त क्रियाकी कल्पना नहीं की जा सकती । ननका यह स्वमाव है कि जो अपने 
सम्वन्धी पदाथके अभावका ज्ञान कराता है। अमावज्ञान उदासीनताका कारण है । वह दग्धेन्धन 
अग्निके समान रवय ही शान्त हो जाता है । इस कारण प्रजापति ब्रतादिके अतिरिक्त ब्राह्मणो न हन्तव्यः? 
सत्यानन्दी-दीपिका 

२४ विधि वाक्यगत सिद्ध पदार्थोका विचारकर अव निषिद्ध वाक्यगत सिद्ध पदार्थका विचार 
कंरते हुँ--जेसे “ब्राह्मणो न हन्तव्यः’ इस वाक्यके मध्यमें जो 'न' है, वह निवृत्तिका उपदेश करता 
है । निवृत्ति अभावरूप है, अतः वह न क्रिया है और न क्रियाका साधन ही, क्योंकि क्रिया और 
ङ्रियाके साधन भावरूप होते हैं। अक्रियाथंक वेदवाक्य यदि अनथक हों तो ब्राह्मणो न हन्तव्यः? 
इत्यादि निवृत्ति परक वेद वाक्य व्यथं हो जाएंगे। और “स्चाध्यायोऽध्यतच्यः' इस स्वाध्याय विधिसे 
प्राप्त होनेके कारण उनमें व्यर्थत्वकी कल्पना भी नहीं की जा सक्ती, इसलिए स्वाभाविक रागसे प्राप्त 
हनन क्रियासे “नञ्‌' हनन कर्ताको निवृत्तकर उदासीनमावमें लाता है। इस अथंसे भिन्न लक्षणाद्वारा 
हनन विरोधी संकल्पादि क्रिया, 'अहननं कुर्यात्‌? ( हनन न करे ) इस प्रकार 'नञा' के अथंकी कल्पना 
करना ठीक नहीं है । किन्तु अपने सम्बन्धीके अमावका ज्ञान करना ही “नन्‌' का स्वभाव है । 

““तस्साइऱ्यमभावश्चतदन्यत्वं तदल्पता । अप्राशस्त्यं विरोधश्च नजर्थाः घट प्रकीतता: ॥'” 

“तब॒के छ! अथे कहे गये हैं--| तत्साहश्य ( उसके समान ), अमाव, उससे भिन्न, उससे 
अल्प, अप्राशस्त्य ( अयोग्य ) तथा विरोध ।” यदि विधिके समान निषेधका अर्थं भी कायं किया गया 


तो फिर विधि और निषेधमें अन्तर न रहेगा । 


॥॥ टि०--तत्साद श्यम्‌-अनिश्षु अर्थात्‌ ईखसे भिन्न इखके सदृश शर, अंभावः--यथा नास्ति 
अर्थात्‌ अस्तित्वका अभाव, तदन्यत्व-अब्राह्मण-ब्राह्मणसे मिन्न क्षत्रियादि, तदल्पता-अनुद्रा कन्या- 
कृशोद्री, अप्राशस्त्य-अपशवः-अन्ये गोऽश्वेभ्यः, अर्थात्‌ गौ, अश्वसे भिन्न पशु हैं, विरोधः-असित्रः, 
अविद्या आदि अर्थात्‌ मित्रसे विरुद्ध शत्रु, विद्यासे मिन्न अविद्या आदि । 

(क) 'अप्राघान्यं विधेयंत्र प्रतिपेधे प्रधानता । प्रसज्यम्रतिपेधोऽसी क्रियया सह यत्र नञ्‌ ॥' 
(जिस वाक्यमें विधि अप्रधान और प्रतिपेध प्रधान हो और जहाँ नजका क्रियाके साथ सम्बन्ध हो, वहाँ 
नजका प्रसज्यप्रतिषेध अर्थ है) यथा “न कलञ्ज मक्षयेत' ( कलक्षका मक्षण न करे ) इसमें बलवत्‌ 
अनिष्टके असाधनत्वसे विशिष्ट इष्ट साधनरूप विधि वाचक प्रत्ययके अथक अभावका सक्षणक्रियामें 
बोध नज कराता है, इसलिए विधि अप्रधान है और नजूका अर्थ अभाव प्रधान है, अतः क्रियापद्के 
साथ जिसका अन्वय है, ऐसा नन्‌ प्रसञ्यप्रतिपेथ कहलाता है, प्रसज्य-प्रसक्त, प्रतिपेध-निपेध 
अर्थात्‌ पेघ । र 

कै कक हि विधेयत्र प्रतिषेधेऽप्रधानता । पयुदासः स विज्ञेयो यत्रो नञ्‌ अ 
“जिसमें विधि प्रधान और प्रतिपेध अप्रधान हो तथा जिसमें उत्तरपदके साथ नजूका अन्वय हो वह 
नजुका पयुदास अथ है ।' 
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क्याभिधान द्रष्टव्यम्‌ । * यद्प्युक्तम-कतंव्यविध्यज्ञुप्रवेशमन्तरेण वस्तुमात्रसुच्यमान- 


मनथकं स्यात्‌, सप्तद्वीपा वसुमती' इत्यादिवदिति, तत्परिहृतम्‌; 'रज्जुरियं नायं सप: 
इति चस्तुमात्रकथनेऽपि प्रयोजनस्य दृष्टत्वात्‌ । ननु श्रुतत्रह्मणोऽपि यथापूर्वं संसारित्व- 
द्शनाज्न रज्जुस्वरूपकथनवदथंवरवमित्युक्तम्‌; अ्रोच्यते,-नावगतब्रह्मात्मभाघस्य यथा- 
पूर्व संसारित्वं शक्यं दृरायितुं, वेदप्रमाणजनितत्रह्मात्ममावविरोधात्‌ | नहि शरीराचात्मा- 


` इत्यादि स्थलोमि रागसे प्राप्त हनन क्रियासे निवृत्त होकर औदासीन्य ही नव प्रिद “नन? प्रतिषेघका 
अथं हम मानते हैं। इस कारण पुरुषार्थकेः अनुपयोगी उपाख्यानादि भूतार्थवाद विषयक आनथत्रय 
अभिधान है, ऐसा समझना चाहिए । जो पहले कहा गया है कि कतंव्य विधिके साथ सम्बन्धके 
विना कही हुई वस्तुमात्र “सात द्वीप वाळी पृथ्वी है' इत्यादिके समान अनथंक है। “यह रज्जु है सपं 
नहीं हे. इस प्रकार वस्तु मात्रके कथनसे भी भयादिकी निवृत्ति रूप प्रयोजन देखा गया है, इस तरहसे 
कहकर उसका परिहारे किया गया है । परन्तु श्रुत ब्रह्म पुरुषमें भी पुवंके समान संसारित्व देखनेमे 
आता है, अतः - रज्जुस्वरूप ( यह रज्जु है ) कथनके समान ब्रह्मास्वरूपको कथन सार्थक नहीं हो 
सकता, ऐसा पहले कहा गया है । सि०--इसपर कहते हैं--.'मैं ब्रह्म है” इस प्रकार अवगत ब्रह्मात्म- 
साववाले विद्वामुमें पुवके समान संसारित्व नहीं दिखलाया जा सकता, क्योंकि वेद प्रमाणसे जनित 
सत्यानन्दी-दीपिका 


# 'नम्‌' से प्राप्त जो निवृत्त्यात्मक अभाव ज्ञान है वह ब्राह्मण हिंसाके प्रवतंक रागका नाश | 
करता हुआ हनन कर्ताको हनन क्रियासे हटाकर उदासीन भावमें लाता हुआ स्वयं मी शान्त हो जाता | 
है । “तस्य बटोच्रेतम्‌” ( उस ब्रह्मचारीका यह व्रत है ) इस वाक्यें अनुष्ठेय क्रियाका वाचक ब्रत | 


शब्द है, उससे उपक्रमकर 'नेकषेतोद्यन्तमादीत्यस्‌' ( उदय होते हुए सूर्यको ब्रह्माचारी न देखे अर्थात 
दर्शन विरोधी संकल्परूप क्रिया करे) यह उपसंहार वाक्य है । इससे ब्रह्मचारीके लिए प्रजापति व्रतका 
विधान किया गया है। जैसे यहाँ लक्षणासे प्रजापति ब्रतमें सूयंदशंन विरोधी संकल्परूप क्रिया 
मानी गई है, वंसे “ब्राहमणो न हन्तव्यः? में नहीं है । किन्तु यहाँ तो रागसे प्राप्त हनन क्रियाका 
अमाव 'नन्‌' पदका अर्थ है । हनन विरुद्ध संकल्परूप क्रिया नहीं । . जैमिनि मुनिके 'आञ्नायस्य 
क्रियाथस्वात्‌?' इस पृव॑पक्ष सूत्रसे क्रियासे भिन्न सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेदवाक्य अनथक कहे गये है 
उनका भी तात्पयं यह है कि जिन वाक्योंका श्रवणादि करनेसे भी कुछ फल सिद्ध नहीं होता ऐसे 
पुरुषार्थके अनुपयोगी उपाख्यान । यथा 'बञ्रहस्तः पुरन्दरः? इत्यादि { भूताथंवाद ( कथामात्र ) व्यथं 
हैं। शेष वेदान्तवाक्य तो सफल होनेसे सवंथा सार्थक हुँ । 

# सि०-_क्या केवल श्रुत ब्रह्म तत्त्वज्ञानके अनन्तर श्रोतामें पूवकी भाँति संसारित्व है अथवा 
ब्रह्म साक्षात्कारके अनन्तर ? प्रथमपक्ष तो हमें इष्ट ही है, क्योंकि केवल परोक्ष ज्ञानमात्रसे अपरोक्ष 
संसारित्व भ्रान्ति निवृत्त नहीं होती । द्वितीय पक्ष तो युक्त नहीं है, कारण कि मिथ्याज्ञानसे .ही कतृंत्व 
भोक्तृत्व संसारित्व अपनेमें माना हुआ है । वह 'स आत्मा तत्त्वमसि” “अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि वेदान्त 
वाक्योंके श्रवणसे उत्पन्न तत्त्वज्ञानद्वारा निवृत्त हो जाता है । । 


न प 
नै टि०---'विरोधे गुणवादः स्यादनुवादो5वधारिते । भूताथवादस्तद्धानादथवादाखिघा मता 
( जहाँ प्रत्यक्षादि प्रमार्णोसे विरोध उपस्थित हो वहाँ गुणवाद, जहाँ वाक्यसे प्रतिपादित अथ 


प्रत्यक्षादिसे अवधारित हो वहाँ अनुवाद और जहाँ वाक्यसे प्रतिपादित अथका प्रमाणान्तरसे बांध . 


न हो और अनुवाद मी न हो वह भूताथवाद कहा जाता है ) इसका विस्तृत वणन देवताधिकरण 
( ज० सू० १।३।२६ ) ें द्रष्टव्य है । 
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लियो दाखमयातिमत्व दृष्टमिति तस्येच चेदप्रमाणजनितब्रह्मात्मावगमे तदभिमान- 
निवृत्तो तदेव आवास दुःखसयादिमत््वं अवतीति शक्यं कल्पयितुम्‌। नहि 
धनिनो गृहस्थस्य घनाभिमानिनो धनापहारनिमित्तं दुःखं दृष्टमिति तस्यैव प्रबजितस्य 
घनाभिमानरहितस्य तदच अन्तापहारनिमित्तं दुःखं भवति । नच कुण्डलिनः कुण्डलित्वा- 
भिमाननिमित्त सुखं दृष्टमिति तस्यैच कुण्डलवियुक्तस्य कुण्डलित्वाभिमानरहितस्य तदेव 
कुण्डलिस्वाभिमाननिमित्त रुख अचति। तदुक्तं श्रुत्या “अशरीर वाव सन्तं न प्रियाप्रिये स्पृशतः’ 
(छान्दो ८।१२।१) इति । शारीरे पतिते ऽदारीरत्वं स्यात्‌, न जीवति इति चेत्‌-न; सशरीर- 
त्वस्य मिथ्याज्ञाननिमित्तत्वात्‌। न ह्यात्मनः तारीरात्माभिमानळक्ष्णं मिथ्याज्ञानं सुकत्वाः 
न्यतः सञश्ारीत्वं शक्यं कल्पयितुम्‌ । निव्यमदारीरत्वमकमैनिमित्तस्वादित्यबोचाम । तत्कृत- 
धर्माध्मनिमित्तं सशरीरत्वमिति चेन्न, दारीरसम्बन्धस्यासिद्वत्वादर्माध्मयोरात्मङृतत्वा' 
सिद्धे।। चारीरसम्वन्धस्य घर्माधमेयोस्तत्कृतत्वस्य चेतरेतराश्रयत्वप्रसङ्कादन्धपरम्परैः 
घाऽनादिस्वकर्पना । # क्रियासमवायाभाचाच्चात्मनः कर्तत्वानुपपत्तेः । संनिधानमात्रेण 
राजप्रभृतीनां ष्टं कतृत्वमिति चेन्नः धनदानाथुपार्जितश्ृत्यसंवन्धित्वात्तेषां कतुत्बोपपत्तेः। 
न त्वात्मनो घन दानादि वच्छरीरादिसिः स्वस्वामि संबन्धनिमित्तं किंचि ञ्छक्यं कल्पयितुम्‌ 
ब्रह्मत्ममावके साथ उसका विरोध है । [इस अर्थको स्पष्ट करनेके लिए भगवान्‌ भाष्यकार तीन उदाहरण 
देते हैं, उनमेंसे प्रथम | अनात्म शरीरादिमें आत्मबुद्धि रखनेवाले पुरुषमें दुःख भयादि देखे गये हैं, परन्तु 
बेदसे जनित ब्रह्मात्ममावावगम ( ज्ञान ) होनेपर देहात्मवुद्धिके निवृत्त हो जानेपर मिथ्याज्ञान 
निमित्तक वही दुःख भयादि पहलेके समान उस (आत्मवित्‌) में होते हैं, ऐसी कल्पना नहीं को जा सकती । 
[ द्वितीय उदाहरण ] धनाभिमानी घनी गृहस्थको घनापहारसे दुःख होता देखा गया है । संन्यास ग्रहण 
किए हुए घनामिमान रहित उसी पुरुषको धनापहा निमित्तक वही दुःख नहीं होता । [ तृतीय उदा 
हरण ] कुण्डल पहनने बालेको कुण्डळित्वामिमान निमित्तक सुख होता देखा गया है, कुण्डलवियुक्त 
कुण्डलित्वामिमान रहित उसी पुरुषको कुण्डलित्वामिमान निमित्तक वही सुख नहीं होता । यही बात 
'अशरीरं०' ( शरीर रहित हुए आत्माको सुख और दुःख स्पशं नहीं करते ) इस श्रुतिसे भी कही त 
है । यदि कहो कि शरीरपात होनेपर अशरीरत्व ही जायगा जीवित होनेपर नहीं ? तो यह टीक न है, 
क्योंकि सशरीरत्व मिथ्याज्ञान निमित्तक है। शरीर ही आत्मा हे. इस अ डि 
छोड़कर अन्य किसी कारणसे आत्मामें सशरीरत्वकी कर्मत नहीं की जा सकती । कमसे उत्पन ५ 
होनेके कारण अशरीरत्व नित्य है, ऐसा हम पहले कह चुके हैं । यदि कहो कि आत्मकृत धर्माधम 
og तो ऐसा तही वयात पा शरीरके साथ सम्बन्ध ही असिद्ध है, 
इससे धर्माधमंमें आत्मकृतत्व भी असिद्ध है । आत्माका शरीरके साथ सम्त्रन्ध होतो धर्माधमंकी उत्पत्ति 
हो, आत्मकृत धर्माधम हों तो आत्माका शरीरके साथ सम्बन्ध हो, ऐसा अन्योन्याश्रय दोष प्रसक्त होगा । 


इन दोनोंका कार्यकारणमाव अनादि है, यह अनादित्व कल्पना मी अन्थपरम्पर है । 2 पा 
अभाव होनेसे आत्मा कर्ता मी नहीं हो सकता । यदि कहो कि सेवकोंके सार URE 


कतृंत्व देखा गया है, तो यह युक्त नहीं हैं, क्योंकि धन दातादि उपायोंसे सम्पादित सेवकोंके pues 

होनेके कारण उनमें कतृंत्वकी उपपत्ति होती है । परन्तु आत्मामें शरीरादिके साथ र र 

स्वस्वामिभाव सम्बन्धके कारणको किखिदपि कल्पना तहो को जा सकती । किन्तु मिथ्या. 
नत्यादिका प्रतिपादन हो गया अर्थात्‌ जब 


सम्बन्धका हेतु प्रत्यक्ष है । इस कयतसे आत्मामें यजम 


rrr 
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मिथ्याभिमानस्तु प्रत्यक्षः सस्बन्धहेतुः । पतेन यजसानत्वमात्मनो व्याख्यातम्‌ । अन्ञा- 
इः-देहादिव्यतिरिक्तस्यात्मन आत्मीये देहादावभिमानो गौणो न सिथ्येति चेन्न; प्रसिद्धवस्तु- 
भेदस्य गोणत्वसुख्यत्वप्रसिद्धेः । यस्य हि प्रसिद्धो वस्तुभेदः, यथा केसरादिमानाकृति- 
विशेषो ऽन्वयव्यतिरेकाभ्यां सिंदराव्दप्रत्ययभाङसुख्योऽन्यः प्रसिद्ध» ततश्चान्यः पुरुषः 
प्रायिकः क्रोेशोर्यादिभिः सिंहणुणः संपन्नः प्रसिद्ध, तस्य पुरुषे सिहरब्दभत्ययों गोणी 
भवतो नाप्रसिद्धवस्तुभेदस्य । तस्य त्वन्यत्रान्यशाव्द्ययो आन्तिनिभित्तायेच भवतो न 
गौणो। यथा मन्दान्धकारे स्थाणुरयमित्यग्रहमाणविदोषे पुरुषशब्दभव्ययो स्थाणुविषयो, 
यथा वा शुक्तिकायामकस्माद्रजतमिति निश्चितौ शब्दप्रत्ययो, तछडेहादिसंघाते5हमिति 
निरुपचारेण शाब्दप्रत्ययाचात्मानात्माविवेकेनोत्पद्यमानौ कथं शोणो शक्यौ वदितुम्‌ ! 
आत्मानात्सविवेकिनामपि पण्डितानासजाविपालानासिवाविक्तौ. हाब्दमत्ययौ अवतः । 
शु देहादावहंप्रत्ययो > दो > 
तस्माहे हादिव्यतिरिक्तात्मास्तित्ववादिनां देहादावहंप्रत्ययो सिथ्येच, न गोणः । तस्मान्मि- 
थ्याप्रत्ययनिमित्तत्वात्सशरीरत्वस्य सिद्ध जीवतो5पि विदुषो5शरीरत्वम्‌। * तथा च ब्रहम 
विद्विषया श्रुतिः 'तद्यथा5हिनिल्वेयनी वहमीके स्ता प्रत्यस्ता शयीतेवसेवेद ” शरीर ४ शे- 
तेऽथायमशरीरोऽश्तः प्राणो ब्रह्मैच तेज एव’ ( वृह० ४।४।७ ) इति । 'सचक्षरचक्षुरिव सकर्णोऽकणं 


मिथ्यामिमान है सभी तक आत्मामें यजमानत्वादि भी हैं। इस विषयमें प्रभाकर कहते हैं-देहादिसे |. 


भिन्न आत्माका अपने देहादिमें “मैं, मेरा' अभिमान गौण है मिथ्या नहीं, यदि ऐसा कहो तो ठीक नहीं, 
क्योंकि जिसको वस्तुका भेद ज्ञात है उसीको गौण मुख्य ज्ञान होता है यह प्रसिद्ध है। जिसको दो 
वस्तुओंका भेव ज्ञात है, जैसे अन्वय-व्यतिरेकसे सिंह शब्द सिंह ज्ञानका विषय केसर आदिसे युक्त, विशेष 
आकृति वाला, पुरुषसे भिन्न सिंह प्रसिद्ध है और उससे भिन्न प्रायः क्रूरता एवं शूरता आदि सिंहके 
गुणोंसे सम्पन्न पुरुष भी ज्ञात है । उसको सिंह गुण सम्पन्न पुरुषमें सिंह शब्द प्रयोग और सिंह ज्ञान गोण 
होते हैं । परन्तु जिसको वस्तुका भेद ज्ञात नहीं है उसको नहीं होते । उसको तो दूसरे अथमें अन्य शब्द 
और ज्ञान ्रान्तिसे ही होते हैं गौण नहीं । जैसे मन्द अन्धकारमें 'यह स्थाणु है' ऐसे विशेष ज्ञानके गृहीत 
न होनेपर 'पुरुष' यह शब्द और ज्ञान स्थाणुमें होते हैं, जसे शुक्तिमें अकस्मात्‌ “यह रजत है. यह शब्द 
ओर ज्ञान निश्चित होते हैं, वसे देहादि संघातमें मुझ्यरूपसे होनेवाले 'मै' ऐसा शब्द और ज्ञान आत्मा 
अनात्माके विवेक न होनेके कारण उत्पन्न होते हैं, वे गौण कंसे कहे जा सकते हैं? आत्मा, अनात्माका 
भेद जाननेवाले पण्डितोंको भी भेड़ बकरी पालनेवाळे प्राकृत पुरुषोंके समान देहादिमें अपृथकग्रपसे 
शब्द प्रयोग और ज्ञान भ्रात्तिसे उत्पन्न होते हैं। इस कारण आत्माको देहादिसे भिन्न माननेवालोंका 
देहादिमें अहं प्रत्यय ( मैं ) मिथ्या ही है गौण नहों। इससे यह सिद्ध हुआ कि सशरीरत्व 
मिथ्याज्ञानसे होता है और ज्ञान होनेपर जीवितावस्थामें आत्मवितुको ही अशरीरत्व प्राप्त होता है । 
ओर उसी प्रकार “तद्यथा०' (जिस प्रकार सपंकी काँचुली बाँबीके ऊपर मृत और सपं द्वारा परित्यक्त 
हुई पड़ी रहती है, उसी प्रकार विद्वान्‌, जिसने अभिमान त्याग दिया है उसका शरीर पड़ा रहता है 
ओर शरीरमें स्थित यह आत्मा अशरीर है, अमृत, प्राण, ब्रह्म है स्वयं प्रकाश ही है) और 'सचक्षु- 
रचक्षु०' ( वस्तुतः वह नेत्र रहित भी सनेत्रके समान, श्रोत्र रहित भी श्रोत्र सहित-सा, वांगी रहित भी 


सत्यानन्दी-दीपिका 


अ जसे साँप अपनी कांँचुळीमें अपनापन छोड़कर जहाँ चाहे उसे उत्तार फँक देता है उसमें 
फिर अहंता ममता नहीं करता, वसे ही आत्मवित्‌ अपने स्थूल झारीरादिमें अहंता, ममता त्यागकर 
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इवसवारावागिव समना असना इव सप्राणो5प्राण इव' इति च। स्सृतिरपि च- स्थितप्रज्ञस्यका 
माषा? (सग० गी० २।५४) इत्याद्या स्थितप्रशलक्षगान्याक्तद्भाणा विदुषः सत्रप्रवृत्यसस्वन्ध 


दर्सयति । तस्माज्ञावगततह्मात्ममावस्य यथापूर्व संखारित्वम्‌। यस्य तु यथापूर्वं संसारित्वं 
नालाववगतत्रह्मात्ममाव इत्यनवद्यम्‌ । ® यत्पुनरुक्त श्रचणात्पराचीनयोमेनननिदि भ्यास 
नयोरदैरनाडिधिरेषत्यं त्रह्मणो न स्वरूपपर्यचसायित्वसिति। नः अवरत्यथेत्वान्मनन- 
निदिःयासनयोः । यदि द्यवगतं ब्रह्मान्यत् विनियुज्येत भवेत्तदा विधिशेषत्वम्‌। नत 
तदस्ति; मनननिदिध्यासनयोरपि श्रवणवदवगत्यथेत्वात्‌ । तस्मान्न मतिपक्तिविधिविषय- 


तया शाए्मप्रसाणकत्बं ब्रह्मणः संभवतीत्यतः स्वतस्त्रमेंव बह शाख्प्रमा ना संभवतीत्यतः स्वतन्चभेव ब्रह्म शास्त्रप्रभाणक वेदान्तवावय- 
Lg si 


वाणीः सहित-सा, मन रहित भी मन सहित-सा, प्राण रहित भी प्राण सहित-सा है) यह श्रुति ब्रद्म वित॒के 


सम्त्रन्थमें है । 'स्थितप्रज्ञस्य ०' ( जिसको प्रज्ञा स्थित है उसकी भाषा ( लक्षण ) क्या है ) इत्यादि 
स्मृति मी स्थितप्रज्ञका लक्षण कहती हुई यह दिखलाती है कि विद्वानुका सवं प्रवृत्तिके साथ सम्बन्ध 
नहीं रहता है । इसलिए “में ब्रह्म हूँ. इस प्रकार ब्रह्मात्ममाव साक्षात्कार करनेवाला विद्वात्‌ पूवके 
समान संसारी नहीं रहता । जो पूर्वके समान संसारी है मानो उसने ब्रह्मात्ममावका साक्षात्कार ही नहीं 
किया है । इस कारण वेदान्तशास्त्र निर्दोष है । पहिले जो यह कहा गया ह्‌ कि श्रवणान्तर मनन और 
निदिध्यासन देखनेमें आते हैं, इसलिए ब्रह्म विधिका अङ्ग है स्वरूप पर्यवसायी नहीं, यह कथन युक्त 
नहीं है, क्योंकि श्रवणके समान मनन, निदिध्यासन भी ब्रह्मके साक्षात्‌ ज्ञानके लिए हैं । यदि ज्ञात 
ब्रह्मका कहीं कर्मादिमे विनियोग होता तो विधिका अङ्ग भी होता, परन्तु ऐसा नहीं है अर्थात्‌ वेदान्त 
श्रवणके विना ब्रह्म अज्ञात हे । श्रवणके समान मनन निदिष्यासन मी ज्ञानके लिए हैं। इसलिए 
उपासना विधिकी विषयतारूपसे ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है यह संभव नहीं है । अतः वेदान्त वाक्योके 
समन्वयसे ब्रह्म स्वतन्त्र शास्त्र प्रमाणक है, यह सिद्ध हुआ । ऐसा होनेसे ही “अथातो ब्रह्जिज्ञासा 
सत्यानन्दी-दीपिका 

उसमें रहता हुआ भी न रहेके समान होता है अर्थात्‌ देहादियें सिथ्याज्ञान मूलक आत्मांभिमान 
निवृत्त होनेपर विद्वान शरीरमें रहते भो अशरोर है, क्योंकि ब्रह्मवेंद ब्ह्मेत्र भवति’ इत्यादि श्रुति 
ब्रह्मवित्‌को ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादित करती है । ब्रह्म अशरीर है, अतः ब्रह्मवित्‌ भी अशरीर है । परन्तु 
व्यवहारमें वह 'सचक्षुरचक्षुरिव ( चक्षु आदि इन्द्रियोसे रहित होता हुआ भी चक्ष आदि ड्न्द्रियों 
सहित-सा प्रतीत होता है ) जिसने आत्मसाक्षात्कार कर लिया है उसके लिए ही शास्त्र आरोपित 
संसारित्वका निषेध करता हैं; अन्यके लिए नहीं, इसलिए शास्त्र सर्वथा दोष रहित है । 


८ “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोनव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः ( वृह० २४९ ) इस श्रुति 
में श्रवणके अनन्तर मनन और निदिध्यासनकी विधि देखनेमें आती है । इसलिए ब्रह्म विधिका 
अङ्ग है, क्यों कि श्रवणमात्रसे अपने स्वरूपमें निश्चित तात्पयंवाला नहीं होता । परन्तु यह ठीक नहों 
है, कारण कि श्रवणके समान मनन निदिध्यासन भी ्रह्मज्ञातके लिए हैं। इनका श्रवणसे पृथक्‌ 
प्रयोजन नहीं है । ब्रह्म ज्ञानकी उत्पत्ति ही सबका एकमात्र प्रयोजन है । ब्रह्मज्ञानका ब्रह्मसाक्षात्कार 
ही फल है । जब वह सोम यागादिके समान विधेय ही नहीं तो विधिका अङ्ग कैसे ? विधिका अङ्ग 
वह होता है जो प्रथम ज्ञात हो और स्वयं फल न हो । परन्तु ब्रह्म तो वेदान्त श्रवणके पूर्व अज्ञात है 
और ब्रह्मात्मज्ञान होनेपर स्वयं फलरूप है । इसलिए ब्रह्म किसी भी विधिका अङ्ग नहीं हैं, तो 
उपासना विधिका विषयरूपसे शास्त्र प्रमाणके हो यह कथन भी असंगत है । अतः ब्रह्ममें स्वतन्न 


७८ त्रह्मसूत्र-शाङ्करमाष्य [ अ० १ पा० १ 


समन्वयादिति सिद्धम्‌ । ® एवं च सति ‘अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इति तद्विषयः पृथक्शास्त्रा- 
रम्भ उपपद्यते प्रतिपत्तिविधिपरऱ्वे हि ‘अथातो घमेजिशासा' इत्येवारव्धत्वान्नपृथक्शास्न- 
मारभ्येत्‌। आरभ्यमाणं चेघमारभ्येत-® अथातः परिशिष्टधम जिज्ञासा’ इति, “अथातः कर्व 
पुरुषा्थयोजिज्ञासा' ( जै० ४।१।१ ) इतिवत्‌ । ब्र्मात्मैक्यावगतिस्त्वप्रतिक्षातेति तदर्थो युक्तः 
शास्त्रारम्भः-'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इति। तस्मादहं ्रह्मास्मीत्येतदवखाना एव सब विधयः 
सर्वाणि चेतराणि प्रमाणानि । नह्यहेयानुपादेयाङे तात्मावगतौ निविषयाण्यपरभातृकाणि च 
प्रमाणानि भचितुमहन्तीति । अपि चाहुः-गोणमिथ्यात्मनोऽसच्वे पुत्रदेहादिवाधनात्‌। सदत्रह्मात्मा- 
इसप्रकार ब्रह्म विषयक पृथक शास्त्रका आरम्भ युक्त है । वेदान्त यदि उपासना विधि परक होते तो 
“अथातो धमजिज्ञासा' इसीसे आरब्ध हो जानेके कारण “अथातो बह्मजिज्ञासा” इस पृथक्‌ शास्त्रका 
आरम्म न होता । यदि कदाचित्‌ आरम्भ भी किया जाता तो 'अथातः क्रत्वथः०' ( अव अवशिष्ट 
घमंकी जिज्ञासा ) इसप्रकार प्रारम्भ होता । ब्रह्म आत्माके एकत्व ज्ञानकी प्रतिज्ञा पूव मीमांसामें 
नहीं है, इस कारण उसके लिए 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस अपूव शास्त्रका आरम्भ युक्त है । इससे 
मैं ब्रह्म हैं! इसप्रकारके ज्ञान पर्यन्त सव विधियाँ और अन्य सव प्रमाण हैं, क्योंकि हेयोपादेयसे 
रहित अद्वेत आत्मावगति होनेपर निविषयक प्रमाता रहित प्रमाण नहो हो सकते । ब्रह्मवेत्ता 
लोग कहते हुँ-“गोणमिथ्यात्मनो०' ( अबाधित सत्‌, चित्‌, आनन्दस्वरूप ब्रह्म मैं हे, ऐसा ज्ञान 
होनेपर पुत्र देहादिका बाध होता है अर्थात्‌ यह सब मायामात्र है वास्तविक नहीं, ऐसा निश्‍चय हो 
जाता है । उसमें गौणमिथ्यात्मा-पुत्र, दार, देहादिमें आत्माभिमान निवृत्त हो जागेपर विधि निषेधादि 
सव व्यवहार कंसे हो सकता है? गौण ओर मिथ्याभेदसे आत्माभिमान दो प्रकारका है । पुत्र दारा 
आदिमें मैं पुत्र हूं, यह मेरा है” इत्यादि आत्माभिमान गौण है, क्योंकि दोनोंका भेद ज्ञात है। 
उनके सुख दुःखसे अपनेको सुखी दुःखी अनुमव करता है । अपने देहादिमें “में मनुष्य हूँ, कर्ता 
सत्यानन्दी-दीपिका 

रूपसे शास्त्र प्रमाण है, क्योंकि “सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इत्यादि वेदन्त वाक्योका तात्पयं ब्रह्ममें ही है । 

# यदि वेदान्त भी उपासना विधिका अङ्ग होता तो 'अथातो धमंजिज्ञासा” इस शास्त्रके 
प्रथम आरब्घ हो जानेके कारण इससे पृथक्‌ शास्त्रका आरम्म न होता, क्योंकि दोनोंका विषय एक 
ही होता । यदि पूव आरब्ध विषयका आरम्भ करते हो ऐसा वर्णन करते कि जो घमं पूं मीमांसामें 
प्रतिपादित है उस शेष धमके लिए जिज्ञासा करनी चाहिए तब तो इस शास्त्रके आरम्भमें ही भगवान्‌ 
सूत्रकार भी ऐसी प्रतिज्ञा करते । किन्तु 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इस सूत्रसे पूर्वोक्त मीमांसा सूत्रसे 
विलक्षण ब्रह्मजिज्ञासाकी प्रतिज्ञा की है। इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्म और वेदान्त किसी भी विधिके 
अङ्ग नहीं हैं, अपितु स्वतन्त्र ही हैं । जैमिनि आचायंने अपने पूर्वमीमांसा शास्त्रमें कमं, कमंका फल, 
इतिकतंव्यताका वर्णन किया है । उनके सिद्धास्तमें ब्रह्माको नहीं माना गया है इससे वहाँ जीव ब्रह्मकी 
एकताके विचारका अवकाश ही नहीं है । 'मैं ब्रह्म हैं” इसप्रकार ब्रह्मसाक्षात्कार जब तक नहीं होता तब 
तक “यजेत, जुहोति, दद्यात्‌, उपासीत' इत्यादि विधियाँ तथा प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय इत्यादि सब 
उपपन्न होते हैं अर्थात्‌ व्यावहारिक सत्यरूपसे उपयुक्त होते हैं। "तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि, अथमात्मा 
ब्रह्म, सवं खल्विदं ब्रह्म' इत्यादि वेदान्तवाक्योंके श्रवणादिसे जब ब्रह्मरूपसे आत्माका साक्षात्कार हो ` 
जाता है तब प्रमाता, प्रमाण, प्रमेयरूप सब देत बाधित हो जाता है, जैसे जागने पर स्वप्न पदा्थोका 
बाघ हो जाता है ॥ ४॥ | 

| चतुः सूत्री समाप्ता । 





अधि० ४ स्‌० ४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७९ 


हमित्येब॑ बोधे कायं कथं भवेत्‌ ॥ अन्वेष्टव्यात्मविज्ञानात्पाक्प्रमातृत्वमाव्मन: । अन्विष्टः स्यात्ममातेव 
पाप्मदोषादिवर्जितः ॥ देहात्मप्रत्ययोयह्वत्ममाणत्वेन कल्पितः । लोकिकं तद्वदेवेदं प्रमाणं त्वा55त्म- 
निश्चयात्‌? इति ॥ ४ ॥ 
इति भाष्ये चतुःसूत्री समाप्ता । 
( ५ ईक्षत्यधिकरणम्‌ सू० ५-११ ) 

छ पर्व तावक्केदान्तवाक्यानां ्रह्मात्मावगतिप्रयोजनानां ब्रह्मात्मनि तात्पर्येण 
सम्ञन्वितानामन्तरेणापि कार्याजुप्वेशं ब्रह्मणि पर्यचसानमुक्तम्‌। ब्रह्म च सर्वज्ञं सवशक्ति 
्ञगदुत्पत्तिस्थितिनादाकारणमित्युक्तम्‌। सांख्यादयस्तु परिनिष्ठितं वस्तु प्रमाणान्तरः 
गस्यमेवेति मन्यमानाः प्रधानादीनि कारणान्तराण्यनुमिमानास्तत्परतयेव वेदान्तः 
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वाक्यानि योजयन्ति । सवेंष्वेब वेदान्तवाक्येघु सष्ट्रिविषयेप्वबुमानेनेव कार्यण कारणं 


SD De वि 
भोक्ता हुूँ' यह मिथ्याभिमान है । ये दोनों प्रकारके अभिमान बाधित हो जानेपर विधि निषेध आदि 
सब व्यवहार कँसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता ॥ 

“अन्वेष्टव्यः०' ( जो आत्मा सब्रपापरहित, जरा, मृत्यु, शोक आदिसे रहित है उसकी खोज 
करनी चाहिए ) इस आत्मज्ञानसे पूर्व ही चिद्रूप आत्मामें प्रमातृत्व रहता है । प्रमाताके यथार्थ स्वरूपका 
ज्ञान होनेपर पाप पुण्य, रागद्वेष, जन्मादिसे रहित परमात्मस्वरूप हो जाता है । यहाँ शंका होती है कि 
यदि प्रमाता कल्पित है तो प्रमाताके आश्रित प्रमाणमें प्रमाणता कैसे सिद्ध होगी ? समाधान-देहात्म०' 
(जिसप्रकार "मैं देह हूँ यह ज्ञान कल्पित होनेपर भी प्रमाण माना जाता है, उसीप्रकार प्रत्यक्षादि लोकिक 
प्रमाण भी आत्मसाक्षात्कार पर्यन्त प्रमाण हैं ) वेदान्त तीनों कालमें बाधरहित ब्रह्मात्मैकत्यका बोध 
करता है, अतः इसको तत्त्वका बोध करानेवाला प्रमाण कहा जाता है । पुवे पक्षमें मुमुक्षुकी वेदान्तोंमें 
्रवत्तिकी अनुपपत्ति है, सिद्धान्तमें प्रवृत्तिकी सिद्धि है, इसप्रकार दोनोंमें अन्तर है॥ ४ ॥ 

चतुःसूत्री समाप्ता । 

इस प्रकार यह कहा गया कि वेदान्त वाक्योंका कार्यके साथ सम्बन्धके विना भी एक 
अद्वितीय ब्रह्ममें पयंवसान होता है, इन वाक्योका प्र योजन “यह आत्मा ब्रह्म है" ऐसा अपरोक्ष ज्ञान 
कराना है और वे ब्रह्मात्मामें तात्ययंसे समन्वित है । और श्रुतिमें यह भी कहा गया है कि सवंज्ञ, 
सवशक्तिमान ब्रह्म ही जगत्की उत्पत्ति, स्थिति और नाशका कारण है । परन्तु सांख्य आदि तो ऐसा 
मानते हैं कि सिद्ध वस्तु अन्य प्रमाणसे ही अवगत होती है । और प्रधान आदि अन्य कारणोंका 
अनुमान करके तत्परत्व (प्रधानादि परत्व ) से ही दान्त वाक्योंकी योजना करते हैं । सृष्टि विषयक 
सम्पूर्ण वेदान्त वाक्‍्योंमें अनुमान द्वारा ही कायसे कारणके लक्षण बतानेकी चेष्टा की गई है। और 
सांख्य ऐसा मानते हैं कि प्रधान, पुरुष और उनका संयोग नित्य अनुमेय हैँ । कणादके अनुयायी तो 

सत्यानन्दी-दीपिका 
# किः सूत्रकारने “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा? इस मूत्रसे जो ब्रह्मविषयक जिज्ञासाकी प्रतिज्ञा की 


है, वह ब्रह्म क्या वस्तु है? इस शंकाके समाधानमें सत्रकारने “जन्माद्यस्य यतः इस द्वितीय सूत्रसे 


लेकर “तत्तु समन्वयात्‌” इस चतुर्थ सुत्र तक वज्ञ सवंशक्तिमानु तथा जगतको उत्पत्ति, स्थिति और 
नाशका जो कारण है वही ब्रह्म है, यद्यपि ऐसा सूचित किया है, तथापि सूत्रकारने अभी तक यह 
स्पष्ट नहीं किया कि ब्रह्म चेतन ही इस जगत्‌का उपादान कारण है अथवा अचेतन ? इसलिए तो 
यहाँ सन्देह होता है कि क्या जगतका उपादानकारण चेतन है अथवा अचेतन ? इस विषयमें साख्य 


कहते हैं---ब्रह्म, कूटस्थ और विकाररहित है, उसका परिणाम होना तो असम्मव है, क्योंकि यह 


८० त्रसून्र-शाङ्करभाष्य [ आ० १ पा० १ 


लिलक्षयिषितम्‌ । प्रधानपुरु षसंयोगा नित्याचुमेया इति सांस्या अन्यन्ते। * काणादास्त्वे- | 


तेभ्य एच वाक्येभ्य इश्वरं निमित्तकारणमजुमिमते, अूंश्च समचायिकारणम्‌। एवमन्येपि 
तार्किका वाक्यामाखयुक्स्याआखायष्टम्भाः पूंपश्षवादिन इहोत्तषठन्ते । तत्र पद्चावयः 
प्रमाणझेनाचायण वेदान्तवाक्यानां घ्रह्मात्माचगतिपरत्वदरानाय वाक्याभासयुक्त्याभआस- 


उन्हीं वाक्योसे ऐसा अनुमान करते हैं कि ईश्वर सृष्टिका निमित्त कारण है और अणु समवायिकारण 


हैं। इसी प्रकार अन्य तार्किक भी वाक्यामास और युक्त्यामासका अवलम्बन रेते हुए अद्वेतमतमें 
पूर्वपक्षी बनकर उपस्थित होते हैं। उक्त विवाद उपस्थित होनेपर वेदान्त वाक्योंका प्रयोजन ब्रह्मका 
अपरोक्षज्ञान कराना है, यह दिखलानेके लिए वाक्याभास ओर युकत्यामासके आधारपर उपस्थित 
विरोधोंको पूर्वपक्ष बनाकर पद, वाक्य और प्रमाणके ज्ञाता आचाय (व्यास) उनका निराकरण करते हैं। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अनुभव सिद्ध भी है कि कायं कारणमें विकार लाए बिना उत्पन्न ही नहीं होता अर्थात्‌ अपने अस्तित्वको 
सिद्ध नहीं कर पाता । इसलिए “सर्गाद्यं काय जड़प्रकृतिक कायस्वात्‌ घटवत्‌” ( सृष्टि आदि कायं 


कायं ( जन्य ) होनेके कारण जड़ प्रकृतिवाला है, जैसे घट । ) इस अनुमानसे प्रधान आदि जइ | 


कारणोंको सिद्धि होती है यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि जगत्‌के उत्पत्ति आदिके प्रतिपादक 
वेदान्तवाक्य भी अनुमानद्वारा कायसे कारणका ज्ञान कराते हुए प्रधान आदि जड़ कारणोंका 
प्रतिपादन करते हैं। प्रलयकालमें सत्त्व, रज और तम इन तीन गुर्णोकी साम्यावस्थाको वे प्रधान 
कहते हैं। वही प्रधान, पुरुष ओर इनका संयोग नित्य अनुमेय हैं। यथा “यज्जडं तच्चेतनसंयुक्त 
यथा रथादि” ) जो जड़ होता है वह चेतनसे युक्त होता है, जैसे रथ सारथिसे युक्त होता है, वसे ही 
जड़ प्रधान भी चेतन पुरुषसे युक्त होना चाहिए ) । इस प्रकार पुरुष, प्रधान और इनका संयोग नित्य 
अनुमेय ही हैं। 

# वेदान्तमतमें सवज्ञ सवंशक्तिमान्‌ ब्रह्म जगतृका अभिन्ननिमित्तोपादान करण है और सांख्य 
मतमें प्रधान कतृकारण है । अव भगवान्‌ भाष्यकार इस उक्त मतके विरोधी अन्य मतका 'काणादास्तु' 
इत्यादिसे उल्लेख करते हैं। कणादके अनुयायी ऐसा मानते हैं कि “यत्कार्य तत्वुद्धिमस्कतृकम( ' (जो 
कार्य है वह बुद्धिमान्‌ कतसि जन्य है, जैसे घट । ) क्योंकि चेतन कर्तामें कार्यानुकल ज्ञान, इच्छा तथा 
प्रयत्न होते हैं, किन्तु जड़ प्रधान आदिमें कार्यानुकल ज्ञान आदि नहीं होते, अतः जड प्रधानको जगतका 
कतृकारण मानना अयुक्त है, किन्तु चेतनको ही इस जड़ जगत॒का कतृकारण मानना चाहिए । यद्यपि 
बुद्धि आदि गुणोंसे युक्त जीव चेतन है और घट आदि कायंका कर्ता मी है, फिर भी अल्पज्ञ और अल्प 
शक्ति आदि युक्त होनेसे इस विचित्र, विशाल रांसारके निर्माण आदि करनेमें वह सवंथा असमर्थ है । 
अत: “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ “यः सचज्ञः सबदित” इत्यादि श्रुतिवाक्योंके आधारपर जगतुके 
उत्पत्ति आदिका निमित्तकारण सर्वज्ञ, सवंशक्तिमानु ईश्वर है । वायु, अग्नि, जल और पृथ्वीकै 
परमाणु इस कार्य जगतृके प्रति उपादान कारण हैं। 

शून्यवादी बोद्ध--“असदेवेदमग्न आसीदेकमेवाद्वितोयम?' ( छा० ६।२।१ ) ( आरम्ममे यह 
एकमात्र अद्वितीय असत्‌ ही था ) इत्यादि श्रुति वाक्योके आधारपर इस जगतृका उपादान कारण 
शून्यको मानते है । और “यत्‌ वस्तु तत्‌ झून्यावसानं यथा दीपः” जो वस्तु है वह अन्तमें शून्यमें छीन 
होती है, जसे दीपक । 


इस प्रकार वाक्यामास' ओर युक्त्यामासोंका अवलम्वनकर वादी भिन्न-भिन्न मतोंके द्वारा विरोध 
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विप्रतिपत्तयः पूर्वपक्षीकृत्य निराक्रियन्ते। # तत्र सांख्याः प्रधान त्रिगुणमचेतन जगतः 


कारणमिति मन्यमाना आहुः-यानि वेदान्तवाक्यानि सर्वक्षस्य सवशक्त त्रह्मणो जगत्का- 


रणत्वं प्रद्‌शयन्तीत्यवोचंस्तानि प्रधानकारणपक्षे5पि योजयितुं शक्यन्ते । सवंशक्तित्व 
तावत्मधानस्यापि स्वचिकारविषयमुपपद्यते । एवं सर्वेज्षत्वमप्युपपद्यते । » कथम्‌? यत्तु 
ज्ञानं मन्यसे स सत्त्वघमः, 'सत्त्वात्संजायते ज्ञानम्‌? (गी० १४।१७) इति स्सृतेः। तेन च सत्त्व- 


रक ha ९ 
धमेण ज्ञानेन कार्यकरणवन्तः पुरुषः सवंज्ञा योगिनः प्रसिद्धाः। सत्त्वस्य हि निरतिशयो- 


उनमें त्रिगुणात्मक अचेतन प्रधान जगतका कारण है, यह माननेटाले सांख्यमतावलम्बी कहते हैं-- 
तुमने कहा है कि जो वेदान्त वाक्य सववज्ञ सवंशक्तिमानु ब्रह्ममें जगतको कारणताको दिखाते हैं, वे 
प्रधान कारण पक्षमें भी लगाए जा सकते हैं। स्वकार्यकी अपेक्षा प्रधानमें भी सर्वशक्तित्व उपपन्न है, 
एवं सर्वज्ञत्व भी उपपन्न है । प्रधान सवंज्ञ कैसे हो सकता है ? जिसे तुम ज्ञान मानते हो वह सत्त्व- 
गुणका धमं है, क्योंकि “सच्वात्संजायते ज्ञानम! ( सत्त्वगुणसे ज्ञान उत्पन्न होता है ) यह स्मृति है । 
उस सत्त्वगुणके धमंरूप ज्ञानसे कार्य ( देह) करण ( इन्द्रिय ) वाले पुरुष योगी सर्वंश प्रसिद्ध हैं। 
सत्यानन्दी-दीपिका 

प्रदर्शित करते हुँ । तव पद ( व्याकरण ) वाक्य ( मीमांसा ) प्रमाण ( न्याय ) आदि शास्त्रोमे 
पारंगत भगवान्‌ विष्णुके ज्ञानशक्ति अवतार | आचाये भगवान्‌ व्यास वेदान्त वाक्य ब्रह्म परक हैं, यह 
दिखलानेके लिए उन विरोधोंका उल्लेख करते हैं। अब भगवान्‌ माष्यकार उनमेंसे प्रथम “तत्र? 
आदिसे सांख्यमतका उल्लेख करते हैं। 


# 'सूलप्रकृतिरविकृतिमहदाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त। षोडशकस्तु विकारो न प्रकृतिन विकृतिः पुरुषः॥।' 
(सां० का० ३) (मूल प्रकृति-प्रधान सबका मूलकारण है वह किसीका कायं नहीं है अर्थात्‌ इसका कोई 
कारण नहीं है । सृष्टिकालमें सवंप्रथम प्रकृतिसे महद्‌ उत्पन्न होता है, महद्से अहंकार, अहंकारसे मन, 
पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कर्मेन्द्रियाँ और पाँच तन्मात्राएं उत्पन्न होती हैं। महद्‌, अहंकार और पाँच 
तन्मात्राऐ ये सात कायं और कारण उमयात्मक हैं, अर्थात्‌ महद्‌ प्रधानका काये है और अहंकारका 
कारण भी है, अहंकार महदका कायं है और एकादश इन्द्रियो और पाँच तन्मात्राओं (शब्द, स्पश, रूप, 
रस और गन्ध )का कारण भी है । शब्द आदि पाँच तन्मात्राओसे आकाश आदि पाँच भूत उत्पन्न 
होते हैं, इसलिए ये उक्त तन्मात्राएँ आकाश आदि पाँच भूतोंके कारण हैं। एकादश इन्द्रियाँ और 
आकाश, वायु, अग्नि, जल और पृथ्वी ये पाँच स्थूलभूत, ये सोलह केवल काय हैं अर्थात्‌ ये 
तत्त्वान्तरको उंत्पन्न नहीं करते, अतः कारण नहीं हैं और चेतन पुरुष तो न काय है और न कारण ) 
इस प्रकार सांख्यमतमें पच्चीस तत्त्व हैं। प्रधान चेतन पुरुषके संयोगसे महदसे लेकर इस सम्पूर्ण 
प्रपश्चको उत्पन्न करता है, इससे स्वकायंकी अपेक्षा प्रधानमें सवंशक्तिमत्त्व है इसी प्रकार सर्वज्ञत्व भी, 
अतः वेदान्तवाक्योंकी प्रधान जगत्‌का कारण है इस पक्षमें योजना हो सकती है । 

५ जितना जितना सत्त्वगुणका उत्कर्ष होता है अर्थात्‌ रजो और तमोगुणसे जितना जितना 
अनभिभूत-शुद्ध सत्त्व होता है उतना उतना ज्ञानका मी उत्कर्ष होता है। इस आधारपर योगदशंनमें 
भी कहा गया है कि “तत्र निरतिशयं सर्वज्ञबीजम्‌ः ( योग० १।२५ ) ( उसमे सत्त्वगुणकी निरतिशयता- 
अत्यन्तशुद्धता-रजो और तमोगुणसे अनभिभूतता ही सर्वज्ञताका कारण है) 'सत्त्व लघुप्रकाशकस्‌ 


( सां०,का० १३ ) ( सत्त्व गुण लाघव युक्त और प्रकाशक है ) और यह लोकप्रसिद्ध मी है कि सत्त्व- 


रि०म-† आचिनोति च शाख्राथं आचारे स्थापयव्यपि। स्वयमाचरते उप । स्वयमाचरते यस्मादाचायः र स उदाहतः 
११ 








८२ त्रह्मसत्र-शाङ्करभाष्य [ आ० १ पा० १ 


त्कर्ष सर्वज्ञत्वं प्रसिद्धम । न केवलस्याकार्यकरणस्य पुरुषस्योपलग्धिमात्रस्य सतत्वं 
किचिज्ज्ञत्वे चा कल्पयितुं शाक्यम्‌। * त्रिशुणत्वात्तु प्रधानस्य सर्वक्षानकारणभूतं सत्त्व 
प्रधानाचस्थायामपि विद्यत इति प्रधानस्याचेतनस्यैव सतः सवंज्ञत्वमुपचयैते चेदान्त- 
वाक्येषु । अवश्यं च त्वयापि सवें ब्रह्मा भ्युपगच्छता खवंज्ञानशाक्तिमच्वेनेच सवेक्षत्वसु- 
पगन्तव्यम्‌। नहि. सर्वदा सर्वविषयं ज्ञानं कुर्वदेच ब्रह्म वतते। ® तथाहि-ज्ञानस्य नित्यत्वे 
ज्ञानक्रियां प्रति स्वातन्क्यं ब्रह्मणो हीयेत। अथानित्यं तदिति ज्ञानक्रियाया उपरमेतापि 
. ब्रह्म, तदा सवेक्षानशक्तिमच्वेनेव सवंज्ञत्वमापतति । अपि च ग्राशुत्पत्तेः सवंकारकशून्य 


सत्त्वका निरतिशय उत्कर्ष होनेपर सवंज्ञत्व प्रसिद्ध है। देह और इन्द्रिय रहित केवल ज्ञानस्वरूप 
पुरुषमें सवंज्ञत्व अथवा अल्पज्ञत्वकी कल्पना नहीं की जा सकती । प्रधान त्रिगुणात्मक है, इसलिए तो 
सब ज्ञानोंका कारणभूत सत्त्वगुण प्रधान-अवस्थामें विद्यमान है । इस कारण अचेतन होनेपर भी 
प्रधानका ही वेदान्त वाक्योंमें सवज्ञत्व उपचरित है अर्थात्‌ गौणवृत्तिसे प्रतिपादित है । सवज्ञ ब्रह्म है, 
ऐसा स्वीकार करनेवाले तुमको भी अवश्य सवंज्ञानशक्तिमत्‌ होनेसे ही ब्रह्ममें सवंज्ञत्व मानना चाहिए, 
क्योंकि ब्रह्म सदा ही सवं विषयक ज्ञान करता हुआ नहीं रहता । यदि ज्ञान नित्य है तो ज्ञान क्रियाके 
प्रति ब्रह्मकी स्वतन्त्रता नष्ट हो जायगी, यदि वह अनित्य है तो ज्ञानक्रियाके न रहनेपर कदाचित्‌ ब्रह्म 
उससे उपरत भी हो जायगा । इससे तो यह सिद्ध होता है कि सवज्ञान शक्तिमत्त्वसे ही ब्रह्मामें भी 
सवंज्ञत्व प्राप्त होगा । {कञ्च उत्पत्तिके पूवं तुम ब्रह्मको सवंकारकोंसे रहित मानते हो, तो ज्ञानके 
साधन शरीर, इन्द्रियादिके अभावमें ज्ञानकी उत्पत्ति किसीके मतमें भी युक्त नहीं है। सत्त्व, रज 


सत्यानन्दो-दीपिका 
गुणके अत्यन्त उत्कर्ष होनेपर देह और इन्द्रिययुक्त पुरुष योगी सवज्ञ होते हैं। उस सत्त्वगुणका अत्यन्त 
उत्कर्ष प्रधानमें तो है, अतः उसमें सवंज्ञता मानना युक्त है । 

# सि०--अब यहाँ शका होती है कि जव सांख्यमतसे प्रलयकालमें तीनों गुणोंकी साम्यावस्था 
ही प्रधान है तो उस अवस्थामें रज और तम दोनों गुणोंकी समानरूपसे विद्यमानता होनेपर सत्व- 
गुणका अत्यन्त उत्कर्ष कंसे हो सकता है और तदाश्रित प्रधानमें सबंज्ञता किस प्रकार हो सकती है? 
पु०--उस अवस्थामें प्रधान त्रिगुणात्मक है इस कारण उसमें सम्पूणं ज्ञानका कारणभूत सत्त्वगुण 
भी है, अतः अचेतन प्रधानमें वेदान्तवाक्योंद्वारा गौणवृत्तिसे सवंज्ञता कही जा सकती है। किच्च 
वेदान्त प्रतिपाद्य सवंज्ञब्रह्मको अङ्गीकार करनेवाले तुमको भी ब्रह्माको सवंज्ञ इसकारण स्वीकार करना 
होगा कि उसमें सवंविषयक ज्ञान करनेकी शक्ति है । क्योंकि ब्रह्म सदा ही सब विषयोंका ज्ञान करता 
हुआ नहीं रहता । प्रझ्यकालमें अनित्य ज्ञानका तो नाश हो जाता है । किन्तु सत्त्वगुणमें सवंज्ञताकी 


स्वरूप योग्यता रहती है, अतः उसका उत्कर्ष होनेपर ईश्वर सवंज्ञता प्राप्त कर लेगा । इसलिए सत्त्व 
गुणमें सवज्ञताकी शक्ति अवस्य माननी चाहिए । । 


# सांख्यमतमें जड़ प्रधान ही जगतका कतृंकारण है और पुरुष पुष्करपलाशवत्‌ निर्लेप 
है.। पुरुषके मोग तथा अपवगं ( मोक्ष ) के लिए प्रधान सृष्टि करनेमें प्रवृत्त होता है । प्रधान जई 
है, अतः एकाकी कुछ करनेमें समथ नहीं है और पुरुष असंग है, वह भी एकाकी कारण नहीं हो 
सकता । इसलिए प्रधान पुरुषके संयोगसे सृष्टि करनेमें प्रवृत्त होता है। जैसे समामें नतंकी अपना 


नृत्य दिखाकर हट जाती है, वसे प्रधान मी पुरुषको अपना प्रपच्च दिखाकर अर्थात्‌ भोग और अप. 


वर्ग संपादन कर निवृत्त हो जाता है। 'असङ्गो झयं पुरुषः? वस्तुतः पुरुष असंग होनेसे बन्ध और 
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हमे प्यते त्वया । न च शानसाधनानां शारीरेन्ट्रियादीनाममाचे ज्ञानोत्पत्तिः कस्यचिदुप- 
पन्ना । अपि च प्रधानस्यानेकात्मकस्य परिणामसंभवात्कारणत्वोपपत्तिसदादिवत्‌ , नासं- 
हतस्यकात्मकस्य ब्रह्मण इत्येवं प्राप्त इदं सूत्रमारभ्यते | 
ईक्षतेनाशब्दम्‌ ॥ ५ ॥ 

पदच्छेद--ईक्षतेः, न, अशब्दम्‌ । 

सूज्राथ--(अशन्दम्‌) श्रुति अप्रतिपादित होनेके कारण प्रधान जगतका कारण (न) नहों है, (ईक्षतेः) 
क्योंकि 'तदक्षत' श्रुतिमें जातका कारण ईक्षण कर्ता कहा गया है, जड़ प्रधानमें ईक्षणकतृंत्व नहों है । 

न सांख्यपरिकद्पितमचेतनं प्रधानं जगतः कारणं शक्यं वेदान्तेप्वाश्रयितुम्‌ । 
अशाब्द हि तत्‌ । कथमराव्दत्वम्‌ ? ईक्षतेः--ईक्षितृत्वश्ववणात्कारणस्य । कथम्‌ ? एवं हि 
थ्र्यते-सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌ (छान्दो ६।२।१) इत्युपक्रम्य 'तदैक्षत बहुस्यां 
प्रजायेयेति तत्तेजोञ्सुजत' (छान्दो ६।२।३) इति । तत्रेदं शब्दवाच्यं नामरूपव्याकृतं जगत्प्रा- 
गुत्पत्तेः सदात्मनावधार्यं तस्यैव प्रकृतस्य सच्छब्दवाच्यस्येक्षणपूवक तेजः प्रभ्॒तेः स्रष्दत्व॑ 
द्रायति । ® तथान्यत्र- आत्मा चा इदमेक एवाग्र आसीत्‌ । नान्यत्किंचन मिषत्‌ । स ईक्षत 


लोकान्नु सुजा इति । स इमाँछ्लोकानसुजत” ( ऐत० १।१।१ ) इतीक्षापूचिकामेच सृष्टिमाचष्टे । 


और तम इस भेदसे अनेकात्मक प्रधानका परिणाम सम्भव है, अतः वह मृत्तिकादिके समान कारण 


हो सकता है । परन्तु सङ्खात रहित असङ्ग अद्वितीय ब्रह्म नहीं । इसप्रकार पूर्वपक्ष प्राप्त होनेपर इस 
सूत्रका आरम्भ किया जाता है--- 


सांख्य परिकल्पित अचेतन प्रधान जगतका कारण वेदान्तोंमें नहीं माना जा सकता, क्योंकि 
वह श्रुति सिद्ध नहीं है । यंदि कहो कि श्रुति सिद्ध क्यों नही है? इससे कि कारणें ईक्षणकतृत्व 
सुना जाता है। कंसे? “सदेव सोम्य०' (हे प्रियदशंन ! आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही 
था ) ऐसा आरम्म कर आगे कहा है--'तदैक्षत०' ( उसने ईक्षण किया कि में अनेक हो जाऊं 


` अर्थात्‌ अनेक प्रकारसे उत्पन्न होऊ, इसप्रकार ईक्षणकर" उसने तेज उत्पन्न किया ) यह श्रुति 'इदम्‌' 


शब्द वाच्य नाम-रूपसे अभिव्यक्त जगतका उत्पत्तिके पूवं सद्र्पसे निश्‍्चयकर उसी प्रकृत सत्‌ शब्द 
वाच्य ( ब्रह्म ) में ईक्षण पूवंक तेज आदिका सत्त्व दिखलाती है । इसीभ्रकार अन्य स्थलपर “आत्मा 
बा०' ( आरम्ममें एकमात्र आत्मा ही था, उसके सिवा अन्य कोई स्वतन्त्र वस्तु नहीं थी, उसने 
ईक्षण किया कि लोकोंकी रचना करूँ, उसने अम्म, मरीचि, मर और आप इन लोकोंकी रचना की ) 
इसप्रकार यह श्रुति ईक्षण पूर्वक सृष्टिको कहती है । कहीं पर षोडशकल पुरुषको प्रस्तुत कर 
सत्यानन्दी-दीपिका 

मोक्षसे रहित है । धमं, अधमं, ज्ञान, अज्ञान, वैराग्य, अवे राग्य, ऐश्वयं और अनेश्वयं इन स्वमाव 
सिद्ध भावोसे युक्त प्रधानका ही बन्ध और मोक्ष है, केवल पुरुषमें उनका व्यवहार मात्र होता है । 
जैसे सेवकके जय, पराजयका स्वामीमें गौण व्यवहार होता है, वसे ही प्रघानके बन्ध और मोक्षका 
पुरुषमें केवल गौण व्यवहार होता है । इससे यह सिद्ध हुआ कि जगतुका कारण प्रधान है। गत 
अधिकरणमें सव॑वेदान्त प्रतिपाद्य ब्रह्मको ही जगतका कारण कहा गया है, परन्तु वह कूटस्थ होनेके 
कारण जगतका कारण नहीं हो सकता, अपितु ज्ञान क्रिया शक्ति युक्त त्रिगुणात्मक प्रधान हो जगत्‌ 
का कारण है, इसप्रकार आक्षेपसङ्गतिसे पूवंपक्ष होनेपर इस अधिकरणका आरम्म किया जाता है । 

% कलाओंसे रहित वह निष्फल पुरुष मायाख्प उपाधिसे कलावाचुकी तरह प्रतीत ह है। 
प ईक्षांचक्रे ( उपाधियृक्त डस षोडदाकल पुरुषने ईक्षण किया कि किस कर्ता विशेषके देहसे उत्क्रमथ ३ 
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कच्चिष्य षोडशकलं पुरुषं प्रस्तुत्याह- स ईक्षांचक्रे । स माणमसूजत' ( प्रश्र, ६३) इति | 
ईक्षतेरिति च धात्वर्थनिदंशोऽभिप्रेतः, यजतेरितिवत्‌ । न घातुनिद्शः । तेन 'यः सवज्ञ: 
सर्यविद्यस्य ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतदूघहा नाम रूपमन्नं च जायते’ ( मुण्ड०१।३॥९ ) इत्येचमादी- 
न्यपि स्दशेश्वरकारणपराणि वाक्यान्युदाहतंव्यानि। + यत्तक्त सरवधमंण ज्ञानेन 
सर्व प्रधानं भविष्यतीति; तन्नोपपद्यते। नहि प्रधानावस्थायां शुणसास्यात्सत्त्धमों 
ज्ञानं संभवति । ननूक्त सर्व्ञानशक्तिमच्वेन सेज भविष्यतीति । तद्पि नोपपद्यते । यदि 
गुणासाम्ये सति सत्त्वन्यपाश्रयां ज्ञानशक्तिमाश्रित्य सर्वज्ञं प्रथानसुच्येत, कामं रजस्तमो- 
व्यपा्चयामपि ज्ञानप्रतिबन्धकशक्तिमाथित्य किचिज्ज्ञसुच्येत। अपि च नासाक्षिका सत्त्वः 
बृत्तिर्जानातिनाऽभिधीयते। न चाचेतनस्य प्रधानस्य साक्षित्वमस्ति। तस्मादलुपपन्न 
प्रधानस्य सर्वज्ञत्वम्‌ । योगिनां तु चेतनश्वात्सच्वोत्कर्षनिमित्तं सवज्ञत्वसुपपत्नमित्यनुदा- 
“स ईक्षांचक्रे०' ( उसने ईक्षण किया अर्यात्‌ नाम ख्पात्मक जगत्‌की उत्पत्तिका सङ्कल्प उद्भ उने जग किया अर्थात नाम रूपात्मक जगतूकी उत्पत्तिका सङ्कल्प किया, उसने 
प्राणको उत्पन्न किया ) ऐसा कहा है । 'यजति' के समान यहाँ ईक्षति से धातुके अर्थका निर्देश 
अभिप्रेत है, धातु मात्रका निर्देश नहीं । इससे “यः सवज्ञः०' ( जो सववज्ञ और सवोवित्‌ है जिसका 
' ज्ञानमय ही तप है, उससे यह हिरण्यगमं, नाम, रूप और अन्न उत्पन्न होता है ) इत्यादि सर्वज्ञ ईश्वर 
कारण परक वाक्य भी उदाहरणरूपसे देने चाहिएँ । जो यह कहा गया है कि सत्त्वगुणके धमप 
ज्ञानसे प्रधान संज्ञ होगा, यह कथन युक्त नही है, क्योंकि प्रधानावस्थामें गुणोंका साम्य होनेसे 
सत्त्वगुणका घमंरूप ज्ञान हो ही नहीं सकता । परन्तु जो यह कहा गया कि सवज्ञानके शक्तिमत्त्वसे 
प्रधान सववज्ञ होगा ? वह भी युक्त नहीं है, क्योंकि गुणोंके साम्य होनेपर .मी यदि सत्त्वगुणके व्यपाश्रय 
ज्ञानशक्तिका आश्रयणकर प्रधानको सवंज्ञ कहो तो रजो और तमोगुण व्यपाश्रय ज्ञान प्रतिबन्धक 
शक्तिका आश्रयणकर ( प्रधानको ) अल्पज्ञ मी कहना होगा । और साक्षी रहित सत्त्वगुणकी वृत्तिका 
“ज्ञा? धातुसे विधान नहों किया जा सकता । अचेतन प्रधान साक्षी नहीं है, इस कारण प्रधानमें 
सवंज्ञत्व अनुपपन्न है । योगी तो चेतन हैं, अतः उनमें सत्त्वगुणके उत्कर्षके कारण सवेज्ञत्व युक्त है, 
इसलिए इस स्थलमें यह उदाहरण ठीक नहीं है । जैसे अयःपिण्डादिमें दग्धूत्व अग्निनिमित्तक है, 


सत्यानन्दी-दीपिका 


करनेपर मैं भी देहसे उत्क्रमण कर जाऊंगा और जिसके देहमें स्थित रहनेपर मैं भी देहमें स्थित 
रहुँगा ) इसप्रकार पुरुपने ईक्षणकर 'स.प्रणमसूजत प्राणाच्छाद्धा खं वायुञ्यतिरापः पृथिवीन्द्रिय 
सनोऽ्नमन्नाह्वीय तपो मन्त्राः कम लोका लोकेपु च नाम च? ( प्रश्न० ६।८ ) ( उस पुरुषने प्राण 
( हिरण्यगभं ) को सृष्टिको, फिर प्राणसे श्रद्धा, आकाश, वायु, तेज, जल, पृथिवी, इन्द्रिय, मत 
और अन्नको तथा अन्नसे वीयं, तप, मन्त्र ( ऋग्वेदादि ), कमं ( अग्निहोत्रादि ) और छोकोंको एवं 
ह देवदत्तादि ) नामको उत्पन्न किया ) यह षोडशकला विषयक श्रुति है । यद्यपि ` 

दो” ( इक्‌ और रितिप्‌ प्रत्यय धातुके निर्देशमें होते है) इस कात्यायन वचनके अतुसा 
'स्तिप्‌' प्रत्ययान्त 'ईक्षति' शब्द 'ईक्ष' धातुका वाचक है, तथापि 'इतिकतंव्यताविधेः यजतेः {वः 
वत्त्वम्‌ ( ७।४।१ ) जैमिनिसृत्रमें जसे यजति’ पद “यज' धातुको न कहकर छक्षणासे धात्वर्थं यागका 
बोधक है, वसे यहाँ भी 'ईक्षति' पद 'ईक्ष' घातु को न कहकर धात्वथं ईक्षणका बोधक है । 


# प्रधानमें सत््वगुणका उत्कर्ष तब होता जब उसके प्रतिबन्धक रजो और तमोगुण सार 





खूपसे विद्यमान न होते। इतना होनेपर भी यदि अभिनिवेशसे प्रधानको सर्वज्ञ कहो तो ब | 
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हरणम्‌ । हरन अथ पुनः साक्षिनिमित्तमीक्षितत्व प्रधानस्य कल्प्येत, यथाग्निनिमित्तमयः- 
देदेग्धृत्वम; तथा सति यक्निमित्तमीक्चितृत्वं प्रधानस्य तदेव सर्वक्ष मुख्यं ब्रह्म जगतः 
कारणमीति युक्तम्‌ । यत्पुनरुक्त-त्रह्मणोऽपि न सुख्यं सवज्ञत्वसुपपद्यते, नित्यज्ञानक्रियत्वे 
ज्ञानक्रियां प्रति स्वातंञ्यासंभवादिति। ® अत्रोच्यते-इद तावद्भवान्प्रष्टव्यः, कथं नित्यज्ञान- 
क्रियत्वे सरवज्ञत्वहानिरिति । यस्य हि सवविषयावभासनक्षमं शान नित्यमस्ति सो5सवज्ञ 
इति विप्रतिषिद्धम । अनित्यत्वे हि ज्ञानस्य कदाचिज्ञानातिकदाचिन्नजानातीत्यसवक्षत्वमपि 
स्यात्‌। नासौ ज्ञाननित्यत्वे दोषो5स्ति । ® ज्ञाननित्यत्वे ज्ञानविषयः स्वातन्त्यव्यपदेशो 


नोपपद्यत इति चेन्न, प्रततौषण्यप्रकारो ऽपि सवितरि दहति प्रकाशयतीति स्वातन्त्यन्यपदेशा- 


वैसे ही प्रधानमें ईक्षितृत्व साक्षी निमित्तक है ऐसी यदि कल्पना करो तो प्रधानमें ईक्षितृत्वका जो 
निमित्त है वही संज्ञ मुख्य ब्रह्म जगतका कारण है, यह युक्त है। और यह जो कहा गया है कि 
ब्रह्ममें भी मुख्य सवंज्ञत्व उपपन्न नहीं है, क्योंकि ब्रह्मकी नित्य ज्ञानक्रिया होनेके कारण ज्ञानक्रियाके 
प्रति उसकी स्वतन्त्रता असम्मव है । इस बिषयमें कहते हैं-परन्तु पहले तो आप यह बताइए कि 
नित्य ज्ञानक्रियाके होनेपर सवंज्ञ ताकी हानि किसप्रकार होगी ? सब पदार्थोके प्रकाश करनेकी सामथ्यं 
रखने वाला जिसका ज्ञान नित्य है और वह स्वयं असवज्ञ है, यह कथन विरुद्ध है ! यदि ज्ञानको 
ही अनित्य मानें तो कमो जानता है और कमी नहीं जानता है इसप्रकार ब्रह्म असवंज्ञ भी होगा ? 
परन्तु ज्ञानके नित्यत्वः पक्षमें यह दोष नहीं है । यदि कहो कि ज्ञानको नित्य माननेपर ज्ञानविषयक 
( ब्रह्ममें ) स्वातन्त्र्य व्यपदेश अनुपपन्न है, तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि निरन्तर-स्थायो 
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अल्पज्ञ भी कहना होगा, क्योंकि प्रलयमें प्रवतंक रजोगुण और आवरक तमोगुणका भी तो समान 
उत्कषं है । ऐसी परिस्थितिमें अल्पज्ञता और सवज्ञता परस्पर विरुद्ध दोनों घमं युगपत्‌ प्रधानमें कसे 
रहेंगे ? यदि कहो कि प्रधानावस्थामें केवळ सत्त्वगुणका ही उत्कर्ष होता है अन्य गुणोंका नहीं, तो 
यह कथन केवळ साहसमात्र है, क्योंकि इसमें कोई नियामक नहीं । साक्षोके विना केवल सत्त्वगुणकी 
वत्ति भी ज्ञान नहीं होती, कारण कि वह जइ है । साक्षी चेतनसे प्रतिबिम्बित चित्तवृत्तिको ज्ञान कहा 
जाता है और उतीसे वस्तुका ज्ञान होता है । अचेतन प्रधान भी साक्षी नहीं है, इस कारण प्रधानमें 
सर्वज्ञत्व भी असंमव है। योगी पुरुष तो चेतन हैं, अतः उनमें सत्त्वगुणके उत्कषं और अन्य गुणोके 
अपकर्षके कारण सर्वज्ञता हो सकती है । इसलिए प्रधानके विषयमें सत्त्व उत्कर्ष युक्त योगो पुरुष 
सवंज्ञ होते हैं, यह उदाहरण ठीक नहीं है, क्योंकि प्रधान अचेतन है और योगो पुरुष चेतन हैं । 

# अब ईश्वरवादी पातञ्जळमतका “अथ पुनः? इत्यादिसे दिग्दशंत कराते हुए भगवाच 
भाष्यकार निराकरण करते हैं । 

छ सर्वज्ञत्वका अथे सवंविषयक ज्ञान है ज्ञानकतृंत्व नहीं अर्थात्‌ समी पदारथाँको जानना ही 
सवंज्ञता है, क्योंकि ईक्वर ज्ञानको किसी करण ( प्रयत्न ) द्वारा उत्पन्न नहीं करता प्रत्युत वह तो 
नित्य है। नित्यत्वके साथ व्यापकत्वका अविनामाव सम्बन्ध है। ज्ञान नित्य होनेके कारण ब्रह्ममें 
सर्वज्ञत्वकी हानि कदापि नहीं हो सकती । यदि ज्ञानको अनित्य मानें तो ब्रह्ममें असवज्ञता आ सकती 
है जैसे संसारी जीवोंमें देखी जाती है । परन्तु ज्ञानके नित्य होनेसे ब्रहामे अल्पज्चता दोष भी नहों है । धद 

४ दांका--यदि ज्ञानको नित्य मानें तो नित्य ज्ञानके प्रति ब्रह्म स्वतन्त्र नहीं होगा, इसके 
साथ “सबै जानातीति सवे” ( जो समीको जानता है वह्‌ सववज्ञ है) यह सवंज्ञताको सवमान्य 
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दर्शानात्‌ । ननु सवितुर्दाहमप्रकाश्यसंयोगे सति दहति प्रकाशयतीति व्यपदेशः स्यात्‌, न तु 
ब्रह्मणः प्रागुत्पत्ते शञनकर्मसंयोगो ऽस्तीति विषमो दष्टान्तः। न; असत्यपि कमेणि सविता 
प्रकाशत इति कर्दत्वव्यपदेशदशनात्‌। एवमसत्यपि ज्ञानकर्मणि ब्रह्मणः 'तदक्षतः (छान्दो 
६२३ ) इति कदत्वव्यपदेशोपपत्तेने वैषम्यम्‌ । कमापेक्षायां तु ्रह्मणी्षितत्वश्रुतयः 
सुतरामुपपन्नाः । कि पुनस्तत्कर्म, यत्प्रागुत्पत्ते रीश्वरश्ञानस्य विषयो अवतीति ? तत्त्वान्य- 
त्वाभ्यामनिर्वचनीये नामरूपे अव्याकृते व्याचिकीषिते इति ब्रमः । यत्प्रसादाद्धि योगिनाम- 
प्यतीतानागतविषयं प्रत्यक्षं क्षानामिच्छन्ति योगशास्त्रविदः,किसु वक्तव्यं तस्य नित्यसिद्धस्ये- 


श्वरस्य खि स्थितिसंहतिविषयं नित्यज्ञानं भवतीति । यदप्युक्तं प्रागुत्पत्त बरेह्मणः शरीरादि- 
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उष्णता और प्रकाशसे युक्त सूयंमें भी जलाता है प्रकाश करता है इसप्रकार स्वतन्त्र शब्द व्यवहार 
देखा जाता है। यदि कहो कि सूयंका दाह्य तथा प्रकाश्य पदार्थोके साथ संयोग होनेपर जलाता है 
प्रकाश करता है ऐसा व्यपदेश होता है, तो यहां जगत्‌की उत्पत्तिके पहले ब्रह्मके ज्ञानका कमके साथ 
संयोग ( सम्बन्ध ) ही नहीं है, इससे यह दृष्टान्त विषम है । यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि 
कमंके न होनेपर अर्थात्‌ कर्मके अविवक्षित होनेपर भी “सूय प्रकाश करता है जैसे सूयंमें कतृत्व 
व्यपदेश हो सकता है, वैसे ही ज्ञानका कमं न होनेपर मी “तदैक्षत' इसप्रकार ब्रह्मामें कतृत्व व्यपदेश 
हो सकता है। इसलिए सूयके हशन्तसे कोई वेषम्य नहीं है । कमंकी अपेक्षामें तो ब्रह्ममें ईक्षण- 
कतृत्व प्रतिपादक श्रुतियाँ सुतरां उपपन्च हैं । यदि पूछो कि वह कमं क्या है जो कि उत्पत्तिके पहले 
ईक्वरके ज्ञानका विषय होता है? हम कहते हैं--जो सत्‌ और असत्से विलक्षण अनिवचनीय है, 
और है तो अध्याकृत ( अव्यक्त ) परन्तु व्याकृत ( अभिव्यक्त ) करनेके लिए इष्ट है वह नाम, रूप 
ही तो कमं है। योग शास्त्रवेत्ता मी यही कहते हैं कि जिस ईइवरके प्रसादसे ही योगी पुरुषोंको भी 
जब भूत और मविष्पत्‌ विषयक प्रत्यक्ष ज्ञान होता है तो उस नित्य स्वयं सिद्ध ईश्वरका जगतुकी 
उत्पत्ति, स्थिति तथा संहार विषयक ज्ञान नित्य हो, इस विषयमें तो फिर कहना ही क्या है । जो यह 
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व्युत्पत्ति है । यदि ब्रह्ममें ज्ञानकतृत्व मानें तो यह व्युत्पत्ति कँसे सिद्ध होगी ? समाधान--यद्यपि शुद्ध 
प्रकाशस्वरूप ज्ञान नित्य है, तथापि जैसे नैयायिक आकाशको नित्य मानते हुए भी अनित्य घटादि 
उपाधिसे अतित्य मानते हैं, क्योंकि “घटाकाशो जातः? ऐसा व्यवहार होता है, बेसे तत्‌, तत्‌ विषय 
उपावियोसे युक्त होनेके कारण ब्रह्मस्वरूपसे उसमें भेदकी कल्पनाकर अनित्यत्वका गौण व्यवहार 
होता है । इसभ्रकार अनित्यज्ञानके प्रति ब्रह्मामें कतृत्व व्यवहार हो सकता है । जँसे सदा ही उष्ण और 
प्रकाशरूप होनेपर मी सुयंमें दाह और प्रकाशरूप क्रियाके प्रति कतृत्व व्यवहार होता है, ठीक बसे 
ही ज्ञानस्वख्प ब्रह्ममें मी “तदैक्षत' यह ईक्ष णरूप ज्ञानकतृत्व व्यवहार माना जाता है । 

% इसप्रकार निरीश्वरवादी सांख्यके प्रति ब्रह्मामें सर्वज्ञत्व सिद्धकर अव ईश्वरवादी पातञ्जछ 


मतावलम्बियोके प्रति ब्रह्ममें सवज्ञत्व सिद्ध किया जाता है । पातञ्जल मतानुसार 'क्लेशकमविपाकाश _ 
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यैरपराम्रष्टः पुरुषविशेष ईश्वरः ( यो० सु० १।२४ ) ( अविद्या, अस्मिता ( अहंकार ) राग, द्वेष और | 


अभिनिवेश् ये पाँच कला हैं, ये कलेश-दुःख देते हैं, अतः क्लेश कहे जाते हैं, शुभ, अशुभ और 
मिश्रित भेदसे कमं तीन प्रकारके हैं, विपाक-कमंफछ ( जन्म, आयु और भोग ) । कमं फलोंसे चित्त 


उत्पन्न वासना-संस्कार-आशय हैं, इन समीसे असम्बन्धित संसारी पुरुषोंसे विलक्षण ईस्वर है ) द | 


इस्वरका लक्षण है । “ततः प्रस्यक्चतनाधिगमोऽप्यन्तरायामावश्च' ( यो० सु० १।२९ ) ईश्वरके प्रणि 


| 


| 
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शरीरादि सम्बन्धमन्तरेणेक्षितृत्वमनुपपन्नमिति, न तच्चोद्यमबतरति; सबित्प्रकाशवद 
ब्रह्मणो ज्ञानस्वरूपनित्यत्वे ज्ञानसाधनापश्षानुपपत्तः । अपि चाऽविद्यादिमतः संसारिणः 
शरीरायपेक्षा ज्ञानोत्पत्तिः स्यात्‌, न ज्ञानप्रतिवन्धकारणरहितस्येश्वरस्य। मन्त्रो चेमावीश्व- 
रस्य शरीराद्यनपेक्षतामनवरणज्ञानताँ च ददायतः--'न तस्य काय करणं च विद्यते न तत्स- 
मश्चाभ्यधिकश्च इश्यते । पराऽस्य शक्तिर्विविधेच श्रूयते स्वामाविकी ज्ञानबलक्रिया च' (श्वेता० ६।८) 
इति । ‘अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पझ्यस्यचक्षुः स शणोत्यकणंः । स वेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता 
तमाहुरग्रथं पुरुषं महान्तम्‌? (श्वेता ३।१९) इति च । ननु नास्ति तावज्ज्ञानप्रतिवन्धकारण- 
वाली श्वरादन्‍्यः संसारी; “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा नान्योऽतोऽस्ति विज्ञाता’ (बृह० ३।७।२३) इति 
श्रुतेः । तत्र किमिदसुच्यते संसारिणः शरीराद्यपेक्षा ज्ञानोत्पत्तिनेश्वरस्येति ? अत्रोच्यते- 
सत्यम्‌; नेश्वरादन्यः संसारी, तथापि देहाहिसंघातोपाधिसंवन्ध इष्यत एव, घटकरक- 
गिरिशुहाषद्युपाधिसम्वन्ध इच व्योम्नः । तत्ङृतश्च शब्द्प्रत्ययव्यवहारो लोकस्य दष्टो घट- 
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कहा गया है कि उत्पत्तिके पहले शरीरादिके साथ सम्बन्धके विना ब्रह्ममें ईक्षणकतृंत्व अनुपपन्न है । 
इस आशक्षेपका अवकाश नहीं है, क्योंकि ब्रह्मका ज्ञानस्वरूप सूयंप्रकाशके समान नित्य है, अतः उसे 
ज्ञानके लिए साधनोंकी अपेक्षा नहीं हो सकती, और अविद्यादि युक्त संसारी जीवको ज्ञानोत्पत्तिमें 
भले ही शरीरादिकी अपेक्षा हो, परन्तु ज्ञान प्रतिबन्धक कारणोंसे रहित ईश्वरको ज्ञान होनेमें शरीरादि 
की अपेक्षा नहीं है । क्योंकि “न तस्य०' (उस परमात्माके कायं (शरीर), करण (नेत्रादि इन्द्रिय) नहीं 
हैं, उसके समान और उससे अधिक कोई देखनेमें नहीं आता । उस ईश्चरकी मायारूप पराशक्ति स्वमावसे 
ही ज्ञान, बल तथा क्रिया भेदसे विविघरूपसे श्रृतियोंमें प्रतिपादित है) तथा “अपाणिपादो०' (वह हाथ, 
पैरसे रहित होकर मी अतिवेगवान और ग्रहण करनेवाला है, नेत्र रहित होकर मी देखता है और श्रोत्र 
रहित होकर मी सुनता है, वह सम्पूणं वेद्यवगंको जानता है, किन्तु उसे जाननेवाला कोई नहीं उसको 
प्रथम पुरुष-पूणं और महानु कहते हैं ) ये दो मन्त्र ईश्वरको शरीरादिकी अनपेक्षता और अनावरण- 
ज्ञानता दिखळाते हैं । परन्तु तुम्हारे मतमें तो ईश्वरसे भिन्न ज्ञान प्रतिबन्धक कारणवाला कोई संसारी 
है ही नहीं, क्योंकि “नान्यो०' ( उससे अन्य द्रष्टा नहीं है उससे अन्य विज्ञाता नहीं है ) ऐसी श्रुति है । 
तो यह कँसे कहते हो कि जीवको ज्ञानोत्पत्तिमें शरीरादिकी अपेक्षा है और ईश्वरको नहीं ? इसपर कहा 
जाता है--यद्यपि यह सत्य है कि ईदवरसे अन्य संसारी नहीं है, तो भी जैसे घट, करक ( कमण्डलू ), 
गिरि गुफा आदि उपाधियोंके साथ आकाशका सम्बन्ध है, वसे ही देहादि सङ्खातरूप उपाधिके साथ 
( इश्वरका ) सम्बन्ध इष्ट ही है। जैसे आकाशसे अभिन्न होनेपर भी उपाधि सम्बन्ध कृत घदाकास, 
करकाकाश आदि शब्द व्यवहार और ज्ञान व्यवहार लोकमें देखे गये हैं ओर उपाधि सम्बन्ध कृत 
घटाकाशादि भेदरूप मिथ्याबुद्धि आकाशमें देखी गई है, वैसे यहाँ भी देहादि सङ्चातख्प 
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धानसे व्याधि आदि विघ्न निवृत्त हो जाते हैं और योगीको अन्तरात्माका दशन होता है ) यह ईश्वर 
उपासनाका फल है। “मक्तिविशेषादावर्जित ईश्वरस्तमनुग्रह्माति ज्ञानवैराग्यादिना' ( उपासना विशेषसे 
प्रसन्न हुआ ईश्वर उस योगीपर ज्ञान और वेराग्य आदिसे अनुग्रह करता है ) इसप्रकार जब ईश्वर 
अनुग्रहसे योगीको इतना ज्ञान प्राप्त होता है तो ईश्वरके नित्यज्ञानमें दांकाका अवकाश ही कहाँ है ? 
# शाङ्का- प्रकाशमे अन्धकारके समान अखण्ड चिद्रूप आत्मामे जब अविद्यारूप अविवेक ही 
सिद्ध नहों हो सकता, तो फिर अविद्याके अधीन संसारित्वकी सिद्धि कैसे हो सकती है ? समाधान 
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च्छिद्रं करकादिच्छिद्रमित्यादिराकाशाब्यतिरेकेडपि; तत्कृता चाकारो घटाकाशादिभेदः 
मिथ्यावुद्धिरष्टा । तथेहापि देहादिसङ्घातोपाधिसम्वन्धाविवेकङृतेश्वरसंसारिमेद मिथ्या- 
बुद्धिः । छ श्यते चात्मन एव सतो देहाविसङ्घातेऽनात्मन्यात्मत्वाभिनिवेशो मिथ्याः 
बुद्धिमात्रेण पूर्वपू्येण । सति चैचं संसारित्वे देहाचपेश्षमीक्षितृत्बमुपपन्नं संसारिणः। | 
यदप्युक्तं प्रधानस्यानेकात्मकतवान्सुदा दिवत्कारणत्योपपत्तिर्नासंहतस्य घह्मण इति, तत्प 
यानस्याशाब्दत्वेतैव प्रत्युक्तम्‌ । यथा तु तकेणापि ब्रह्मण एव कारणत्वं निरवोदुं शक्यते, 
न प्रधानादीनां तथा प्रपञ्चयिष्यति-*न विळक्षणत्वाद्स्य-' (ब्र० २।१।४ ) इत्येवमादिना] 
अत्राह-यदुक्तं नाचेतनं प्रधानं जगत्कारणम्‌ ई्षिठत्वश्रवणादिति, तदन्यथाप्यु- 
पपद्यते; अचेतने5पि चेतनवदुपचारद्शनात्‌। यथा प्रत्यासन्नपतनतां नद्याः कूलस्यालक्ष्य | 
कूलं पिपतिषतीत्यचेतनेऽपि कूले चेतनवदुपचारो इष्टः तद्वदचेतनेऽपि प्रधाने प्रत्यासन्नः 
सगे चेतनवदुपचारो भविष्यति 'तदेक्षत' इति। यथा लोके कश्चिच्चेतनः स्नात्वा भुक्त्वा 
` चापराहे ग्रामं रथेन गमिष्यामरीतीक्षित्वानन्तर तथेव नियमेन प्रवतत, तथा प्रधानमपि _ 
महदाद्याकारेण नियमेन प्रवतंते, यस्माचेतनवदुपचयेते। कस्मात्पुनः कारणाहिहाय | 
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उपाधिके साथ सम्बन्धके अविवेकसे उत्पन्न हुई ईश्‍वर और संसारीकी भेदरूप मिथ्याबुद्धि है। 
सच्धातसे अतिरिक्त आत्माका देहादि सङ्ञातरूप अनात्मपदार्थोमें आत्मत्वका अभिनिवेश पूवं पूव 
मिथ्याबुद्धिसे ही देखा जाता है । और इस प्रकार संसारित्वके सिद्ध होने पर संसारीमें देहादिकी अपेक्षा 
करनेवाला ईक्षितृत्व युक्त है। यह जो कहा गया है कि मृत्तिकादिके समान अनेकात्मक होनेसे प्रधान 
जतका कारण हो सकता है, परन्तु अकेला ब्रह्म नहीं, वह तो “प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है' इससे _ 
ही निराकृत हो गया । जिस प्रकार युक्तिसे ब्रह्म ही जगतका कारण हो सकता है प्रधानादि नहीं, यह | 
सब “न विलक्षणस्वादस्य' इत्यादि सूत्रोंद्वारा विस्तारपुवक कहेंगे ॥ ५ ॥ | 

इसपर पूवंपक्षी कहता है--जो यह कहा गया है कि कारणमें ईक्षितृत्वका श्रवण होनेसे अचेतन 
प्रधान जगतका कारण नहीं है, वह अन्य प्रकारसे भी उपपन्न होता है, क्योंकि अचेतनमें भी गोण- . 
वृत्तिसे चेतनका-सा व्यवहार देखा जाता है । जैसे नदीका तट नीचेसे [ मिंट्टीके बह जानेके कारण l.3 
टूटकर जल्दी गिरता देखकर [ कोई कहे ] तठ गिरना चाहता है, तो यहाँ अचेतन तटमें जैसे चेतनका- 
सा व्यवहार देखनेमें आता है, वसे ही सृष्टि समीप होनेपर अचेतन प्रधानमें मी “उसने ईक्षण किया _ 
इसप्रकार चेतनका-सां व्यवहार हो जायगा । अथवा छोकमें जैसे कोई पुरुष स्नानानन्तर भोजनकर . 
अपरा्नमें रथसे ग्राम जाऊंगा, इस प्रकारका ईक्षणकर अनन्तर नियमसे वैसे ही प्रवृत्त होता है, बसे | 
ही प्रधान मी महद्‌ आदिके आकारसे नियमतः प्रवृत्त ( परिणत ) होता है। इसलिए उसमें चेतनका- _ 
सा उपचार किया जाता है । परन्तु प्रधानमें मुख्य ईक्षितृत्व ( ईक्षण कतृंत्व ) का त्यागकर गौणकी . 
सत्यानन्दी-दीपिका , जय 
पूवं पूवं अनुमवजन्य संस्कारोंद्रारा भ्रान्तिर्प मिथ्यावुद्धिसे देहादि अनात्मपदार्थोमे मैं मठ हँ 
इत्यादि जो आत्मत्व अभिमान है वह अविद्यासे कल्पित है । सामान्य चेतनात्मा अविद्याका विरोषी | 
नहीं, अपितु उसका पोषक है । जैसे सामान्य अग्नि वृक्षादिका पोषक हे । विहेषरूपसे अभिव्यक्त बही | 
अग्नि वृक्षादिका दाहक है, वैसे ही 'तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि' इत्यादि वेदान्तवार्क्योसे उत्पन्न चेतन" 
प्रतिबिम्बित ब्रह्माकार अन्त:करणकी वृत्ति (विद्या) अविद्याकी निवतिका है, इसलिए आत्मामें अविध 
रूप अविवेक सिद्ध है । इससे अविद्यामें प्रतिविम्वित चेतनरूप जीव मी सिद्ध है । इस प्रकार ई 
अन्य संसारी सिद्ध होनेसे उसे ईक्षणके लिए देहादि साधनोंकी अपेक्षा है किन्तु ईश्वरको नहीं ॥ १ 
नी (का 
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मुख्यमिक्षत्त्वमोपचारिकं कल्प्यते ? “तत्तेज ऐक्षत', “ता आप ऐक्षन्त' ( छान्दो० ६।२।३,४ ) 
इति चाचेतनयोरप्यसेजसोइचेतनवदुपचारदशनात्‌ । तस्मात्सत्कठंकमपीक्षणमोपचा- 
रिकमिति गम्यते, “उपचारप्राये वचनात’ इति । एवं प्राप्त इदं सूत्रमारभ्यते 
गोणश्चन्नात्मश्नव्दात्‌ ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद--गौण :, चेत्‌, न, आत्मशब्दात्‌ । 

सूत्राथे--( गौणः ) प्रधानमें ईक्षितृशब्द गौण है, ( चेन्न) यदि ऐसा कहो तो यह युक्त 
नहीं है, ( आत्मशब्दात्‌ ) क्योंकि 'एतदात्म्यम्‌' श्रुतिसे जगत्‌ कारणमें आत्मदान्दका प्रयोग किया 
गया है । इसलिए चेतन ही जगतका कारण है । 

यदुक्तं प्रधानमचेतनं सच्छब्दवाच्यं, तस्मिज्ञौपचारिक ईक्षतिः अप्तेजसोरिवेति । 
तदसत्‌; कस्मात्‌ ! आत्मशच्दात्‌ । “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌' इत्युपक्रम्य “तदैक्षत तचेजो5- 
सुजत' ( छान्दो० ६।२।१,३ ) इति च तेजो5वन्नानां स्टष्टिमुक्त्वा तदेव प्रतं सदीक्षित, 
तानि च तेजोऽबन्नानि, देवताशब्देन परामृच्याह--% 'सेयं देवतक्षत हन्ताहमिमास्तिस्रो 
देवता अनेन जीवेनात्मनानुप्रविञ्य नामरूपे व्याकरवाणि' (छान्दो० ६।३।२) इति । तत्र यदि प्रधान- 


RMS SS TI OL 
कल्पना क्यों की जाती है ? यदि कहो कि 'तत्तेजो०' ( उस तेजने ईक्षण किया ) “ता आप०' ( उस 


जलने ईक्षण किया ) इस प्रकार जैसे अचेतन तेज और जलमे चेतनके समान उपचार देखनेमें आता 
है, अतः सत्कतृंक ईक्षण भी औपचारिक है, ऐसा ज्ञात होता है, क्योंकि उपचार प्रचुर प्रकरणमें उसका 
कथन है अर्थात्‌ जिस प्रकरणमें बहुत स्थलोंमें गौण अथं माना जाता है उसी प्रकरणमें पठित होनेसे 
इसमें भी गौण ईक्षण होना चाहिए। इसप्रकार पूर्वपक्ष प्राप्त होनेपर इस सूत्रका आरम्म किया जाता है- 

जो यह कहा गया है कि अचेतन प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य है, उसमें जळ और तेजके समान 
'इक्ष” घातुका प्रयोग औपचारिक है । वह ठीक नहीं है, क्योंकि श्रुतिमें आत्मशब्द है । जैसे 'सदेव 
सोम्य०' ( हे सोम्य ! आरम्ममें यह केवल सत्‌ ही था ) ऐसा आरम्म कर 'तदैक्षत' ( उसने ईक्षण 
किया, उसने तेज उत्पन्न किया ) इसप्रकार तेज, जल और अन्नकी सृष्टि कहकर उस ईक्षिता प्रकृत 
सत्‌का तथा इन तेज, जल और अन्नका देवता शब्दसे परामश कर पुनः 'सेयं देवता०' ( उस सत्‌ 
नामवाले देवताने ईक्षण किया कि अब मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेशकर 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# जैसे अचेतन तेज और जलमें ईक्षण गौण है, बैसे ही अचेतन प्रधानमें भी ईक्षण गोण 

है। इस सांख्य मतका भगवान्‌ सूत्रकार और माष्यकार खण्डन करते हैं--सेयं देवतैक्षत” इस 


: श्रुतिमें ईक्षणः कर्ताको “अनेन जीवेनात्मना इसप्रकार आत्मशब्दसे निर्देश किया गया है । और इसी 


श्रतिमें जगत्‌की उत्पत्तिकः ईक्षण करनेवाले सद्रप ब्रह्मका तथा तेज, जळ और अन्न ( पृथिवी ) का 
देवता शब्दसे ग्रहण किया गया है । “सेयं देवतेक्षत०' इस श्रतिमें देवता पदका दो वार निर्देश पाया 
जाता है 'सेग्रं देवता’ और 'तिख्नो देवता' इसका तात्पयं यह है कि प्रयम देवता शन्दसे सद्रप चेतन्य 
ब्रह्मका और दूसरे देवता शन्दसे अपंचीकृत तेज, जल और अन्नका ग्रहण है। सृष्टिके पहले अव्या- 
कृत होनेके कारण ये तीनों अस्मदादिसे प्रत्यक्षके अयोग्य ये, अतः जगतूके कारणभूत सद्रूप चेतन 
देवताने संकल्प किया कि “अनेन जीवेनात्मना०' पूव सृष्टिका अनुमव करनेवाला स्वरूपभूत जीवात्म- 
रूपसे मैं अव्याकृत तेज, जरू और अन्न तीनोंमें अनुप्रवेशकर इनको अभिव्यक्त करूँ । इन तीनोंमें 
जोवात्मरूपसे ब्रह्म देवताका वास होनेके कारण देवता शब्दका गौण प्रयोग किया गया है अथवा 
भोगके साधन होनेसे इनका देवताशब्दसे गौण निर्देश किया गया है । 
१२ 
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मचेतनं गुणवृत्त्येक्षित कल्प्येत, तदेव प्रकृतत्वात्सेयं देचतेति परामृच्येत । न तदा देवता 
जीवमात्मशाब्देनाभिदभ्यात्‌। ® जीयो हि नाम चेतनः शारीराध्यक्षः प्राणानां धारयिता; | 
तत्पसिद्धेनिर्वचनाच्च । स कथमचेतनस्य प्रधानस्यात्मा भवेत्‌ ! आत्मा हि नाम स्घरूपम्‌। | 
नाचेतनस्य प्रधानस्य चेतनो जीवः स्वरूपं भवितुमहति। अथ तु चेतनं ब्रह्म मुख्यमीक्षित 
परिगृह्यते, तस्य जीवविषय आत्मदाब्दप्रयोग उपपद्यते । तथा “स य एषोःणिमैतदात्म्यमिद॑ 
सर्च तत्सत्यं स आत्मा तत्वमसि इवेतकेतो’ ( छान्दो० ६।१४।३ ) इत्यत्र 'स आत्मा’ इति प्रक्रत ` 
सदणिमानमात्मान मात्मशव्देनोपदिइय “तत्वमसि इवेतकेतो' इति चेतन स्य श्वेतकेतोरात्मः 
त्वेनोपदिद्वाति । असे जसोस्तु विषयत्वादचेतनत्वम्‌; नामरूपव्याकरणादो च प्रयोज्यत्वेनेव . 
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नाम और रूपकी अभिव्यक्ति करूँ ) ऐसा कहा है । यदि इस ईक्षण वावयमें अचेतन प्रधानको गौण- | 
वृत्तिसे ईक्षणकर्ता माना जाय तो प्रकृत होनेसे “सेयं देवता’ इस शुतिमें उसीका परामश होगा? | 
ऐसा मानें तो “सेयं देवता’ “अनेन जीवेनात्मना? वह देवता जीवका आत्मशब्दसे अभिधान नहीँ | 
करेगा । क्योंकि जीव चेतन शरीरका स्वामी और प्राणोंका धारण करनेवाला है, यह अर्थ लोक 
प्रसिद्धि और व्युत्पत्तिके अनुसार है। वह चेतन जीव अचेतन प्रधानका आत्मा किस प्रकार होगा! ' 
आत्माका अर्थं स्वरूप है, अतः सुतरं चेतन जीव अचेतन प्रधानका स्वरूप नहीं हो सकता । यदि 
चेतन ब्रह्म मुख्य ईक्षिता ग्रहण किया जाय तो वहाँ उस ( पर देवता ) का जीवविपयक आत्मशब्दका | 
प्रयोग युक्त है । इसी प्रकार 'स य एषो०' ( जो यह सद्र्प है वह अतिसूक्ष्म है, एतद्रूप ही यह सब 
है, वह सत्य है, वह आत्मा है और हे श्वेतकेतु ! वह तु है ) इस श्रृतिमें “वह आत्मा है' इस प्रकृत 
सत्संज्ञक अतिसूक्ष्म आत्माका आत्मशब्दसे उपदेशकर 'तस्वमसि इवेतकेतो०' ( हे श्वेतकेतु ! वह ` 
तु है) इसप्रकार श्रुति चेतन व्वेतकेतुकों आत्मशब्दसे उपदेश करती है । जल और तेजमें विषयता | 
होनेसे अचेतनत्व है । नाम रूपकी सृष्टि आदि करनेमें [ जल और तेजका ] प्रयोज्यरूपसे निर्देश है। | 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
# जीव प्राणधारणे? “जीवति प्राणान्धारयतीति जीचः’ ( जीता है और प्राणोंको धारण ' 
करता है वह जीव है ) इस व्युत्पत्ति और लोक प्रसिद्धिके अनुसार जीव चेतन सिद्ध होता है | आत्मा | 
शब्दका अर्थ स्वरूप है, अतः यह स्पष्ट है कि चेतन जीव अचेतन प्रधानका स्वरूप नहीं हो सकता। _ 
वेदान्त सिद्धान्तमें विम्ब और प्रतिविम्बका भेद औपाधिक होनेसे कल्पित है । जैसे दपंणमे | 
मुखका प्रतिबिम्ब वस्तुतः विम्वरूप मुखसे भिन्न नहीं है, क्योंकि उसकी पृथक्‌ प्रतीति केवल दर्पेणख्प 
उपाधिकी विद्यमानतासे है, अतः औपाधिक होनेसे दोनोंका भेद कल्पित है, वेसे ही बिम्बरूप ब्रह्मी | 
अविद्या उपाधिमें प्रतिबिम्ब जीव है और माया उपाधिमें प्रतिबिम्ब ईश्वर है । इसलिए जीव ब्रहका . 
भेद औपाधिक होनेसे कल्पित है वास्तविक नहीं, अतः जीव सद्रूप ब्रह्मका आत्मा ( स्वरूप ) है यह 
कथन सवंथा युक्त है । 'स आत्मा तत्वमसि’ इस श्रृतिमें 'स' शब्दके द्वारा उपक्रममें “सदेव | 
इस श्रृति वाक्यमें ईक्षण कर्ता सत्‌का परामश किया गया है और उसके लिए यह आात्मशब्देक | 
प्रयोग है, इस कारण सत्‌ शब्दका अथं अचेतन प्रधान नहीं है प्रत्युत चेतन है । अतः | तत्त्वमसि 
स्वेतकेतो' यह श्रुति चेतन इवेतकेतुको सत्‌ आत्मरूपसे उपदेश करती है । यदि यहाँ सत्‌? शब | 
प्रधानका ग्रहण किया जाय तो चेतन श्वेतकेतुको तू अचेतन प्रधानरूप है, ऐसा कहना होगा । पर 
यह युक्त नहीं है। न 
अ चेतन कतृक ईक्षणमैं मुख्यत्वका साधक जैसे आत्मशब्द है, वेसे तेज और जछ क्टर : 
ईक्षणमे नहीं है, अतः दोनोंका ईक्षितृत्व गौण है । अथवा दोनोंका भी ईक्षितृत्व रक्षणाई 
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निद्शात्‌। न चात्मशब्द्चस्किचिन्मुख्यत्वे कारणमस्तीति युक्त कूलवदगौणत्वमीक्षितृत्वस्य। 
तयोरपि च सदधिष्टितत्वापेक्षमेवेक्षित॒त्वम्‌ | सतस्त्वात्मशब्दान्न गौणमीक्षितृत्वमित्युक्तम्‌।६ 

# अथोच्येत-अचेतनेऽपि प्रधाने भवत्यात्मशब्दः; आत्मनः सर्वाथकारित्वात्‌, यथा 
राज्ञः सर्वार्थकारिणि भृत्ये भवव्यात्मराव्दो ममात्मा भद्रसेन इति। प्रधानं हि पुरुषस्यात्मनो 
भोगापवर्गो कुवेडुपकरोति, राज्ञ इव भ्रृत्यः संधिविग्रहादिषु वतमानः । अथवैक एवात्म- 
राव्दश्चेतनाच्रेतनविषयो भविष्यति; भूतात्मेन्द्रियात्मेति च प्रयोगदर्शनात्‌। यथैक एव 

ज्योतिःशब्दः क्रतुज्वलनविषयः। तत्र कुत एतदात्मशव्दादीक्षतेरगौणत्वमिति-अत 
उत्तर पठति-- 
तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ ॥ ७ ॥ 

पदच्छेद--तिष्ठस्य, मोक्षोपदेशात्‌ । 

सून्रार्थ--( तनिष्ठस्य ) सत्में निष्ठा रखनेवाले चेतन पुरुपके लिए ही “अथ संपत्स्ये' श्रृतिने 
( मोक्षोपदेशात्‌ ) मोक्षका उपदेश किया है। | 

# न प्रधानमचेतनमात्मशब्दालम्वनं भवितुमर्हति, 'स आत्मा' इति प्रकृतं सदणि- 
_मानमादाय 'तस्वमसि इवेतकेतो' (छान्दो० ६।८।७) इति, चेतनस्य श्वेतकेतोमाशारत इवेतकेतो' (छान्दो० ६।८।७) इति, चेतनस्य श्वेतकेतोमक्षयितव्यस्य 

आ।त्मशब्दके समान उन ( जल और तेज ) का मुख्य ईक्षितृत्व माननेमें कोई कारण नहीं है। जल 

और तेजका ईक्षितृत्व तो नदीतटके गिरनेकी इच्छाके समान गौण होना युक्त है । दोनोंका ईक्षि तृत्व 
भी लक्षणावृत्तिसे सद्रूप अधिष्ठानकी अपेक्षासे ही है, और यह कहा गया है. कि आत्मशब्दके प्रयोग- 
के कारण सत्का ईक्षितृत्व गोण नहीं है ॥ ६॥ 

यदि कहो कि जैसे राजाके सब प्रयोजन सिद्ध करनेवाले सेवकमें “भद्रसेन मेरा आत्मा दै. 
इसप्रकार आत्मशब्दका प्रयोग होता है, वसे अचेतन प्रघानमें भी आत्मशब्दका प्रयोग होता है, 
क्योंकि वह आत्माके सव प्रयोजन सिद्ध करता है । जैसे सन्धि ( मेल ), विग्रह ( युद्ध ) आदि 
कार्योमे नियुक्त सेवक राजाका उपकार करता है, वेसे ही पुरुष-आत्माके लिए भोग और मोक्षका 
सम्पादन करता हुआ प्रधान भी आत्माका उपकार करता है । अथवा जैसे एक ही “ज्योतिः शब्द 
यज्ञ और अग्निमें प्रयुक्त होता है, वसे एक हो आत्मशब्द चेतन और अचेतनमें प्रयुक्त होगा, क्योंकि 
“मूतात्मा, इन्द्रियात्मा' ऐसे प्रयोग देखनेमें आते हैं । तो केवल आत्मशब्दके प्रयोगसे ईक्षति ( ईक्ष 
धातु ) मुख्य है यह. कंसे माना जाय ? इसका उत्तर कहते हैं--- 

अचेतन प्रधान आत्मंशब्दका सालम्बन नहीं हो सकता, क्योंकि “स आत्मा' ( वह आत्मा है) 
इस प्रकार प्रकृत सूक्ष्म सत्‌को लेकर 'तत्त्वमसि इवेतकेतो? मोक्ष प्राप्त कराने योग्य चेतन इवेतकेतुको 
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सद्रप अधिष्ठानकी अपेक्षासे है। इस कारण “तदैक्षत' इत्यादि श्रुतियोंका मुख्य ईक्षणकतू चेतन ब्रह्ममें 
ही तात्पयं है, अतः चेतन ब्रह्म हो जगतका कारण है अचेतन प्रधान नहीं ॥ ६ ॥ 

# पूचेपक्षीने राजा और सेवकका उदाहरण देकर प्रधानमें आत्मशब्द और तत्मयुक्त ईक्षण 
मी गौण सिद्ध किया है । परन्तु अव अथवा इत्यादिसे प्रधानमें आत्मशब्द और ईक्षितृत्व दोनों 
मुख्य सिद्ध करता है। 

# पहले पूर्वेपक्षीद्वारा अचेतन प्रधानमें गौण अथवा मुख्यरूपसे आत्मशब्दका प्रयोग सिद्ध 
करनेके लिए किया गया सारा प्रयास व्यथं है, इसे न. आदि भाष्यसे कहते हैं। 


९२ त्रहमसू्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 


तज्िष्ठामुपदिद्द्य 'आचायवान्पुरुषो वेद, तस्म्र तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपस्स्ये' ( छान्दो, 

६।१४।२) इति मोक्षोपदेशात्‌। यदि ह्यचेतनं प्रधान सच्छन्दवाच्यं तदसीति हये 

चेतनं सन्तमच्रेतनोऽसीति, तदा विपरीतवादि शास्त्र पुरुषस्यानर्थायेत्यप्रमाणं स्यात्‌। नतु 

निदोषं शास्त्रमप्रमाणं कल्पयितु युक्तम्‌। यदि चाज्ञस्य सतो सुसुक्षोरचेतन मनात्मानमात्त्य तमेत्य 
पदिरोत्रमाणभूतं शारत्रम्‌, स श्रद्दघानतयान्धगोलाङ्गळन्यायेन तदात्मदष्टि न परित्यजेत्‌, 

तद्दथतिरिक्त चात्मानं न प्रतिपद्येत, तथा सति पुरुषार्थाद्विहन्येतानर्थ च ऋच्छेत। ` 
& तस्माद्यथा स्वर्गायर्थिनो ग्निहोत्रादिसाधन यथाभूतसुपदिशति, तथा सुसुक्षोरपि 'स | 
आत्मा तस्वमसि स्वेतकेतो' इति यथाभूतमेवात्मानमुपदिरातीति युक्तम्‌। एवं च सति तप्त. | 
है, उस आत्मनिष्ठ पुरुषके मुक्त होनेमें उतना ही विलम्ब है जव तक वह देह ( सूक्ष्म देह ) बन्धने 

मुक्त नहीं होता उसके अनन्तर तो वह सत्सम्पन्न ( ब्रह्मको प्राप्त ) हो जाता है ) ऐसा मोक्षका उपदेश 
किया है । यदि अचेतन प्रधान ही सत्‌ शब्द वाच्य हो तो शास्त्र चेतन मुमुक्षुको 'तद्सि' ( वह तू है) 
अर्थात्‌ 'त अचेतन है” यदि ऐसा ग्रहण करावे तो इस प्रकार विपरीतवादी शास्त्र पुरुषके अनवे 
लिए होगा, इससे शास्त्र अप्रमाण हो जायेगा । परन्तु इस तरह इस निर्दोष शास्त्रमें अप्रमाणत्वकी : 
कल्पना युक्त नहीं है । यदि प्रमाणभूत शास्त्र अज्ञ मुमुक्षुको अचेतन अनात्म पदार्थको आत्मा है, 
ऐसा उपदेश करे तो अन्धगोलाङ्गूलन्यायसे [ शास्त्रोंमें ] श्रद्धा रखनेवाला वह पुरुष इस उपदेशसे | 
अनात्म पदार्थोमें हुई आत्मदृष्टिका कमो त्याग नहीं करेगा और अनात्मपदार्थॉसे भिन्न ' शास्त्र 
सिद्ध ] आत्माको मी प्राप्त नहीं करेगा, इस तरहसे वह पुरुष अपने परम पुरुषाथसे भ्रष्ट हो आयगा | 
और अनर्थको प्राप्त होगा । इस कारण स्वगं आदिकी कामना करनेवाले पुरुषको जैसे अग्निहोत्र बदि | 
उपयुक्त साधनोंका शास्त्र उपदेश करता है, वंसे मुमुक्षके लिए भी “स आत्मा तत्त्वमसि इवेतकंतो | 
इस प्रकार यथार्थ आत्माका ही शास्त्र उपदेश करता है यह युक्त है । ऐसा होनेसे तपाये हुए फरसेके 
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% अब भगवानु भाष्यकर एक ऐसा स्पष्टीकरण उपस्थित करते हैं जिससे सुतरां यह निर्णय _ 

किया आ सकता है कि आत्मशब्दसे प्रधानका कमी ग्रहण सम्मव नहीं । यह तो मानी हुई बात है कि. 
सांख्यमतमें प्रधान अचेतन है और आत्मशब्दका मुख्याथं चेतन है। फिर भी यदि सत्‌ शब्दका _ 
वाच्यार्थं प्रधानको मानें तो “तत्त्वमसि' इसमें 'तत्‌ पदसे अचेतन प्रधानका ही ग्रहण होगा, तब तो | 
चेतन मुमुक्षुको 'त्वमचेतनो$सि' अर्थात्‌ 'अचेतन प्रधान तू है” इस प्रकार विपरीत उपदेश करनेवाला 
शास्त्र अप्रमाण हो जायगा । और इस प्रकारके उपदेशसे अन्धगोलागूल न्यायके समान वह गुट 
अनथको ही प्राप्त होगा । 'अन्धगोलाडःगूलन्याय' इस प्रकार है--बड़े जद्धुलमें मार्गके निकट अपने | 
बन्धुके नगरमें जानेको कामना करनेवाले एक अन्धेसे किप्ती दुष्टात्माने पूछा कि तुम यहाँ क्यों प | | 
हो ? तब उसने नगरमें जानेकी असामध्ये प्रकट की । उसे अधिक कष्ट देनेकी मावनासे उस दुष्ट. | 
एक मस्त साँढ लाकर उसकी पूँछ हाथमें पकड़ाकर अन्धेंको कहा कि यह बेळ तुमको नगरमे पहुंचा . 
देगा परन्तु तुम इसकी पूँछ छोड़ना नहीं । अन्धेने मो वेसा ही किया और महानु कष्टका अनुमव विन्या 
# स्वेतकेतुको विशेष समझानेके लिए उद्दालकने 'स्तेयमकार्घीत्परञुमस्मै ततपेति' (शा 
६।१६।१ ) ( इसने चोरीकी है, अतः इसके लिए फरसा तपाओ ) यह दृष्टान्त कहा है । इसका वा 
यह है---राजपुरुष किसी व्यक्तिको चोरीके सन्देहमें पकड़कर राजाके पास छाये । राजाने कहा कि 
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परशुग्रहणमोक्षडष्टान्तेन सत्याभिसंघस्य मोक्षोपदेश डपपद्यते। अन्यथा हामुख्ये सदात्म- 
तरचोपदेरो 'अहसुक्थमस्मीति विद्यात्‌? (९० आर० २।१।२।६) इतिवत्संपन्मात्रमिदमनित्यफलं 
स्यात्‌ । तत्र मोक्षोपदेशों नोपपद्येत। तस्मान्न सदणिमन्यात्मशब्दस्य गौणत्वम्‌ । भ्रृत्ये तु 
स्वामिश्रत्यमेदस्प प्रत्यक्षत्वादुपपन्नो गौण आत्मशब्दो ममात्मा भद्रसेन इति। अपि च 
कचिदूगोणः शब्दो दृष्ट इति नैतावता शब्दप्रमाणके5थ गौणी कल्पना न्याय्या; सचंत्राना- 
श्वासप्रसङ्गात्‌। यत्तृक्तम-चेतनाचेतनयोः साधारण आत्मशब्दः क्रतु-ज्वलनयोरिच जयोतिः" 


€ 


शब्द इति,-तन्न; अनेकार्थत्वस्यान्याय्यत्वात्‌। तस्माच्चेतनविषय एव मुख्य आत्मदाब्दश्चेत- 
नस्वोपचाराद्भूतादिणु प्रयुञ्यते भूतात्मेन्द्रियात्मेति च। साधारणत्वेष्प्यात्मशव्दस्य न 
प्रकरणमुपपद्‌ चा किचित्निश्वायकमन्तरेणान्यतरवृत्तिता निर्धारयितु शाक्यते। # न चात्रा- 
> छ किचि e क्र व ~ खेळ 

चेतनस्य निश्चायकं किचित्कारणमस्ति। प्रकृतं तु सदीक्षित, संनिहितश्वेतनः श्वेतकेतुः । 
नहि चेतनस्य श्वेतकेतोरचेतन आत्मा संभवतीत्यवोचाम । तस्माचतन पय र शवे तकेतोरचेतन आत्मा संभवतीत्यवोचाम । तस्माद्येतनविषय इहात्मदाव्द 


णमा दि नया मो 
पकड्नेसे [ चोरीसे ] मुक्त हुए पुरुषकी तरह सत्यमें निष्ठा रखनेवाले मुमुक्षके लिए शास्त्रका मोक्षो- 


पदेश भी उपपन्न है अन्यथा--सदात्मतत्त्वोपदेशको गौण मानें तो 'अहसुक्थम०' ( मैं प्राण हूँ एसा 
जाने ) इसके समान यह केवल संपद्रूप और अनित्य फलवाला होगा। और उससे मोक्षोपदेश 
उपपन्न नहीं होगा । इसलिए परम सूक्ष्म सतमें आत्मशब्द गौण नहीं है । “मद्रसेन मेरा आत्मा है” यहाँ 
तो सेवकके लिए आत्मशब्द गौण है, यह युक्त है, क्योंकि यहाँ स्वामी और सेवकका भेद प्रत्यक्ष है । 
और यदि कहीं पर गौण शब्द देखा गया हो तो इतने मात्रसे शब्दके प्रामाणिक अथंमें मी गौणत्वकी 
कल्पना युक्त नहीं है, क्योंकि इस तरहसे तो सर्वत्र शब्दाथके सम्बन्धमें अविश्वास प्रसंग होगा । जो 
यह कहा गया है कि जंसे ज्योति: शब्द याग और अग्निमें साधारण है, वेसे ही आत्मशब्द भी चेतन 
और अचेतनमें साधारण है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि एक शब्दके अनेक अर्थ मानना अनुचित है । 
इससे चेतन विषयक ही आत्मशब्द मुख्य है और जो भूतादिमें भूतात्मा, इन्द्रियात्मा इस प्रकार 
आत्मशब्दका प्रयोग होता है यह तो चेतनत्वके उपचारसे होता है। यदि आत्मशब्द चेतन ओर 
अचेतनमें साधारण मानें तो प्रकरण अथवा उपपद किसी एक निएचायकके विना दोनोंमें से किस 
अर्थमें आत्मशब्द प्रयुक्त है, इसका निश्चय नहीं हो सकता । और यहाँ अचेतनका निश्चायक कोई हेतु 
नहीं है, प्रत्युत यहाँ प्रकृत ईक्षणकर्त्‌ सत्‌के सन्निकट चेतन स्वेतकेतु [ पठित ] है। अचेतन पदार्थ 
चेतन द्वेतकेतुका आत्मा ( स्वरूप ) नहीं हो सकता, ऐसा हम कह चुके हैं । इसलिए ऐसा निइचय . 
किया जाता है कि यहाँ आत्मशब्द चेतन विषयक ही है । ज्योतिः शब्द भी लौकिक प्रयोगसे प्रसिद्ध 


सत्यानन्दी-दीपिका 


इसके हाथमें तप्त फरसा पकड़ा दो । यदि अचोर होगा तो इसका हाथ न जलेगा और भुक्त कर द्या 
जायगा अन्यथा दण्डित किया जायगा । वह व्यक्ति चोर नहीं था, अतः हाथमें तप्त फरसा पकड़ने पर 
हाथके न जलनेसे वह मुक्त कर दिया गया । इस प्रकार हे वत्स ! इस सद्रूप ब्रह्म में क्ष ब्रह्म हुँ? ऐसा 
जो सत्यवादो है वह संसार बन्धनसे मुक्त हो जाता है, अन्यथा नहीं । जीवका प्रधानके साथ यदि 
अभेद मानें तो वह संपद्रप उपासना होनेसे निश्चित अनित्य फलवाला होगा; तब तो “तस्य तावदेव चिरं' 
यह मोक्ष प्रनिपादक श्रुति बाधित होगी । द 

„ “सदेव सोम्य' इस श्रुति वाक्यस्थ 'सत्‌' पदका तथा 'तस्वमसि इवेतकेतो' इस श्रृतिस्थ 
'तत्‌' पदका अर्थं जगत्‌ कारण ईक्षण कर्ता चेतन है। जैसे उसमें आत्मत्वका निश्चायक “सदेव सोस्य 
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इति निश्चीयते । ज्योतिःशब्दो5पि लौकिकेन प्रयोगेण ज्वलन एव रूढः, अथवादकल्पितेत 


तु ज्वलनसाइच्येन क्रतौ प्रवृत्त इत्यदष्टान्तः। अथवा-पूर्वेसूत्न एवात्मशब्द निरस्तसमस्त 
गोणत्वसाधारणत्वराईःतय व्याख्याय ततः स्वतन्त्र एव प्रधानकारणनि 
र्येयः- तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ इति । तस्मान्नाचेतन प्रधान सच्छन्दवाच्यम्‌ ॥७॥ 
कुतश्च न प्रधान सच्छः्दवाच्यम्‌ ! 
हेयत्वावचनाच ॥ ८ ॥ 
पदच्छेद--हेयत्वावचनात्‌, च । 
सूच्राथ--प्रधानमें निष्ठा रखनेवाला न हो जाय, इससे निषेध वचन भो नहो कहा गया है 
अतः स्थूलारुन्धती न्यायसे मी प्रधान सञ्‌ शब्द वाच्य नहीं है। (च ) शब्द विरोव संग्रहाथं है। 
यद्यनात्मव प्रधानं सच्छब्दवाच्यं 'स आत्मा तत्वमसि' ( छान्दो० ६।८।७ ) इतीहो 


राकरणहेतुर्व्या- 


पदिष्ं स्यात्‌ स तदुपदेदाश्रवणादनात्मक्षतया तन्निष्ठो मा भूदिति मुख्यमात्मानमुपदि- | 
दिश्वुस्तस्य हेयत्वं त्रयात्‌ । यथा 5रुन्धती दिदशयिषुर्तत्समीपस्थां स्थूलां ताराममुख्यां ' 


प्रथममदन्धतीति ग्राहयिस्वा ता प्रत्याख्याय पश्चादरुन्धतीमेव ग्राहयति, तद्धन्नायभात्मेति 


अग्निमें हो मुख्य है, परन्तु अर्थवादसे कल्पित अग्निके साहब्यसे यागमें प्रवृत्त होता है, अतः यह 
दृष्टान्त ठीक नहीं है। अथवा [ गोणश्चेन्नाव्मशब्दात्‌ ] इस पूवं सूत्रमे हो आत्मशब्दका गौणत्व, 
साधारणत्व विषयक सब राङ्काओंका निराकरण कर व्याख्यान किया गया है। इसलिए “तन्निष्ठस्य 
यह सूत्र प्रधान कारणवादके निराकरणाथ स्वतन्त्र हो हेतु है, ऐसा व्याध्यान करना चाहिए । इससे 
अचेतन प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहों है ॥ ७ ॥ 

प्रधान सत्‌ शब्दका वाच्याथ क्यों नहीं है ? 

यदि अनात्मा प्रधान ही सत्‌ शब्द वाच्य हो तो 'स आत्मा तत्त्वमसि' इस श्रुतिमें भी वह 
उपदिष्ट होता, तब उस उपदेशको सुनकर अनात्मज्ञ होनेसे वह श्वेतकेतु कहीं अनात्मनिष्ठ न हो जाय, 
इसलिए मुल्य आत्माके उपदेशकी इच्छा करनेवाले आचायंको अनात्माको हेयता कहनी चाहिए। 
जैसे अरुन्धती ताराको दिखलानेकी इच्छा करनेवाला उसके समीपस्थ किसी एक अमुल्य स्थूल 
ताराको “यह अरुन्ती है” पहले ऐसा ग्रहण कराकर पश्चात्‌ उसका निषेधकर मुख्य अरुत्धतीको ही 
दिखळाता है, वसे ही यह ( प्रधान ) आत्मा नहीं है, ऐसा कहना चाहिए, परन्तु उसने ऐसा कहा 
नहीं, केवळ सद्रप आत्माकी ज्ञाननिष्ठा करानेमें ही छान्दोग्यके छठे अध्यायकी समाप्ति देखी जाती है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
यह्‌ प्रकरण और 'इवेतकेतु' यह संनिहित पद है, वेसे आत्मशब्द प्रधानका वाचक है इसका निश्चायक 
न प्रकरण है और न संनिहित पद ही, अतः अचेतन प्रधान चेतन इवेतकेतुका स्वरूप कदापि नहीं हो 
सकता, इसलिए आत्मशब्द चेतन ब्रह्म विषयक है । आत्मशब्द प्रधानमें गौण है अथवा अनेकायक 
होनेसे ज्योतिः शब्दकी तरह चेतन और अचेतन दोनोंमें मुख्य है? इस शङ्काके समाधानमें इस 
सुत्रका आरम्म ठीक नहीं है । क्योंकि 'गोणइचेन्नात्मशब्दांत? इस पूर्व सुत्रमे ही आत्मशब्दमें गौणत्व 
तथा अनेकाथंकत्व विषयक सभी झङ्काओंका निराकरण करना उचित था । इस अरुचिसे भगवा 
माष्यकारने 'अथवा' इत्यादिसे पक्षान्तरका उल्लेख किया है ॥ ७॥ 

ॐ नामधेयं विकारोऽयं वाचा केवलमुच्यते । वस्तुतः कारणाड्िज्नो नास्ति तस्मान्मृषव स! ॥ 

( नाम मात्र विकार है, केवल वाणीसे कहा जाता है वस्तुतः कारणसे भिन्न नहीं है, इससे 6 
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त्रयात्‌। नचेवमचोचत्‌। सम्मात्रात्मावगतिनिष्ठेच हि पष्टप़रपाठकपरिसमासिडंच्यते । 
# च शब्दः प्रतिज्ञाविरोधाभ्युष्वयप्रद्‌रानाथः । सत्यपि हेयत्ववचने प्रतिज्ञाविरोधः 
प्रसज्येत्‌ । कारणविज्ञानाद्धि सवं विज्ञातमिति प्रतिज्ञातम्‌ । “उत तमादेशमम्रादयो येनाश्रुतं 
श्रुतं सवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातमिति कथं चु भगवः स आदेशो भवतीति यथा सोम्ग्रकन 
सृत्पिण्डेन सब मृन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं विकारो नामधेयं सत्तिकेत्येव सत्यम्‌? । “एवं सोम्य 


, स आदेशो भवति' (छा० ६।१।१,३) इति वाक्योपक्रमे श्रवणात्‌ । न च सच्छव्दवाच्ये प्रधान 


भोग्यवगंकारणे हेयत्वेनाहेयत्वेन वा विज्ञाते भोक्तुचर्गो विज्ञातो भवति; अप्रधानविकार- 
त्वाद्गोक्तवर्गस्य । तस्मान्न प्रधानं सच्छब्दवाच्यम्‌ ॥ ८ ॥ 
कुतश्च न प्रधान सच्छव्दवाच्यम्‌ ? 
स्वाप्ययात्‌ ॥ ९ ॥ 
सूजार्थ-श्रति कहती दै कि सुषुप्तिमें जीव सत्‌ शब्द वाच्य ब्रह्ममें ही लीन होता है, अतः 
सत्‌ शब्द वाच्य चेतन ब्रह्म है, अचेतन प्रधान नहीं । 


तदेव सच्छव्दवाच्यं कारणं प्रकृत्य श्रुयते-'यत्रेतत्पुरुषः स्वपिति नाम सता सोम्य तदा 
संपन्नो मवति स्वमपीतो भवति तस्मादेनं स्वपितीत्याचक्षते स्वं झ्पीतों मवति' ( छा० ६।८।१ ) 


SR NRL TS विकि wR क कफ > पे SINE HSN 
च शब्द प्रतिज्ञामें विरोधका संग्रह दिखळानेके लिए है। यदि प्रधानका हेय भी कहा होता तो मी 


प्रतिज्ञाका विरोध प्रसक्त होता, क्योंकि कारणके विज्ञानसे हो सबका ज्ञान होता है, ऐसी प्रतिज्ञा की 
गई है । कारण कि “उत तमादेशम०' (उद्दालक-हे रवेतकेतु ! बया तुमने आचायसे आदेश पूछा है ? 
जिससे अश्रुत श्रुत हो जाता है, अमत मत हो जाता है और अविज्ञात विशेषरूपसे ज्ञात हो जाता है । 
[ यह सुनकर दवेतकेतुने बीचमें पूछा ] 'कथं०' हे भगवन्न ! वह आदेश कंसा होता है? उद्दालक 
हे सोम्य ! जिस प्रकार घटादिके कारण भूत एक ही मृत्पिण्ड ( मृत्तिकाके स्वरूप ) के ज्ञानसे सारे 
मृन्मय पदार्थोका ज्ञान हो जाता है, विकार केवल वाणीके आश्रय भूत नाममात्र हैं सत्य तो केवल 
मृत्तिका ही है, “एवं सोम्य०'- है सोम्य ! इसका आदेश भी है ) इस प्रकार वाक्यके उपक्रममें श्रुति 
है । सम्पूर्ण भोग्य पदार्थोके कारण भूत सत्‌ शब्द वाच्य प्रधानका हेयत्व अथवा अहेयत्वसे ज्ञान 
होनेपर भी भोक्तृवगंका ज्ञान नहीँ" हा सकता, क्योंकि मोक्‍्तृवगे प्रधानका विकार नहीं है, इसलिए 
प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहीं है ॥ ८॥ 
प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य क्यों नहीं है ? 
उसी सत्‌ शब्द याच्य कारणको प्रस्तुतकर श्रुति कहती है--'यत्रेतस्पुरुषः०' ( जिस सुषुप्ति 
अवस्थामें यह पुरुष स्वपिति--सोता है, ऐसा कहा जाता है उस समय हे सोम्य ! वह सद्रूपके साथ 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
मिथ्या है ) कारणसे कार्यकी भिन्न सत्ता न होनेसे कारके ज्ञानसे कायमात्रका ज्ञान होता है, अतः 
सबका अधिष्ठानत्वेन कारण होनेसे ब्रह्म ही सत्य है। मृत्तिकामें घटादिके समान यह हस्यमान 
आकाशादि सारा प्रपश्च ब्रह्ममें कल्पित है । सर्वाधिष्ठान ब्रह्मके ज्ञानसे कार्यमात्रका ज्ञान हो जाता है 
प्रधानके ज्ञानसे भोक्तवगंका ज्ञान न होनेसे प्रतिज्ञा बाधित होती है । ब्रह्मके ज्ञानसे मोक्तृवग तथा 
भोग्यवर्ग सबका ज्ञान हो जाता है, क्योंकि यह सम्पूर्ण भोक्तृव्ग, मोग्यवगं सद्रूप ग्रहासे अभिन्न है । 


इस प्रकार वेदान्तमें उक्त प्रतिज्ञा सवंथा निर्दोष है, अतः यह सिद्ध हुआ कि प्रधान सद्‌ शब्द | 


वाच्य नहीं है ॥ ८ ॥ 











| 
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इति । एषा श्रतिः स्वपितीत्येतत्पुरुषस्य लोकप्रसिद्धं नाम निक्त । स्वशब्देनेहात्मोच्यते 
यः प्रतः सच्छन्दवाच्यस्तमपीतो भवत्यपिगतो भवतीत्यथः । अपिपूवेस्यतेछेयाथे ठु 

प्रसिद्धम; प्रभचाप्ययावित्युत्पत्तिप्रतययोः प्रयोगदरांनात्‌।*मनःप्रचारोपाधिविद्ोषसंवर्था. 
दिन्द्रियार्थान्य॒ह् स्तढिशेषापन्नो जीवो जागति | तद्ठासनाविदिष्ट: स्वप्नान्पद्यम्मनःशः्ः | 
वाच्यो भवति । स उपाधिद्योपरमे सु षुप्तावस्थायामुपाधिकृतविदेपाभावात्स्वात्मान | 
प्रळीन इवेति “स्व ह्यपीतो भवति’ इत्युच्यते। * यथा दृदयशव्द निवचनं थुत्या दशितम्‌- | 
“स चा एष आत्मा हृदि तस्यैतदेव निरुक्तं ह्ययमिति तस्माद्धदयमिति' (छा० ८।३।३) इति | यथा | 
चाऽशनायोदन्याराब्दप्रबत्तिमूलं दशयति श्रुतिः “आप एवं तदशितं नयन्ते, तेज एव तत्पीतं 


नयते' ( छा० ६।८।३,५ ) इति च, एवं स्वमात्मानं सच्छव्दचाच्यमपीतो भवतीतीमम्रथ | 
पटल ७७००१० SN विकी ाल पळत हेत | 





एक रूप हुआ रहता है अर्थात्‌ वह अपने स्वरूपको ही प्राप्त हो जाता हे । इसोसे उसे उस अवस्थामें . 
'स्वपिति' ऐसा कहते हैं, क्योंकि वह अपनेमें ही लीन होता है ) यह श्रुति भी पुरुषके स्वपिति ( सोता 
है ) इस लोक प्रसिद्ध नामका निवंचन करती है । श्रतिमें स्वशब्दसे आत्मा कहा जाता है, जो प्रश 
ओर सत्‌ शब्द व्राच्य है। उसमें जीव अपीत होता है अर्थात्‌ लीन होता है ऐसा अथंहै। आपि | 
पूवक 'इण' गत्यथंक धातुका लय अर्थं [ व्याकरणमें ] प्रसिद्ध है, क्योंकि प्रभव और अप्य दोनों ` 
शब्द उत्पत्ति और प्रलय अर्थमें प्रयुक्त हुए देखनेमें आते हैं । मनके प्रचार इन्द्रियों द्वारा अन्तः | 
करणका परिणाम वृत्तिरूप उपाधिविशेषके सम्बन्धसे विषयोंको ग्रहण करता हुआ उनके साथ | 
ऐक्यकी भ्रान्तिको प्राप्त हुआ [ विश्वसंज्ञक ] जीव जागता है । जाग्रत्‌ अवस्थामें अनुभूत विषयोंकी | 
वासनासे युक्त होकर स्वप्नोंको देखता हुआ मन शब्दसे वाच्य होता है। दोनों उपाधियोंके लय होने | 
पर सुपुप्ति अवस्थामें उपाधि जन्य विशेषके अमावसे वह स्व स्वरूपमें विलीन-सा होता है, अतः , 
अपनेको ही प्राप्त हो जाता है, ऐसा कहा जाता है। 'स वा एप०' ( वह यह आत्मा हृदयमें ह 
“हृदि अयम्‌-हृदयम्‌' यह हृदय है । यही इसका निरुक्त ( व्युत्पत्ति ) है । इसोसे यह ( आत्मा) | 
हृदय कहलाता है ) इसप्रकार हृदय शब्दका निवंचन जैसे श्रुतिसे दिखलाया गया है। तया आप | 
एव»? 'तेज एव०' ( उस समय जल ही उस पुरुषके द्वारा भुक्त अन्नको द्रवीभूतकर ले जाता है अर्थात. 
रसादि रूपमें परिणत कर देता है, उसके पीये हुए जलको तेज ही ले जाता है अर्थात्‌ तेज जह | 
शोषणकंर उसे रक्त और प्राणरूपमें परिणत कर देता है ) इसप्रकार जैसे 'अशनाया और उदर्यो | 
शब्दोकी प्रवृत्तिका मूल श्रुति दिखलाती है। वैसे ही सत्‌ शब्द वाच्य स्वरूपमें लीन होता दै। 


७. Ge ....क ३ 
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थ्व यद्यपि 'स्वं ह्मपितो भचति’ ( अगनेमें ही लीन होता है ) इस छ न्दोग्य श्रृतिमें जीवका | 
विलय कथन अयुक्त.है, क्योंकि विलय तो उत्पत्तिमद्वस्तुका होता है नित्यका नहीं । जीव तो नि 
है । तो मी श्रृतिमें साक्षात्‌ नित्य जीवका बिलय नहीं कहा गया है, किन्तु अनित्य उपाधि | 
कारणमें विलय होनेसे तदुपहित जीवका भी ग्ौणरूपसे विलय कहा गया है। इसका क्ण 
करनेके लिए भगवानु भाष्यकार “मनः प्रचार” इत्यादिसे जाग्रत्‌ और स्वप्नावस्थाओंका वर्णन क | 
हैं। नेत्रादि इन्द्रियोंहारा घट आदि आकारमें परिणत अन्त:करणकी वृत्तिका नाम “मन: प्रचार ्‌ है। | 
उन वृत्तिल्प उपाधियोंद्रारा स्थूल घट आदि विशेष पदार्थोका आत्माके साथ कल्पित ८ | 
होता है, इससे नेत्रादि इन्द्रियोंसे रूप आदि अर्थोका अनुमव करता हुआ स्थूल देह खूप उपाधिक _ 
साथ 'मैं मनुष्य हैं” इसप्रकार ऐक्यरूप भ्रान्तिको प्राप्त हुआ आत्मा “विश्व” नामक होकर. " जाग 
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स्वपितिनामनिवंचनेन दशंयति। नच चेतन आत्माऽचेतनं प्रधानं स्वरूपत्वेन प्रतिपद्येत । 
यदि पुनः प्रथानमेवात्मीयत्वात्स्वराब्देनेवोच्येत, एवमपि चेतनोऽचेतनमप्येतीति विरुद्ध 
मापद्येत । श्रुत्यन्तरं च-प्राशेनात्मना संपरिप्बक्तो न वाह्यं किंचन वेद्‌ नान्तरम्‌' (बृह० ४।३।२१) 
इति सुषुप्तावस्थायां चेतनेऽप्ययं दशयति । अतो यसिन्नप्ययः सर्वपां चेतनानां तञ्चेतनं 
सच्छव्दचाच्यं जगतः कारणं न प्रधानम्‌ ॥ ९ ॥ 

कुतश्च न प्रथानं जगतः कारणम्‌ ? 

गतिसामान्यात्‌ ॥ १० ॥ 

सत्राथे--सभी वेदान्तोंमें कारण ज्ञान समान है। अतः चेतन ही जगतका कारण है, 
प्रधान नहीं । 

यदि ताकिकसमय इच वेदान्तेप्वपि भिन्ना कारणावगतिरमविष्यत्कचिञ्चेतनं ब्रह्म 
जगतः कारणं, कचिदचेतनं प्रधानं, कचिदन्यदेवेति, ततः कदाचित््रधानकारणचादाजुरो- 
धेनापीक्षत्यादिश्रचणमकस्पयिप्यत। नत्वेतदस्ति; समानेव हि सदेषु वेदान्तेषु चेतनकार- 
णावगतिः।? 'यथाऽञ्नेज्वलूतः सर्वा दिशो विस्फुलिङ्गा विप्रतिष्टेर न्नेवमेबेतस्मादात्मनः सर्व प्राणा यथाय- 


_णावगततः rn RM nea HNN डली 
इसी अर्थको श्रुति 'स्वपिति'शब्दके निवंचनसे दिखलाती है। ओर इसध्रकार चेतन आत्मा अचेतन 
प्रधानको अभेदरूपसे प्राप्त नहीं होगा । यदि आत्मीय होनेके कारण प्रधानको ही स्वशब्दसे कहा जाय 
तो भी चेतन अचेतनमें लीन होता है, यह कथन विरुद्ध ही होगा । “याज्ञेनात्मना०' (प्राज्ञ आत्माके 
साथ ऐक्यको प्राप्त हुआ यह पुरुष न किसी बाह्य वस्तुको और न किसी आन्तर वस्तुको ही जानता 
है ) यह दूसरी श्रुति भी सुपुप्ति अवस्थामें चेतनमें जीवका लय दिखळाती है । अतः जिसमें समी 
चेतनोंका लय होता है वही चेतन सत्‌ शब्द वाच्य और जगतूका कारण है प्रधान नहीं ॥ ९॥ 

और किस कारणसे प्रधान जगत्‌का कारण नहीं है ? 

तार्किक सिद्धान्तके समान यदि वेदान्तोंमें भो मिन्न-मिन्न कारण ज्ञान होता, कहीं चेतन ब्रह्म, 

कहीँ अचेतन प्रधान और कहीं अन्य ( परमाणु आदिः) ही जगतका कारण होता, तो कदाचित्‌ 

प्रधान कारणवादके अनुरोधसे प्रधानके विषयमें 'ईक्षति' आदि श्रुतियोंकोी कल्पना की जा सकतो, परन्तु 

ऐसा नहीं है, क्योंकि सभी वेदान्तोमें कारण ज्ञान समान ही है । प्यधाःग्नेज्वलूतः०' ( जैसे प्रज्वलित 

अग्तिसे निकली हुई चिनगारियाँ समी दिशाओंमें फैछती हैं, वसे ही इस आत्मासे सभी प्राण 
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है । जाग्रत्‌ अवस्थामें अनुभूत पदार्थोके अनुरूप संस्कारों सहित मनसे युक्त होकर जीव अविद्याके 

परिणामात्मक स्वप्न पदार्थोको देखता हुआ 'सोम्य तन्मनः०' ( हे सोम्य ! वह मन है ) इसप्रकार 

श्रुति प्रतिपादित मन शब्दसे वाच्य होता है अर्थात्‌ 'अह कर्ता, अहं भोक्ता इसप्रकार मनरूप 

उपाध्रिके साथ ऐक्यरूप भ्रान्तिको प्राप्त हुआ आत्मा स्वप्नावस्थामें 'तैजस' नामवाला होता है। 

गुपुप्ति अवस्थामें स्थूल और सूक्ष्म दोनों उपाधियोंका कारणमें विलय होनेसे “मैं मनुष्य हूँ, कर्ता 

मोक्ता हे' इत्यादि विशेष अभिमानके अमाव होनेके कारण केवळ अविद्योपाधिक होकर जीव 

अपनेमें लीनकी तरह कहा जाता है। स्वं पितो भवति' इसप्रकार लय गुणके योगसे प्राज्ञ आत्मा 

का नाम 'स्वपिति' है । स्बपिति' 

# जैसे ये र सारी व्युत्पत्तियां यथार्थ हैं, वेसे ही “स्वमाव्मानसपीतो सबतीति 

यह व्युत्पत्ति भी यथाथ है । यहाँ श्रुति स्व शब्दसे अचेतन प्रधानका ग्रहण नहीं करती अपितु 
9 आत्माका ही ग्रहण करती है॥ ९ ॥ र 
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. कोई स्वामी है) ऐसा कहा गया है । इसलिए यह सिद्ध हुआ कि सरवंज्ञ ब्रह्म हो जगत्‌का कारण है 


` २।१।९ ) ( उस परमेश्वरसे ही सभी समुद्र और पवत उत्पन्न हुए हैं, इसीसे गङ्गा, सिन्धु आदि ¢ 


९८ ब्रहसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 


तनं विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः' (कौ० ३।३) इति । 'तस्माद्वा पुतस्मादात्मन आकाश; 
संसूतः' (तै० २।१) इति । 'आत्मन पुवेदं सवम (छा० ७।२६।१) इति । “आत्मन एष. प्राणो जायते' 
( प्र ३३ ) इति चात्मनः कारणत्वं दशंयन्ति सवै वेदान्ताः । आत्मशब्दश्च चेतनवचन 
इत्यवोचाम । महच्च प्रामाण्यकारणमेतद्य्वेदान्तवाक्यानां चेतनकारणत्वे समानगतित्वम्‌, 
चक्षुरादीनामिव रूपादिषु । अतो गतिसामान्यात्सवज्ञं ब्रह्म जगतः कारणम्‌ ॥ १० ॥ 

कुतश्च सर्वज्ञं ब्रह्म जगतः कारणम्‌ ¦ 

श्रतत्वाच्च ॥ ११ ॥ 

पदच्छेद्‌--श्रृतत्वात्‌, च । 

सूत्राथ--और 'स कारणम्‌’ इसप्रकार श्रुतिमें स्वशब्दसे सर्वेज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण 
कहा गया है । अतः सवंज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण है । 

# स्वशब्देन च सर्वज्ञ ईश्वरो जगतः कारणमिति श्रूयते श्वेताश्वतराणां मन्त्रो 
पनिषदि सर्वज्ञमीश्वरं प्रकृत्य-स कारणं करणाधिपाधिपो न चास्य कश्चिजनिता न चाधिपः 


(श्रे० ६।९) इति । तस्मात्सचं्ञं ब्रह्म जगतः कारणम्‌, नाचेतनं प्रधानमन्यद्वेति सिद्धम्‌॥११॥ 
SSCS नहा माता GN कवक 0020 बद 


( इन्द्रियां ) यथा स्थान ( गोलक ) में प्रादुभूंत होते हैं, प्राणोंसे तदुपकारक सूयं आदि देवता प्रकट 
होते हैं, तदनन्तर देवोंसे लोक ( इन्द्रियोंक रूप आदि विषय ) उत्पन्न होते हैं और 'तस्माद्वा* 
( इस सद्रप आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) 'आत्मन०' ( आत्मासे यह सारा जगत्‌ उत्पन्न हुआ) | 
“आत्मन०' ( आत्मासे प्राण उत्पन्न होता है) इस प्रकार सभी वेदान्त “आत्मा कारण है' यह 
दिखलाते हैं । आत्मशब्द चेतन वाचक है यह हम कह चुके हैं। जैसे चक्षु आदि इन्द्रियोंमें स्म 
आदि विषयक ज्ञान समान है, वेसे ही वेदान्त वाक्योंका चेतन कारणत्वमें जो समान ज्ञान है यही 


प्रामाण्य होनेमें महानु कारण है। इस कारण- वेदान्त वाक्योंसे चेतन कारणत्व अवगति समान 
होनेके कारण सवज्ञ ब्रह्म जगतका कारण है ॥ १० ॥ | 


और किस कारण सवंज्ञ ब्रह्म जगतुका कारण है ? 

सवंज्ञ ब्रह्म जगतका कारण है ऐसा स्वशब्द ( ईश्वर वाचक शब्द ) से ही श्रुति कहती है, 
क्योंकि दवेताश्वेतरोके मन्त्रोपनिषद्में सवंज्ञ ईश्वरको प्रस्तुतकर “स कारण०' ( वह सवंज्ञ परमेश्वर 
सभीका कारण है और इन्द्रियाधिष्ठाता जीवका स्वामी है । उसका न कोई उत्पत्तिकर्ता है और न 
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अचेतन प्रधान अथवा अन्य कोई नहीं ॥ ११ ॥ | 
सत्यानन्दी-दीपिका ' क 

% यद्यपि 'तदैक्षत' ( उसने ईक्षण किया ) इत्यादि श्रुतिसे कारणमें केवल ईक्षण मात्र प्रति 
पादित है। सर्वज्ञत्व नहों, तो भी ईक्षण कर्तामें अपना चेतन वाचक 'सर्ववित्‌' शब्द मी है। _ 
स विश्वकृद्विश्वविदात्मयोनिज्ञ) कालकालो गुणी सवविद्यः । ( वह विश्वका कर्ता, आत्मयोनि (स्व) 
ज्ञाता, कालका ररक, अपहतपाप्मत्वादि गुणवान्‌ और समी विद्याओंका आश्रय और जो सववि है 
“यः सवज्ञःसववित' “अतः ससुद्रा गिरयश्च सर्वेडस्मात्स्थन्दन्ते सिन्धवः स्वरूपा ( गुः | 
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विविध नदियाँ बहती हैं ) इसप्रकार समी उपनिषदोमें यही सिद्ध होता है कि सवंज्ञ, सवंशक्ति i ु | 
ही जगतुका कारण है, जड़ प्रधान अथवा परमाणु आदि नहीं । पूवंपक्षमें जीवका प्रधानके ता. र 


अभेद मानकर उपासना करना फल है और सिद्धान्तमें भा 
6 र. गरन्‌ र सिद्धान्तमें ब्रह्म तथा प्रत्यगात्माका अभेदे 
सासात्कार फळ है ॥ ११॥ . | ध - 
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अधि० ५ सू० १२ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ९९ | 


( ६ आनन्दमयाधिकरणम्‌ । त्र १२-१६ ) 

‘जन्माद्यस्य यतः' इत्यारभ्य 'श्रुतत्वाच्च' इत्येवमन्तः सूत्रैर्यान्युदाहृतानि वेदान्त 
वाक्यानि तेषां सवंज्ञः सयेदाक्तिरीश्वरो जगतो जन्मस्थितिळयकारणमित्येतस्याथस्य प्रतिः 
पादकत्वं न्यायपूवंकं प्रतिपादितम्‌ । गतिसामान्योपन्यासेन च सव वेदान्ताश्चेतनकारण- 
वादिन इति व्याख्यातम्‌-अतः परस्य ग्रन्थस्य किसुत्थानमिति | & उच्यते,-द्विरूपं हि 
त्र्माचगम्यते, नामरूपविकारमेदोपाधिविशिष्टं, तद्विपरीतं च सर्वोपाधिविवजितम्‌ । “यत्र 
हि द्वैतमिव मवति तदितर इतरं पश्यति यत्र त्वस्य सबमात्मेवाभूत्तत्केन कं पर्यत? (बृह० ४।५।१५) 
“य॒त्र नान्यरपश्यति नान्यच्छणोति नान्यद्विजानाति स भूमाऽथ यत्रान्यस्पझ्यत्यन्यच्छ्णो त्यन्यद्विजा- 
नाति तदर्प यो वे भूमा तदस्रतमथ यदल्पं तन्मत्यम? ( छान्दो० ७।२४।१ ) ` “सर्वाणि खूपाणि 
विचित्य धोरो नामानि कृस्वाऽभिवद्न्यदास्ते' ( ते० आ० ३।१२।७ ) “निष्कल निष्क्रिय शान्तं 
निरवद्यं निरञ्जनस्‌। अख्धतस्य पर ` सेतुं द॒ग्धेन्धनमिवानरम्‌' ( इवे० ६।३९ ) “नेति नेति’ (बृ० 

“जन्माद्यस्य अतः सूत्रसे लेकर श्रुतत्वाच्च’ पन्त सूत्रोसे जो वेदान्त वाक्य उदाहृत किए गए 
हैं वे सवंज्ञ सवंशक्ति ईश्वर जगत्के जन्म स्थिति और रूयका कारण है इसी अथंके प्रतिपादक हैं, 
यह बात युक्ति पूवंक कही गई है । समी वेदान्त वाक्योमें कारण विषयक अवगति समान है, इस 
कथनसे सारे वेदान्त वाक्य चेतनवादी हैं, ऐसा व्याख्यान किया गया है, तो अग्निम ग्रन्यका आरम्म 
क्यों किया जाता है? इसपर कहते हैं--नाम ख्पात्मक विकार विशेष उपाधिसे युक्त और उससे 
विपरीत समी उपाधियोंसे रहित, इसप्रकार ब्रह्मके दो रूप अवगत होते हैं । जसे कि “यत्र हि०' ( जहाँ- 
अविद्यावस्थामें द्वैत-सा होता है वहीं अन्य-अन्यको देखता है किन्तु जहाँ-बिद्यावस्थामें उस विद्वाचूके 
लिए सब आतमा ही हो गया तो उस समय किंस करणसे किस विषयको कोन देखे ) और “यन्न०' 
( सनतुमार- जहाँ व्यापक आनन्दस्वरूप आत्मामें स्थित हुआ विद्वान्‌ अपनेसे भिन्न कुछ ओर 


नहीं देखता, कुछ और नहीं सुनता, कुछ और नहीं जानता वह भूमा-ब्यापक ब्रह्म है और जहाँ अपनेसे 
भिन्न कुछ और देखता है कुछ और सुनता है, कुछ और जानता है चह अल्प-परिच्छिन्न है, जो 


भूमा है वही अमृत है और जो अल्प है वह मत्यं-मरणशील है ) “सर्वाणि०'. ( जो परमेश्वर सब 
देव, मनुष्यादि शरीरोंको उत्पन्नकर यह देव है, यह मनुष्य है, इत्यादि नाम रखकर उन नामोंसे 
स्वयं व्यवहार करता है ) 'निष्कळं०' ( कला रहित-अवयवरहित, निष्क्रिय, शान्त, रागादि दोष रहित, 
निळेप--पापादि रहित, अमृतत्वका उत्कृष्ट सेतु और जिसका ईन्धन जळ चुका है उस घूम रहित 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# वेदान्त शास्त्रमै सगुण तथा निगुण ब्रह्मके प्रतिपादक अनेक वाक्य देखनेमें आते हैं, उनमें 
कौन-से सगुणकी उपासना द्वारा निगुंग बरह्ममें समन्वित होते हैं और कौन-से साक्षात्‌ निगुण ब्रहामें 


. समन्वित होते हैं । इस प्रकारको जिज्ञासा अग्निम ग्रन्थके आरम्भमें हेतु है । भगवानु भाष्यकारने सगुण 


और निगुंण ब्रह्मके प्रतिपादक 'यत्र हि द्वेतमिव' “यत्र नान्यत्पर्‍्यति' इत्यादि अनेक वाक्य उद्धृत किये 
हैं । माया उपाधि विशिष्ट सगुण ब्रह्म ओर दूसरा माया उपाधिसे रहित निगरण ब्रह्म इस प्रकार ब्रहाके 
दो रूप हैं। यद्यपि ब्रह्म एक ही दै, फिर भी उपाधिके भाव और अमावके कारण ब्रह्मके दो रूप 


भृतियोमें कहे गये हैं। इसलिए उपाधि सहित सगुण ब्रह्म निगुंण ब्रह्मसे भिन्न परिच्छिन्न तया मिथ्या 


है, क्योंकि उसकी उपाधि परिच्छिन्न तथा मिथ्या है, इससे उसे मी ऐसा ही कहा जाता है। इस प्रकार 
ब्रह्मके दो रूप माननेमें कोई विरोध नहीं है । “निष्करू इस श्रुतिमें सेतु शब्द लोकिक सेतुके समान 
'तत्त्वमसि, अहं ग्रह्मास्मि' इत्यादि वेदान्त वाक्योसे उत्पन्न ब्रह्माकार वृत्तिमे स्वयं स्थित या प्रतिः 
बिम्बित ब्रह्म संसार सागरसे पार ले जाने ( मोक्ष प्राप्ति ) में एक मात्र साधन है । १: 
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२।३।६) 'अस्थूरमनणुः (बु० ३।८।८) इति, 'न्यूनमन्यत्स्थानं खंपूर्णमन्यत्‌' इति चेवं सहस्नशो 
विद्याविद्याविषयभेदेन ्रह्मणो द्विरूपतां दर्शयन्ति वेदान्तवाक्यानि । ४ तभाविद्यावस्थायां 
ब्रझण उप्योपासकादिळक्षणः सर्वा व्यवहारः । तत्र कानिचिद्त्रमण उपासनान्यः 
्युदयार्थानि, कानिचित्कमसुक्त्यर्थानि, कानिचित्कर्मसखुदथर्थानि। तेषां गुणविशेषोपा- 
भेदे भेदः । एक एव तु परआत्मेश्वरस्तर्तेयुणचिशेपवरिषए उपास्यो यद्यपि भचति, 
तथापि यथाशुणोपासनमेच फछानि भिद्यल्ते । 'तं यथा यथोपासत तदेव सवति’ इति श्रुतेः 
ध्यथाक्रतुरस्मिल्लोके पुरुषो भवति तथेतः प्रत्य भवति” ( छा० ३।१४।१ ) इति च । स्मृतेश्व-यं 
यं वापि स्मरन्भावं त्यजत्यन्ते कलेचरस्‌ । तं तमेवैति कौन्तेय सदा तद्भावभावितः ॥' ( गी० ८६) 





कगार आता 
अग्निके समान ( देदीप्यमान ) देवकी मैं शरण लेता हूँ )। 'नति०” ( यह नहीं, यह नहीं, ऐसा ) 


'अस्थूरम०? (जोन स्थूल है और न सूक्ष्म है) “न्यून०' ( एक न्यून-अल्प स्थान है और दुसरा 
सम्पूणं स्थान है अर्थात्‌ सोपाधिक सगुण ब्रह्म अल्प और उपाधिरहित निगुण ब्रह्म पूर्ण-व्यापक है) 
ऐसे सहस्र वाक्य विद्या और अविद्याके विषय भेदसे ब्रह्मके दो रूप दिखळाते हें । उसमें अविद्या- 
वस्थामें उपास्य उपासक आदि लक्षण सभी व्यवहार ब्रह्ममें होते हैं। उपासनाओंमें ब्रह्मकी कई एक 
उपासनाएं अभ्युदयके लिए हैं, कई एक ( दहरादि ) उपासनाए क्रममुक्तिके लिए हैँ और कई एक 
कर्मसमृद्धिके लिए हैं। गुणविरोषसे तथा उपाधिभेदसे उनका परस्पर भेद है। यद्यपि उन-उन 


गुण विशेषोंसे विशिष्ट एक ही ईश्वर परमात्मा उपास्य है, तथापि जिस गुणकी उपासना होती है _ 
तदनुसार भिन्न-भिन्न फल होते हैं, क्योंकि “तं तथा०' ( उसकी जिस-जिस रूपसे उपासना करता है _ 


वैसे ही रूपको प्राप्त होता है ) और “यथा क्रतु०” ( इसलोकमें पुरुष जंसे निश्चयवारा होता है वे 
ही यहाँसे मर कर जानेपर होता है ) इस प्रकारकी श्रुति और “यं यं०' ( हे कुन्तीपुत्र ! मनुष्य जिस- 
जिस भी भाबका स्मरण करता हुआ अन्तकालमें शरीर छोड़ता है, उस भावकी भावनावाला वह पुरष 
उस-उस भावको ही प्राप्त होता है ) ऐसी स्मृति है। यद्यपि एक ही आत्मा जड़ और चेतन सभी 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# अव भगवानु भाष्यकार “तत्र' इत्यादिसे अविद्या विषयक विचार करते हैं-निगुंग ब्रह्मे 
ज्ञानके लिए कल्पित प्रपचका आश्रयकर उसके वाघ होनेसे पहले 'गुड़जिह्ान्याय'से तत्‌ तत्‌ फलके 
लिए उपासनाओंका विधान किया गया है। उनका भी चित्तकी एकाग्रता द्वारा ब्रह्मज्ञान ही मुख्य 
फल है, इसलिए इनका मी महातात्पयं ब्रह्ममें ही है । उपासनाओंका अवान्तर फल इस प्रकार हैर 
'स यो नाम ब्रहमत्युपास्ते' ( छा० ७।१।५ ) ( जो कोई उपासक 'नाम' ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता 
है उसको जहाँ तक नामका विषय है वहाँ तक यथेष्ट कामाचार रूप फल प्राप्त होता है ) इस प्रकारकी 


अ्रतोकोपासनाओंका फल अभ्युदय है। दहरादि उपासनाओंका फल क्रममुक्ति है अर्थात्‌ दहर उपासना 
बलसे ब्रह्मलोकमें पहुंचकर वहाँ ब्रह्मद्वारो ब्रह्मज्ञान प्राप्तकर मुक्त हो जाता है। इस उपासनाकां 


विवरण ( ब्र» सू० १।३।१४ ) में द्रव्य है । 'उद्दीथसुपासीत' ( छा० १।१।१ ) ( उद्गीथकें अवयव 
भूत वर्णात्मक ॐ ( ओंकार ) की उपासना करे ) इस प्रकार उद्गीयादि उपासनाओंका फल कण 
समृद्धि ह । विषेय होनेसे इन उपासनाओंका विधान यद्यपि कर्मकाण्डमें ही उपयुक्त था, फिर भी 
उपासना ( ध्यान ) मानसिक है और ज्ञानका अन्तरङ्ग साधन है, इसलिए उनका 

विधान किया गया है । यद्यपि परमेश्वर एक है. तथापि सत्यकामादि गुण अनेक हैं, ध्यान करने योग्य 
हृदय, आदित्य आदि उपाधियाँ-स्थान अनेक हैं । इस तरह उपाधियोंके भेदसे उपहित भी मिनन | 
होता है, अतः जिस-जिस गुण सहित परमेश्वरका जिस-जिस उपाधिरूप स्थानमें ध्यान किया का 
है, उस-उस गुण तथा उस-उस उपाधिके भेदसे उपास्यका भेद, उपास्यभेदसे उपासनाका मेर 
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इति ।# यद्यप्येक आत्मा सवभूतेषु स्थावरजङ्गमेषु गूढः, तथापि चित्तोपाधिविशेषतार- 
तस्यादात्मनः कूटस्थनित्यस्यैकरूपस्याप्युत्तरोत्तरमाविप्कतस्य तारतम्यमेश्वर्यशाक्ति 
विशेषेः श्रूयते-तस्य य आत्मानमाविस्तरां वेद! (ऐ० आ० २।३।२।१) इत्यत्र । स्मृताचपि-'यद्यद्वि- 
भूतिमत्सत्त्व श्रीमदूजितमेव वा । तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजोंऽशसंभवम्‌ ॥' (गी० १०।४१) इति यत्र 
यत्र विभूत्याद्यतिशयः स स इश्वर इत्युपास्यतया चोद्यते । एवमिहाप्यादित्यमण्डले 
हिरण्मयः पुरुषः सवपाप्मोदयलिङ्गात्पर एवेति चक्ष्यति। एवं 'आकाशस्तछिङ्गात्‌' (.ब्र० 
१।१।२२ ) इत्यादिषु द्रष्टव्यम्‌। एवं सद्योसुक्तिकारणमप्यात्मज्ञानसुपाधिविरोषद्वारेणोप- 
दिइ्यमान मप्यचिचक्षितोपाधिसंवन्धचशेपं परापरविषयत्वेन संदिह्यमानं वाक्यगतिपर्या- 
लोचनया निर्णतव्यं भवति। यथेहेब तावत्‌ 'आनन्दमयोऽभ्यासात्‌' इति। एवमेकमपि त्रह्मा- 
पेक्षितोपाधिसंवन्धं निरस्तोपाधिसंवन्धं चोपास्यत्वेन ज्ञेयत्वेन च वेदान्तेषूपदिञ्यत इति 
प्रदृशोयितुं परो ग्रन्थ आरभ्यते । यच्च 'गतिसामान्यात्‌' इत्यचेतनकारणनिराकरणमुक्तम्‌, 
तदपि वाक्यान्तराणि घ्रह्मविषयाणि व्याचक्षाणेन त्रहचिपरीतकारणनिपधेन प्रपञ्चयते- 


भूतोंमें गूढ ( छिसा हुआ ) है, तयापि चित्तरूपी उपाधिविशेषके तारतम्यसे उत्तरोत्तर अभिव्यक्त, 


कूटस्थ नित्य एकरूप आत्माका ऐश्वय अक्तिविशेषसे तारतम्य 'तस्य०' ( उस उक्थरूप पुरुषके 
शरीरमें वतमान चिद्रूप आत्माको जो पुरुष अतिशय जानता है--उपासना करता है ) इस श्रुतिमें 
सुना जाता है । और 'यद्यद्‌०' ( इसलिए हे अजुन ! जो-जो ऐश्वयं शाली कान्तियुक्त एवं उत्कृष्ट वस्तु 
है उस-उसको तुम मेरे तेजके अंशसे ही उत्पन्न हुई जान ) इस प्रकार स्मृतिमें मी है । जहाँ-जहाँ 
विभूति आदिका अतिशय है वह-वह ईश्वर है, इस प्रकार उसका उपास्यरूपसे विधान किया जाता 
है । इस प्रकार यहाँ ( सूत्रमें ) मी आदित्यमण्डलमें हिरण्यमय पुरुष है वह सव पापॉसे रहित होनेके 
कारण परमात्मा ही है, ऐसा ( ब्र० सू० १।१।२० ) सूत्रमें कहेंगे । इस प्रकार ( ब्र० सू० १।१।२२ ) 
इत्यादि सूत्रोंमें भी समझना चाहिए । इस प्रकार विदेह मुक्तिका कारण आत्मज्ञान मी उपाधि विशेष 
द्वारा उपदिइयमान होनेपर भी और उपाधि सम्वन्ध विशेष विवक्षित न हीनेसे पर विषयक है अथवा 


अपर विषयक है ऐसा सन्देह होता है, अतः तात्पयंका पर्यालोचनकर उसका निर्णय करना चाहिए । 
जैसे कि यहीं 'आनन्दमयोऽभ्यासात' सूत्रमें किया है। इस प्रकार एक ही ब्रह्म उपाधि सम्बन्धको अपेक्षा 


उपास्यरूपसे और उपाधि सम्बन्ध रहित ज्ञेयरूपसे वेदान्त वांक्योंमें उपदिष्ट है, यह दिखळानेके लिए 
अग्रिम ग्रन्थका आरम्म किया जाता है। “गतिसामान्यात्‌? वेदान्त वाक्योंसे ब्रह्म कारणविषयक 


ज्ञान समान होनेसे अचेतन कारणका जो निराकरण कहा गया है, उसका भी ब्रह्म विषयक अन्य 
वाक्योंका व्याख्यान करनेकी इच्छावाळे सूत्रकार ब्रह्मसे भिन्न कारणके निषेधसे विस्तार करंगे- 


इस लिन में हे स्मृति मी उद्धृत किये गये हैं ॥ लोग 
सम श॒ | 
र न हता 0 'रूपसे उपासना करते हैं उस-उस रूपको प्राप्त 
करना ही उनके लिए फल होता है । 

# बुद्धि आदि उपाधिकी शुद्धिके तारतम्यसे ऐश्चयं, ज्ञान आदिका तारतम्य विशेष होता है । 
इस भेदसे एक रूप आत्माका मनुष्य आदिसे लेकर हिरण्यगमं पयन्त उत्तरोत्तर ऐश्वर्यादिके उत्कषंका 
आविर्भाव सुना जाता है । उपास्य उपासक भावमें मी अल्प उपाधिवाळा आत्मा उपासक ओर उत्कृष्ट 
उपाधिवाला आत्मा उपास्य है । इस तरह उपाधिको लेकर यह सारा तारतम्य है “आदित्यं ब्रक्मे्यु- 
पासीत' यहाँ आदित्य आदि भी जीवरूपसे उपास्य नहीं हैं किन्तु ईश्वरखूपसे उपास्य हैं, इसमें 
भगवान्‌ भाष्यकार 'ञाकाशस्तल्लिङ्गात्‌' इत्यादिसं मगवान्‌ सुत्रकारकी सम्मति देते हैं कि इस सूत्रमें 


आकाश शब्दसे भी परमेश्वरका ही ग्रहण किया गया है । | 
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आनन्दमयोऽभ्यासात्‌ ॥ १२ ॥ 
पदच्छेद- आनन्दमयः, अम्यासात्‌ । 
सूञ्राथ--( आनन्दमयः ) “अन्योऽन्तर आत्माऽऽनन्दमय.' इस श्रुतिमें आनन्दमय परमात्मा 
ही है जीव नही, (अभ्यासात्‌) क्योंकि आनन्द शब्दका ब्रह्मके लिए अनेक वार अभ्यास देखा गया है । 
+ सैत्तिरीयके५न्नमयं प्राणमयं मनोमयं विज्ञानमयं चानुक्रम्याम्नायते-'तस्माद्व 
एतस्मा द्विज्ञानमयात्‌। अन्योऽन्तर आत्मानन्दमय.' ( ते० २।५ ) इति । तत्र संशयः-किमिहा- 
नन्दमयराब्देन परमेच घरह्मोच्यते यत्प्रकृतम्‌ “सत्य ज्ञानसनन्त ब्रह्म! ( ते० २।१ ) इति; 
किवाऽन्नमयादिवद्त्रह्मणोऽर्थान्तरमिति । कि तावत्माप्तं ! # ब्रह्मणोऽर्थान्तरममुख्य 
आत्मानन्दमयः स्यात्‌ । कस्मात्‌ ? अन्नमयाद्यमुख्यात्मप्रचाहपतितत्वात्‌। अथापि स्यात्स- 
चान्तरत्वादानन्दमयो मुख्य एवात्मेति; न स्यात्प्रियाद्यययवयोगाच्छारीरत्वश्रवणात्र | 
- झुख्यश्चेदात्मानन्दमयः स्यात्‌, न ग्रियादिसंस्पशाः स्यात्‌। इह तु “तस्य प्रियमेव शिरः इत्यादि 
श्रूयते । शरीरत्वं च श्रूयते-तस्येष एच शारीर आत्मा। यः पूवस्य' इति। तस्य पूर्वंस्य विज्ञान- 
मयस्येष एव शारीर आत्मा य एष आनन्दमय इत्यर्थः । नच खशरीरस्य संतः प्रिया 
प्रियसंस्पर्शों वारयितुं शक्यः। तस्मात्संसायवानन्दमय आत्मेत्येवं प्राप्ते, # इद्मुच्यते- 
तैत्तिरीयक उपनिपद्में क्रमशः अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, और विज्ञानमयका आत्मरूपसे 
उपक्रमकर “तस्माद्वा०' ( उस विज्ञानमयसे भिन्न उसके अन्तर आत्मा आनन्दमय हे ) ऐसा श्रुति 
कहती है । इससे सन्देह होता है कि क्या यहाँ आनन्दमय शब्दस परब्रह्मा ही कहा जाता है, जो “सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इस प्रकार प्रकृत है अथवा अन्नमयादिके समान ब्रहासे भिन्न पदाथ ? तब क्या प्राप्त 
होता है ? पुर्वपक्षी- आनन्दमय ब्रह्मसे भिन्न पदार्थ अमुख्य आत्मा होना चाहिए, क्योंकि अन्नमयादि 
अमुख्य आत्माके प्रवाह ( परम्परा ) में पठित है । परन्तु सर्वान्तर होनेसे आनन्दमय मुख्य आत्मा ही 
होना चाहिए ? ऐसा नहीं हो सकता, कारण कि उसमें प्रिय आदि अवयवोंका योग तथा शारीरत्वका 
श्रवण है । आनन्दमय यदि मुख्य आत्मा होता तो उससे प्रियादिका सम्बन्ध न होता । परन्तु यहाँ तो 
“तस्य०' ( उसका प्रिय ही शिर है ) इत्यादि श्रुति है. और 'तस्येष०' ( यह जो आनन्दमय है यही 
उस पुर्वका शारीर आत्मा है) यह शारीरत्वकी श्रुति है। उस पूवं विज्ञानमयका यही शारीर आत्मा 
है जो यह आनन्दमय है, ऐसा अथं है । सशरीर होनेपर प्रिय और अप्रियके सम्बन्धका निवारण नहीं 
किया जा सकता, इसलिए आनन्दमय संसारी जीवात्मा है । इस प्रकार प्राप्त होनेपर उसके तिरा 
| सत्यानन्दी-दीपिका । न 
| १ rR यह तैत्तिरीयक वाक्य इस अधिकरणका विषय वाक्य है । इस उ प्रतिपादित 
| बिज्ञानमयसे मिन्न उसके आन्तर आनन्दमय आत्मा है अर्थात्‌ अज्ञानी पुरुषोंकी अन्नमयादि कोशोंगे 
| जो आत्मबुद्धि है उसे पू्व-पूवं कोशोंसे हटाती हुई अन्तमें विज्ञानमय कोशमें से आत्मबुद्धिका निरा” । 
| करण करती हुई थुति आनन्दमयमें आत्मबुद्धि कराती है । यहाँ अन्नका विकार प्रसिद्ध यह स्थूल शरीर | 
| अन्नमय है । समष्टि प्राण, मन और बुद्धि हिरण्यगमं रूप हैं व्यष्टि प्राण, मन तथा बुद्धि क्रमस 
| प्राणमय, मनोमय तथा विज्ञानमय कहे जाते हैं। जो बिम्ब चैतन्य आनन्दरूप ईक्वर है उसका ! 
| प्रतिबिम्ब जीव आनन्दमय है। इस प्रकार, क्रमसे अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय तषा 





आनन्दमथ पाँच कोश कहे जाते हैं । अब यहाँ “किमिह से संशय उपस्थित करते हैं । > 
क्र यहाँ वृत्तिकारके मतानुसार आनन्दमय ही ब्रह्म है, पहले इसपर विचार किया जाता है- | र 
आनन्दयब्दस 'मयट्‌' प्रत्यय होकर आनन्दमय शब्द सिद्ध हुना है । 'मयट्‌' प्रत्ययका अथ विशी हु 





अधि ५ सू० १२ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १०३ 


आनन्दमयोअभ्यासात्‌ । पर पचात्माऽऽनन्दमयो भवितुमहति । कुतः ? अभ्यासात्‌। परस्सि- 
चेच ह्यात्मन्यानन्दशब्दो वहुरृत्वो5भ्यस्यते । आनन्दमयं प्रस्तुत्य 'रसो वे सः' ( तै० २६) 
इति तस्येव रसत्वमुक्‍्त्वोच्यते-रस _झोवायं लब्ध्वाऽऽनन्दी भवति’ इति, “को ह्यवान्यात्कः 
प्राण्यात्‌ । यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌ । एष ह्येवानन्दयाति’ ( ते० २।७ ) 'सेपानन्दस्य 
मीमा सा मवति', “पुतमानन्दमयमात्मानसुपसंक्रामति!, “आनन्द ब्रह्मणो विद्वान्‌ न बिभेति कुतश्चन’ 
( तेत्ति० २।८,९ ) इति । आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ ( तेत्ति० ३६ ) इति च । श्रत्यन्तरे च 
विज्ञानमानन्दं व्रह्मा' ( दृ० ३।९।२८ ) इति ब्रह्मण्येवानन्दरशब्दो दृष्टः । एवमानन्ददाव्दस्य 
वहुछृत्वो ब्रह्मण्यभ्यासादानन्दमय आत्मा ब्रह्मे ति गस्यते । * यत्तृक्तमन्नमयाद्यमुख्यात्म- 
प्रवाहपतितत्वादानन्दमयस्याप्यमुख्यत्वमिति, नासौ दोषः; आनन्दमयस्य सर्वान्तरत्वात्‌ । 
करणाथं 'आनन्दमयो०' यह सूत्र कहा जाता है । परमात्मा ही आनन्दमय हो सकता है । क्योंकि 
उसमें उसका अभ्यास है। परमात्मामें ही आनन्द शब्दका वार-वार अभ्यास है। आनन्दमयको 
प्रस्तुत कर “रसो चे०' ( निश्चय वह आनन्द है ) इस प्रकार उसीका रसत्व कहकर “रस _ हेवायं०' 
( यह पुरुष रसको प्राप्त कर ही आनन्द युक्त होता है ) 'को ह्येवान्यात्कः०' ( यदि आकादा-हृदया- 
काशमें स्थित यह आनन्दरूप आत्मा न होता तो कोन व्यक्ति अपान व्यापार ( निःश्वास ) करता ओर 
कौन प्राण व्यापार ( उच्छवास ) करता, अतः यह आत्मा ही सबको आनन्दित करता है ) 'सैषा०? 
( यह आनन्दका विचार होता है) 'एतम०” ( विद्वानु उस आनन्दमय आत्माको प्राप्त होता है ) 
“आनन्द ब्रह्मणो०' ( ब्रह्मके आनन्दको जाननेवाला किसीसे भयमीत नहो होता) 'आनन्दो०' 
( आनन्द ब्रह्मा है, ऐसा भृगुने जाना ) ऐसा श्रुति कहती है । 'विज्ञानम०' ( विज्ञान आनन्द ब्रह्म 
है ) इसप्रकार अन्य श्रृतिमें भी ब्रह्मामें ही आनन्द शब्द देखा गया है। इस तरह आनन्द 
शब्दका ब्रह्मामें बहुत वार अभ्यास होनेसे आनन्दमय आत्मा ब्रह्म है । ऐसा ज्ञात होता है । 
जो यह कहा गया है कि अन्नमयादि अमुख्य आत्माके प्रवाहमें पठित होनेसे आनन्दमय भी अमुख्य 
आत्मा है । यह दोष नहों है, क्योंकि आनन्दमय सबके आन्तर है। मुख्य आत्माका ही उपदेश 


सत्यानन्दी-दीपिका 
तथा प्राचुयं ( बहुत ) है । गत ईक्षितः अधिकरणमे गोण और मुख्य ईक्षण दोनोंके तुल्य न होनेसे 


। , संशय नहीं होता, क्योंकि गौण प्राय पाठ निइचायक नहीं होता । परन्तु यहाँ आनन्दमय' में तो मग्रट्‌ 
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प्रत्यय विकार और प्राचुयं दोनोंमें मुख्य होनेसे संशय होनेपर अन्नमयादि विकारोंके प्रवाहमें आनन्द- 
मयका पाठ होनेसे यह निश्‍चय होता है कि आनन्दका विकार जीव आनन्दमय हे । इस प्रकार प्रत्यु- 
दाहरण संगतिसे “किं तावत! से पूर्वपक्ष करते हैं । अब पूवपक्षी पर कोई शङ्का करते हैं-सर्वान्तर 
होनेसे आनन्दमय मुख्य आत्मा ही है । पूवंपक्षी “न स्यात्‌ आदिसे कहता है। 

# यहां आनन्दमय शज्दसे परमात्माका ही ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि उसमें अनेक वार 
आनन्द दाब्दका प्रयोग किया गया है। यद्यपि आनन्दशब्द वार वार ब्रह्में प्रयुक्त है तो इससे 
आनन्दमय शब्द ब्रह्मका वाचक नहीं हो सकता है तो भी “वसन्ते वसन्ते ज्योतिषा यजेत' जैसे यहां 
ज्योतिष्टोमके प्रकरणमें पठित ज्योतिः’ दाब्दका अर्थ ज्योतिष्टोम है, वसे ही आनन्दमयके प्रकरणमें 
पठित आनन्दपद भी आनन्द्मयका वाचक है, इसलिए आनन्दशब्दका अभ्यास आनन्दमयमें 
ब्रह्मत्वका साधक है । 

# 'आनन्दुमयः सुख्यात्मामवितुमहंति सर्वान्तरत्वात्‌ यन्नेवं तन्नैवं यथा अन्नमयादि' 
“आनन्दमय मुख्यं आत्मा हो सकता है, क्योंकि वह सर्वान्तर है, जो सर्वान्तर नहीं है वह आत्मा _ | 
नहीं हो सकता जैसे अन्नमयादि।' इस अनुमान से सी आनन्दमय मुख्य आत्मा सिद होता है ॥ १२॥ . 
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मुख्यमेव ह्यात्मानसुपदिदिक्च शास्रं लोकबुद्धिमछुसरत्‌, अन्नमयं रारीरमनात्मानमस्यन्तः 
मूढानामात्मस्वेन प्रसिद्धमनूद्य मूषानिविक्तद्टुतता्नादिम्रतिमावत्ततोऽन्तरं ततोऽस्तरः 
मित्येवं पूर्वण पूर्वेण समानसुत्तरमुत्तरमनात्मानमात्मेति आहयत्‌, प्रतिपत्तिसौकर्या पक्षया 
सर्वान्तरं मुख्यमानन्दमयमात्मानसुपदिदेशेति ग्छिष्टतरम्‌। यथारुन्धतीनिदर्शन 
वह्ीप्वपि तारास्वसुख्यास्वरुन्धतीषु दर्शितासु या5न्त्या प्रदर्श्यते सा मुख्येवारुन्धती 
भवति, एवमिहाप्यानन्दमयस्य सर्वान्तरत्वान्मुख्यमात्मत्वम्‌। यत्तु यूपे, प्रियादीनां 
शिरस्त्वादिकल्पनाइलुपपन्ना सुख्यस्यात्मन इति, अतीतानन्तरोपाधिजनिता सा, न 
स्वाभाविकीत्यदोषः । शारीरत्वमत्यानन्दसयस्याक्षमयादिशिरीरपरस्परया प्रदच्यमा- 
नत्वात्‌, न पुनः साक्षादेव झारीरत्वं संसारिवत्‌, तस्मादानन्दमयः पर एवात्मा ॥१२॥ 
विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुर्यात्‌ ॥ १३ ॥ 
पद्च्छेद--विकारराब्दात्‌, न, इति, चेत्‌, न, प्राचुर्यात्‌ । 

सूत्राथ--( विकारशब्दात्‌, मयत्‌ प्रत्यय विकारार्थंका वाचक है, अतः ( न ) ब्रह्म आनन्दमय 
शब्दका अर्थ नहों है । ( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो यह ठीक नहीं है, ( प्राचुर्यात्‌ ) कारण कि 
प्राचुर्याथमें मयट्‌ प्रत्ययका ब्रिधान है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है । 

र अत्राह--नानन्दमयः पर आत्मा अवितुमहति। कस्मात्‌ ? विकारशब्दात्‌। 
प्रकतिचचनादयमन्यः शाब्दो विकारवचनः समधिरातः, आनन्दमय इति मयटो विकाराथः | 
त्वात्‌ । तस्माद्न्नमयादिशाव्दवद्वि कारविषय एवानन्दमयदान्द इति चेत्‌, न; प्राचुर्याथंऽपि 
मयटः स्मरणात्‌ । 'तत्मकृतवचने मयद्‌? (पा० ५।४।२१) इति हि प्रचुरतायामपि _मयटः स्मरणात्‌ । 'तत्मकृतवचने मयद्‌' (पा० ५।४।२१) इति हि प्रचुरतायामपि मयर स्मर्येते। | 
करनेकी इच्छावाले शास्त्रने लोकबुद्धिका अनुसरण कर अत्यन्त मूढ पुरुषोंमें आत्मरूपसे प्रसिद्ध अनात्मा । 
अन्नमय शरीरका अनुवादकर सांचेमें ढाले हुए द्रवीभूत ताग्वे आदिकी प्रतिमाके समान उसके अभ्यन्तर, | 
उसके अम्यन्तर इस प्रकार पूव-पुवके समान उत्तर, उत्तर अनात्माका आत्मरूपसे ग्रहण कराके अनन्तर 
ज्ञान सोकयंकी अपेक्षा सवके आन्तर मुख्य आनन्दमय आत्माका उपदेश किया है, यह सवथा युक्त है। 
जैसे अरुन्धती दृान्तमें बहुत अमुख्य ताराओं ( नक्षत्रों) को अरुन्धती रूपसे दिखलाए जानेपर जो 
अन्तका तारा दिखलाया जाता है वह मुख्य अइन्धती ही होता है, वैसे ही यहाँ आनन्दमय सवके 
आन्तर होनेके कारण मुख्य आत्मा ही है। किन्तु यह जो कहते हो कि मुख्य आत्माके प्रियादिमे 
शिरस्त्वादिकी कल्पना अयुक्त है, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि आनन्दमयसे पूर्व, एवं मनोमयकें पश्चात्‌ 
विज्ञानमय उपाधिसे वह कल्पना उत्पन्न हुई है स्वाभाविक नहीं है। आनन्दमयका शारीरत्व भी 
अन्नमयादि शरीर परम्परासे दिखलाया गया है । संसारीके समान साक्षात्‌ शारीरत्व नहीं दै, अतः 
आनन्दमय परमात्मा ही है ॥ १२॥ | 

यहाँ पुबंपक्षी कहता है कि आनन्दमय परमात्मा नहीं हो सकता, क्योंकि यहाँ विकार वार्षी 

. 'मयट्‌' प्रत्ययका प्रयोग किया गया है, इसलिए प्रकृति वचन आनन्दसे भिन्न यह शब्द विकार वार्षी _ 
जाना गया है, कारण कि आनन्दमय” इसमें मयट्‌ विकारार्थक है । अतः अन्नमयादि शब्दके समा 
आनन्दमय शाब्द मी विकारार्थक ही है। ऐसा यदि कहो तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि प्रचुरा 
मो “मयट्‌ का प्रयोग होता है। “तत्प्रक्ृत०! ( प्राचुयंसे प्रस्तुत जो प्रकृत तद्वाचक शब्दसे मयद्‌ रः 9 
सत्यानन्दी-दीपिका fo 

र 'सयदचैतयोर्भाषायाममक्षाऽऽच्छादूनयोः? ( पा० ४।३।१४३ ) इस सूत्रसं प्रकृति | मात्र 
विकार और अवयवके अ्थमें मयद्‌ प्रत्ययका विकल्पसे विधान किया गया है । अतः इस पृ - 
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यथा अत्रमयो यज्ञ' इत्यन्नप्रचुर उ च्यते, एवमानन्दप्रचुरं ब्रह्मानन्दमय उच्यते । आनन्दः 
प्रचुरत्यं च ब्रह्मणो मनुष्यत्वादारभ्योत्तस्सननुत्तरस्मिन्स्थाने शतगुण आनन्द इत्युक्त्वा 
ब्रह्मानन्दस्य निरतिशायत्वाचधारणात्‌। तस्मात्पाचुर्याथ मयद्‌ ॥ १३ ॥ 
तद्वेतुव्यपदेशाच ॥ १४ ॥ 

पदच्छेद--तद्धेतुव्यपदेशात्‌, च । 

सूत्राथ--एप ह्येवानन्दयाति’ इस शृतिमें सत्र जीवोंके आनन्दके प्रति ब्रह्म ही कारण कहा 
गया है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है। | 

इतश्च प्राचुर्याथ मयद | यस्मादानन्दहेतुत्वं ब्रह्मणो व्यपदिशति श्रतिः-'एप ह्योचा- 
नन्द्याति' इति । आनन्दयतीत्यर्थः । यो हान्यानानन्दयति स प्रचुरानन्द इति प्रसिद्ध 
भवति । यथा लोके योऽन्येषां धनिकत्वमापादयति स प्रचुरधन इति गम्यते, तद्धत्‌ । 
तस्मात्प्राचुर्याथ ऽपि मयटः संभवादानन्दमयः पर एवात्मा ॥१४॥ 

मान्त्रंवणिकमेव च गीयते ॥ १५ ॥ 

पद्च्छेद्‌-मान्त्रवणिकम्‌, एव, च, गीयते । 

सूत्राथ--( मान्त्रवणिकमेव च ) “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इस मन्तरमें निर्धारित ब्रह्मका ही 
( गीयते ) ‘अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः’ इस ब्राह्मणवाक्यमें कथन है, क्योंकि वही प्रकृत हैं, अतः 
आनन्दमय परमात्मा ही है । 

इतश्चानन्दमयः पर पचात्मा । यस्मात्‌ 'बह्मविदासोति परम्‌ इत्युपक्रम्य सत्य 
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होता है ) इस सूत्रसे प्राचुर्यार्थमें मी मयट्‌ प्रत्यय होता है । जैसे अन्न प्रचुर याग अन्नमय यज्ञ कह- 


लाता है, वैसे ही आनन्द प्रचुर होनेसे ब्रह्म आनन्दमय कहा जाता है। मनुष्यसे लेकर उत्तरोत्तर 
स्थाममें सौ-सौगुना आनन्द है यह कहकर ब्रह्मानन्द निरतिशय है ऐसा निश्चय होनेसे ब्रह्म आनन्द- 
प्रचुर है । इस कारण प्राचुर्या्थमें मयट्‌ प्रत्यय है ॥ १३॥ 

और इसकारण मी मयट्‌ प्रचुर अथंमें है, क्योंकि “एष ह्यवानन्द्याति' ( निश्चय यही आनन्द 
देता है ) यह श्रुति ब्रह्मको आनन्दका हेतु कहती है । आनन्दयाति अर्थात्‌ आनन्दयति-आनन्द देता 
है ऐसा अर्थ है। जो अन्योंको आनन्द देता है वह प्रचुर आनन्द है यह प्रसिद्ध है । जसे लोकमें 
जो अन्य निर्धन पुरुषोंको घनी बना देता है वह प्रचुरधन युक्त है, ऐसा ज्ञात होता है । इसकारण 
्रचुर्याथमें मी मयटका प्रयोग सम्मव है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है ॥ १४॥ 

और इस कारण भी आनन्दमय परमात्मा ही है, क्योंकि 'बह्मविदा०' [ ब्रह्मवित्‌ परब्रह्मको 

सत्यानन्दी-दीपिका Fes 

अमिप्रायसे पूवंपक्षी 'आनन्दस्य विकारः' ऐसा विग्रहकर कहता है कि यह मयट्‌ प्रत्यय विकाराथक हे । 
इसलिए आनन्दके विकार जीवात्माका यहाँ ग्रहण करना चाहिए । परन्तु यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योंकि 'तत्प्रकृत' इस पाणिनीय सूत्रसे प्राचुयं अर्थमें मो मयट्का विधान है । अतः आनन्द प्रचुर 
होनेसे ब्रह्म आनन्द प्रचुर कहा जाता है। परन्तु यहाँ दुःख लवको लेकर आनन्द प्राचुय नहीं कहा 
गया है; किन्तु सुख लवको लेकर, क्योंकि 'सेषानन्दस्य मीमांसा भवति! ( तैत्ति २८१ ) ते ये 
दातं प्रजापतेरानन्दः’ ( तेत्ति० २।८।४ ) ( पूर्वोक्त आतन्दसे प्रजापतिके जो सो लए हैं; वह 
ब्रह्माका एक आनन्द दै ) इसप्रकार तैत्तिरीय श्रुतिने मनुष्यसे लेकर हिरण्यगर्म पर्यन्त क्रमशः सौ 


सौगुना उत्तरोत्तर आनन्दको कहकर ब्रह्म निरतिशय आनन्द है ऐसा कहा है, इसलिए यहाँ प्रचुर. 


अथंमें ही मयट्‌ प्रत्ययका प्रयोग हे ॥ १३ ॥ 
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| ज्ञानमनन्तं बह? (तै०२।१) इत्यस्मिन्मन्त्रे यत्पक्ततं अह्मसत्यज्ञानालन्तविशेषणैनिधारित्म,_ 
यस्मादाकाशादिक्रमेण स्थावरजङ्गमानि भूतान्यजायन्त, यच्च भूतानि सट्टा तान्यनुभरविच्य 
गुहायामवस्थितं सर्वान्तर; यस्य विज्ञानाय 'अन्योऽन्तर आत्माऽन्योऽन्तर आत्मा! 
प्रक्रान्तम्‌, तन्मान्त्रचणिकमेव ब्रह्मेह गीयते 'अन्यो$न्तर आत्मानन्दमयः? ( ते० २५ ) इति। 
मन्ञत्राह्मणयोइ्चेकाथत्वं युक्तम्‌, अविरोधात्‌। अन्यथा हि प्रक्ृतहानाप्रदतप्रक्रि 


स्याताम्‌ । न चात्षमयादिभ्य इचानन्दमयादन्यो5न्तर आत्माऽभिधीयते । एतदनेन इ 
'सैषा सागंची वारुणी विद्या' ( तै० ३।६ ) तस्मादानन्दमयः पर एवात्मा ॥ १५॥ ॥ | 


नेतरोऽनुपपचेः ॥ १६ ॥ 

पद्च्छेद्‌--न, इतरः, अनुपपत्तेः । 

स्ट्ाथ--( इतरः ) जीव ( न ) आनन्दमय नहीं है । ( अनुपपत्तेः ) क्योंकि “सोऽकामयत! | 
इसप्रकार सृष्टिसे पहले श्रूयमाण काभयितृत्व आदि घर्मोकी उसमें उपपत्ति नहीं है । अतः आनन्दम | 
परमात्मा ही है । 

इतश्चानन्दमयः पर एवात्मा, नेतरः। इतर ईश्वरादन्यः संसारी जीव इत्यर्थः | र | 
जीव आनन्दमयराब्देनाभिधीयते । कस्मात्‌ ? अनुपपत्तेः। आनन्दसयं हिं प्रकृत्य श्रूयते- | 
“सोऽकामयत । बहु स्यां प्रजायेयेति । स तपोऽतप्यत । स तपस्तप्त्वा । इदं सर्वमसृजत । यदिदं 
किञ्च' ( तै० २।६ ) इति । तत्र प्राक्शारीरा्यत्पत्ते रभिध्यानं, स॒ज्यमानानां च विकाराणां 
स्रष्टुरव्यतिरेक', सवविकारस्टिश्च न -अष्ड्रन्यतिरक) सवविकारसष्टिश न परस्मादात्मनोऽन्यत्ञोपपद्यते॥ १६॥ __ 
प्राप्त होता है ऐसा आरम्मकर “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इस मन्त्रमें सत्य, ज्ञान और अनन्त ख्प | 
विशेषणोसे जो प्रकृत ब्रह्म निर्धारित है, जिससे आकाशादि क्रमसे स्थावर और जंगम भूत उत्पन्न हुए | 
हैं तथा जो भूतोंको उत्पन्नकर उनमें प्रवेशकर बुद्धिरूप गुहामें अवस्थित और सबके अन्तर है ओर । 
जिसके ज्ञानके लिए “दुसरा अन्तर आत्मा है, दूसरा अन्तर आत्मा हे' ऐसा वर्णन किया है| पुर्व. 
मन्त्रमें वणित वह ब्रह्म ही यहाँ “अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः? इस श्रुतिमें कहा गया है। मन्त्र बर | 
ब्राह्मणका एका्थत्व होना युक्त है, क्योंकि उनमें विरोध नहीं है । अन्यथा--दोनोंको एकाथंक न ' 
मानें तो प्रकृतहान और अप्रकृतप्रक्रियाकी कल्पना ( प्रकृत अर्थथों छोड़चर अग्रकृत अर्थक _ 
कल्पना ) प्रसक्त होगी । जैसे अन्नमयादिसे अन्य आत्माका अभिधान है, वेसे आनन्दमयसे अन्य 


आत्माका SB नहीं किया गया है। “सैषा०' ( यह जो भृगुको वरुणद्वारा प्राप्त विद्या है वह भी | 
आनन्दमयगें ही पर्यवसित है ) अतः आनन्दमय परमात्मा ही है ॥ १५॥ ; 


ओर इसकारण भी आनन्दमय परमात्मा ही है इतर नहीं । इतर अर्थात्‌ ईश्वरसे भयं | 
संसारी जीव, ऐसा अथं है। आनन्दमय शब्दसे जीवका अभिधान नहीं है, क्योंकि उसमें आतवः | 
मयत्वकी उपपत्ति नहीं है । आनन्दमयको प्रस्तुतकर “सो$कामयत०? ( उसने कामना की कि मैं बहुत. 
हो जाऊं उत्पन्न होऊँ उसने तप किया, उसने तप कर यह जो कुछ है वह सब उत्पन्न किया ) ऐसी 


शति है। इस श्रृतिमें प्रतिपादित शरीरादिकी उत्पत्तिके पहले कामना, सृज्यमान विकारोंका सष्टाते 
अभेद एवं सब विकारोंकी सृष्टि यह सव परमात्मासे अन्यमें उपपन्न नहीं बीत ॥ १६ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

# प्रथम सुत्रोसि रिङ्गरूप वेदान्त वाक्योंको लेकर आनन्दमय ब्रह्म कहा गया है । क । 
प्रकरणको लेकर कहा जाता हे--'सत्यं .ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! “यो वेद निहितं गुहायां परमे व्योम ही 
इत्यादि मन्त्रम प्रतिपावित ब्रह्म ही 'अन्यो5न्तर आस्मानन्द्मयः? इस ब्राह्मण वाक्यमें कहा गे 


है। इसप्रकार मन्त्र और ब्राह्मण वाक्य क हैं, क्योंकि दोनोंमें विरोध नहीं है । इसलिए है| 
आनन्दमय परमात्मा ही है॥ १५॥ ० पष हँ, क्योकि दोनोंमें विरोध नहीं है। घण | 
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पु भेदव्यपदेशाच ॥ १७ ॥ 
पदच्छेद--भैदव्यपदेशात्‌, च । 
सूत्राथ--और “रस <ह्येवायं रूब्थ्वानन्दी भवति’ यह श्रति जीव और आनन्दमयका भेदसे 
व्यपदेश करती है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है । द. 
&इतश्च नानन्दमयः संसारी, यस्मादानन्दमयाधिकारे- “रसो चे सः । रस “ह्येवायं 
लढ्ध्वाःनन्दी मवति’ ( तै० २७ ) इति जीवानन्दमयो भेदेन व्यपदिशति। नहि लब्धैव 
लब्धव्यो भवति | कथं तहि 'आत्माऽनवेष्टच्यः', 'आत्मलाभान्न परं विद्यते' इति श्रुतिस्सुती ? 
याचता न लब्धेच लब्धव्यो भवतीत्युक्तम्‌ । बाढम्‌; तथाप्यात्मनो ऽप्रच्युतात्मभावस्यैच 
सतस्तच्वानचवोधनिमित्तो मिथ्येव देहादिष्वनात्मस्वात्मत्वनिश्चयो लौकिको दष्टः। तेन 
देहादिभूतस्यात्मनो5प्यात्मा5नन्विष्ो5न्वेषएव्यो$लव्यो लब्धव्यो5श्रुतः श्रोतव्योऽमतो 
मन्तव्यो५विज्ञातो विज्ञातव्य इत्याद्भिदव्यपदेश उपपद्यते । $ प्रतिषिध्यत एच तु पर- 
माथः सवज्ञात्परमेश्वरादन्यो द्रष्टा श्रोता वा 'नान्यो5$तो5स्ति द्वष्टा' ( बृ०३।७।२३ ) इत्यादिना। 
परमेश्वरस्त्वविद्याकल्पिताच्छारीरात्कतुर्भाक्तुर्विक्ञानात्माख्यादन्यः । यथा मायाविन्श्चम- 
इस कारण भी आनन्दमय संसारी नही है, क्योंकि आनन्दमयके प्रकरणमें 'रसो बे०' ( निश्चय, 
वह रस है, इसको पाकर ही यह जीव आनन्दी होता है) यह श्रुति जीव और आनन्दमयका भेदसे 
व्यपदेश करती है। जब छब्धा ही लब्बव्य नहीं होता, तव 'आत्माऽन्वेष्टन्यः०' ( आत्माकी खोज 
करनी चाहिए ) “आत्मलाभान्न०' ( आत्मळामसे बढ़कर कुछ नहीं है) यह श्रुति और स्मृति कंसे 
उपपन्न होंगी ? जब कि लब्धा ही लब्धव्य नहीं होता, ऐसा कहा गया है । यद्यपि यह ठीक है, 
तथापि ( अभेद होनेपर भी ) जिस आत्माका आत्ममाव नष्ट नहीं हुआ है अर्थात्‌ अखण्ड एकरस 
आस्माके यथाथ स्वरूपके अज्ञानके कारण देहादि अनात्मपदार्थोमें भ्रमरूप आत्मत्व निश्‍चय लोक में 
देखा गया है। उस ( मिथ्याज्ञान ) से देहादिरूप आत्माका भी आत्मा अनन्विष्ट होता हुआ अन्वे- 
व्य, अलब्धा होता हुआ लब्धव्य, अश्रुत होता हुआ श्रोतव्य, अमत होता हुआ मन्तव्य, अविज्ञात 
होता हुआ विज्ञातव्य है इत्यादि भेद व्यपदेश युक्त ही है । परमाथंसे तो सवज्ञ परमेश्वर से अन्य द्रष्टा, 
श्रोताका “नान्योऽतो०' ( उस परमेश्वरसे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि थुतिसे प्रतिषेध किया जाता है । 
परमेश्‍वर तो अविद्यासे कल्पित शारीर कर्ता, भोक्ता विज्ञानात्मासे अन्य है । जैसे ढाल और खड्ग 
सत्यानन्दी-दीपिका : 
अ'रसो बै सः? आदि श्रुतिमें प्रकृत आनन्दमयको 'सः' ( वह ) शब्दसे कहा गया है और इस 
रसरूप आनन्दमयको प्राप्त करने वाला जीव है । इसलिए लब्धा जीव लब्धव्य आनन्दमय परमात्मा 
कदापि नहीं हो सकता । यदि छब्धा और लब्धव्यमें मेद मानें तो “आत्मानवेषटन्यः' आत्मलामान्न पर 
विद्यते? इत्यादि श्रुति, स्मृतिका बाध होगा अर्थात्‌ लब्धा और लन्धव्य दोनोंके अभेदम ही ये संगत 
होती हैं अन्यथा नहीं । यह ठीक है, परन्तु आत्मा ही आत्मासे लस्य है यह कथन तो अभेद में ठीक 
नहीं है, अतः मानना होगा कि यह सब कथन कल्पित भेदको लेकर है। अखण्ड एक रस निरः 
आत्माका 'मैं आत्मा हुं? . इसप्रकार यथाथं ज्ञान न होनेके कारण अनात्मदेहादिमें मैं मनुष्य हे 
ऐसा अज्ञानसे भ्रमरूप आत्मत्व निश्चय होनेपर अपनेको परमात्मासे सिञ्च समझता है । इसप्रकार 


भात्मामें कल्पित ले छब्धव्यादि श्रुति, स्मृति- 
अभिन्न सद्रप आत्मामें जीव और ईस्वरके कल्पितं भेदको लेकर रूब्घा और रूब्धव्यादि श्रुति, स्मृति 
में कहे गये हैं। अतः जीव और आनन्दमयका पारमाथिक अभेद होनेपर भी कोई दोष नहीं है। 


# झंका-'नान्योऽतोऽस्ति बर’ इत्यादि भुतिकें आघारपर यदि परमेस्वरसे जीव सिन्ननह | | 
है तो मिथ्या जीवके साथ अभेद होनेके कारण परमेश्वर मी मिथ्या हो जायया ! समाधान--जैसे ` क 
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१०८ ब्रह्मसूत्र-शाड्डरभाष्य [ अ० १ पाण! 


खज्नघरात्सत्रेणाकाशमधिरोहतः स एव मायावी परमाथरूपो भूमिष्ठो5न्यः । यथा ष 


घराकाशादुपाधिपरिच्छिन्नादनुपाधिरपरिच्छिन्न आकाशोऽन्यः। ईदृशं च विशाना्- 


परमात्मभेद्माश्रित्य नेतरोऽनुपपत्तेः’, 'भेदन्यपदेशाञ्च' इत्युक्तम्‌ ॥ १७॥ 
कामाच्च नाजुमानापेक्षा ॥ १८ ॥ 
पद्च्छेइ--कामात्‌, च, न, अनुमानापेक्षा : 


सूतार्थ--( कामात्‌ ) “सोऽकामयत” इसप्रकार कामयितृत्वका श्रवण है, अतः ( नानुमानाः 


पेक्षा ) अनुमानगम्य प्रधानकी आनन्दमय शब्द से अपेक्षा नहीं हो सकती । 
आनन्दमयाधिकारे च “सोऽकामयत” बहु स्यां प्रजायेय” ( त० २६ ) इति कामयितृत्व- 
निद्शाज्षानुमानिकमपि सांख्पपरिकल्पितमचेतनं प्रधानमानन्दमयत्वेन कारणत्वेन वाः. 


पेक्षितब्यम्‌ । 'इक्षतेर्नाशव्दस' (० १।१।५ ) इति निराकृतमपि प्रधान पूर्वसूत्रोदाहता 


कामयितुस्वश्रुतिमाश्रित्य प्रसङ्गात्पुननिराक्रियते गतिसामाम्यप्रपञ्चनाय ॥ १८॥ 
अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्ति ॥ १९ ॥ 
पदच्छेद--अस्मिनु, अस्य, च, तद्योगम्‌, शास्ति । 
` सूत्राथ-'यदा ह्येवेष' इत्यादि श्रुति ( अस्मिन्‌ ) इस प्रकत आनन्दमय आत्मामें ( अस्य) 


प्रतिबुद्ध जीवको ( तद्योगम्‌ ) तद्भावापत्ति-मुक्तिका ( शास्ति ) उपदेश करती है, इसलिए जीव अथवा | 


प्रधान आनन्दमय नहीं हे, किन्तु परमात्मा ही है। 


इतश्च न प्रधाने जीवे वानन्दमयदाव्दः। यस्मादस्मिन्नानन्दमये प्रकृत आत्मनि | 


प्रतबुद्धस्याऽस्य जीवस्य तद्योगं शास्ति। तदात्मना योगस्तद्योगः, तद्भावापत्तिः, मुक्ति 
रित्यथः । तद्योगं जास्ति शास्त्रम्‌ 'यदा हेवेष एतरिमिन्नदञ्येऽनास्म्येऽनि रुच्तेऽनिळूयनेऽयं परिष 


घारणकर सूवद्वारा आकाशमें आरढ मायावी नटसे भूमिस्थ परमार्थरूप वही मायावी भिन्न है। अथवा । 
जसे घटरूप उपाधिसे परिच्छिन्न आकाशसे उपाधि रहित महाकाश भिन्न है, बसे ही विज्ञानात्मा और | 


परमात्माके कल्पित भेदका आश्रयणकर "नेतरोऽनुपपत्तेः? 'भेदुव्यपदेशाच्च' ये सूत्र कहे गये हैं ॥१७॥ 
और आनन्दमयके प्रकरणमें 'सोऽकामयत०' ( उसने कामना की बहुत होऊं उत्पन्न होळ ) 


इसप्रकार कामयितृत्वका निर्देश होनेसे अनुमानगभ्य सांख्य परिकल्पित अचेतन प्रधान भी आततः | 
मयरूपसे अथवा कारणरूपसे अपेक्षितव्य-ग्राह्म नहीं है । 'ईक्षत० इस सूत्रसे यद्यपि प्रधानका | 
निराकरण किया गया है, तो भी सब वेदान्तवाक्योसे अवगति (कारणज्ञान) समान है ऐसा विस्तार | 


दिखलानेके लिए पूर्वसूत्र ( ईक्षतेर्नाशव्दम्‌) में उदाहृत कामयितृत्व श्रुतिको लेकर प्रसंगे पुनः 
निराकरण किया जाता है ॥ १८ ॥ 


इस कारण भी प्रधानमें अथवा जीवमें आनन्दमय प्रयोग नहीं हो सकता, क्योंकि शास्त्र इस | 


प्रतिबुद्ध जीवका इस प्रकृत आनन्दमय आत्मामें तद्योग-अभेद वतलाता है । तद्रूपसे योग तद्यो | 
तङ्भावापत्ति अर्थात्‌ मुक्ति ऐसा अथं है । 'यद्दा होवेष०! ( जव यह साधक इस अहस्य, अश्वरीए । 


अनिर्वाच्य और निराधार ब्रह्ममें अभयस्थिति प्राप्त करता है तब वह अभयको प्राप्त हो जाता हैं, जव. 


म सत्यानन्दी-दीपिका 
शुक्तिमें आरोपित रजत शुक्तिसे भिन्न नहीं है तथा आरोपित रजतसे अभिन्न होनेपर मी शुक्ति मिथ्या 


नहीं है, क्योंकि शुक्ति आरोपित रजतका अधिष्ठान होनेसे उससे भिन्न है, बसे हो अविद्या प्रति 
बिम्वरूपसे कल्पित जीवसे परमेश्वर भिन्न है, इससे वह मिथ्या नहीं है। यद्यपि कल्पित वस्तु अघिः । 


ष्ठानने भिन्न नहीं होती, फिर भी अधिष्ठानका उससे भेद है ॥ १७ ॥ 
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अधि० ६ स्तू १९ | भाषानुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १०९, 


विन्दते | अथ सोऽभयं गतो अवति । यदा ह्येवैष एतस्मिन्नुदरमन्तरं कुरुते । अथ तस्य भयं भवति’ 
(ते० २७७) इति । एतदुक्तं भवति-यदेतस्मिन्नानन्दमयेऽल्पमप्यन्तरमतादात्म्यरूपं पयति 
तदा संसारभयान्न निवतेते। यदा त्वेतस्मिन्नानन्दमये निरन्तरं तादात्म्येन प्रतितिष्ठति तदा 
संसारभयान्निवतत इति । तञ्च परमात्मपरिग्रहे घटते, न प्रधानपरिग्रहे जीवपरिग्रहे वा । 
तस्मादानन्दमयः परमात्मेति स्थितम्‌। इदं त्विह बक्तव्यम्‌-स वा एष पुरुपोऽन्नरसमयः । 
“तस्माद्वा एतस्मादन्नरसमयादन्यो$न्तर आत्मा प्राणमयः’ तस्मात्‌ “अन्योऽन्तर आत्मा मनोमय: 
तस्मात्‌ “अन्योऽन्तर आत्मा विज्ञानमयः’ ( तै० २।१,२,३,४ ) इति च चिकाराथं मयट्प्रवाहे 
सत्यानन्दमय एवाकणमादर्घजरतीयन्यायेन कथमिव मयटः प्राचुर्याथत्वं ्रह्मविषयत्वं चा- 
श्रीयत इति ? मान्त्रचणिकत्राधिकारादिति चेत-न; अन्नमयादीनामपि तहि त्रह्मत्व- 
प्रसङ्ग। अत्राह-शुक्तमन्नसयादीनामत्रह्मत्व तस्मात्तस्मादान्तरस्यान्तरस्यान्यस्याभ्यः 
स्यात्मन उच्यमानत्वात्‌; आनन्द्मय(सु न करिचिदन्य आन्तर आत्मोच्यते, तेनानदमयस्य 
ब्रह्मत्वम्‌, अन्यथा प्रझतहानाप्रक्तपरक्रियाप्रसङ्गादिति । $अत्रोच्यते-यद्यप्यन्नमयादिभ्य 
इवानन्दृमयादन्योऽन्तर आत्मेति न श्रूयते, तथापि नानन्दमयश्य ब्रह्मत्वं, यत आनन्दमयं 
प्रकृत्य शूयते--तस्य प्रियमेव शिरः। मोदो दक्षिणः पक्षः। प्रमोद उत्तरः पक्षः । आनन्द आत्मा । 





यह उस ब्रहामें थोड़ी सी भी भेददृष्टि करता है तब इसे मय प्राप्त होता है) यह शास्त्र तद्योग 
( अभेद ) का उपदेश करता है । इसका तात्पर्यं यह है कि जव इस आनन्दमय परमात्मामें किस्बित्‌ 
भी भेद अतादात्म्यरूप देखता है तब संसारमयसे निवृत्त ( मुक्त ) नहीं होता, जब इस आनन्दमयमें 
निरन्तर तादात्म्यरूपसे प्रतिष्ठित होता है तब संसारमयसे निवृत्त हो जाता है । श्रुतिका यह तात्पय 
आनन्दमयशब्दसे परमात्माका ग्रहण करनेपर ही घटता है। प्रधानका परिग्रह अथवा जीवका परिग्रह 
करनेमें नहीं घटत! । इससे यह सिद्ध होता है कि आनन्दमय परमात्मा है । परन्तु यहाँ यह कहना 
चाहिए कि 'स वा एप०' (वह पुरुष अन्न रसमय है) 'तस्माद्वा०' ( उस अन्न रसमय स्थूल शरीरसे अन्य 
आन्तर आत्मा प्राणमय है ) 'तस्माद्न्यो०' ( उससे अन्य आन्तर आत्मा मनोमय है ) “तस्मादुन्यो०' 
( उससे अन्य आन्तर आत्मा विज्ञानमय है ) इस प्रकार विकाराथंक मयट्‌ प्रवाहमें विना किसी कारण 
अर्धजरतीय न्यायसे † आनन्दमयमें मयट्‌ प्रत्यय प्राचुर्याथंक है और आनन्दमय ब्रह्म विषयक है यह 
कैसे आश्रय लेते हो? यदि कहो कि सन्त्रमें वणित ब्रह्मके प्रकरण होनेसे ऐसा छिया गया है तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेपर तो अन्नमयादिमें भी ब्रह्मत्व प्रसङ्ग होगा । वृत्तिकार इसपर 
कहते हैं--अन्नमयादि ब्रह्म नहीं है यह युक्त है, क्योंकि उससे आन्तर अन्य, उससे आन्तर अन्य, इस 
प्रकार आत्मा कहा गया है, किन्तु आनन्दमयके आन्तर अन्य कोई आत्मा नहीं कहा गया है, इससे 
आनन्दमय ब्रह्म है, अन्यथा प्रकृतकी हानि और अप्रकृतःप्रक्रियाकी प्रसक्ति होगी । सिद्धान्ती- 
इसपर कहते हैं--यद्यपि अन्नमयादिके समान आनन्दमथसे अन्य आन्तर आत्मा, ऐसा श्रृति 
नहीं कहती, तो भी आनन्दमय ब्रह्म नहीं है, क्योंकि आनन्दमयको प्रस्तुतकर “तस्य प्रियमेव शिरः०' 
( प्रिय ही उसका शिर है, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है, आनन्द आत्मा है ब्रह्म पुच्छ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# अब भगवान्‌ भाष्यकार 'इदं त्विह वक्तव्यम्‌' आदि माष्यसे वृत्तिकारके मतका खण्डन 

करते हुँ । 
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प्रकारणमें भी एक ही मयट्‌ प्रत्ययका कहो विकार आर कह मजुर अथ सानना अयुक्त है । 


+ टि०--जैसे एक ही खीका कुछ भाग युवती और कुछ भाग वृद्धा होना अयुक्त है, वेसे ही 
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ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा? (तै० २५) इति । तत्र यदूत्रह्म मन्त्रयणं प्रकृतम्‌- “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रम 
इति, तदिह “वर्म पुच्छ॑ प्रतिष्ठा” इत्युच्यते। तद्विजिज्ञापयिषयेवान्नमयादय आनन्दमयपयन्ताः 
पञ्च कोशाः कल्प्यन्ते । तत्र कुतः प्रकृतहाना5प्रकृतप्रक्रियाप्रसज्ः ¦ & नन्वानन्द्मय- 
स्याचयचत्वेन 'तरह्म पुच्छ प्रतिष्ठा” इत्युच्यते, अन्नमयादीनामिव “इदं उच्छं प्रतिष्ठा इत्यादि । 
तत्र कथं ब्रह्मणः स्वप्रधानत्वं शक्यं विज्ञातुम्‌ ? प्रकृतत्वादिति धूमः । नन्वानम्दमयाययव 
त्वेनापि ब्रह्मणि चिज्ञायमाने न प्रकृतत्व॑ हीयते, आनन्दमयस्य ब्रह्मत्वादिति । अत्रोच्यते 
तथा सति तदेव घ्रह्मानन्दमय आत्माऽवयची, तदेच च ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टाचयच इत्यसा- 
मञ्चस्य स्यात्‌ । अन्यतरपरिग्रहे तु युक्तं 'बह्म इच्छं प्रतिष्ठा' इत्यत्रेच व्रहानिवेश आश्रयितु, 
ब्रह्मराव्दसंयोगात्‌ ; नानन्दमयवाक्ये, त्रह्मशाव्दसंयोगाभावादिति। अपिच 'ब्रह्म इच्छ 
प्रतिषा' इत्थुक्त्वेदमुच्यते- तदप्येष इलोको भवति । असन्नेव स भवति । असद्ब्रह्मेति वेद्‌ चेत्‌ । 





प्रतिष्ठा है ) ऐसा श्रुति कहती है । जो ब्रह्म सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म उस मन्त्रमें प्रकृत है, वही यहाँ 


“ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठाः ऐसा कहा जाता है । उसे जाननेकी इच्छासे ही अन्नमयादि आनन्दमय पयन्त 
पाँच कोशोंकी कल्पना की गई है, तो ऐसी स्थितिमें प्रकृतकी हानि और अप्रकृत प्रक्रियाका प्रसङ्ग 
कैसे होगा ? परन्तु जैसे अन्नमयादिके अवयवरूपसे “इदं पुच्छं प्रतिष्टा’ ( यह पुच्छ प्रतिष्ठा है ) कहा 
गया है, वैसे ही आनन्दमयके अवयवरूपसे 'ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा! (ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा है) कहा जाता है, 
तो उसमें ब्रह्म स्वप्रधान है यह कंसे जाना जा सकता है? ब्रह्म प्रकृत है, अतः हम ऐसा कहते है । 
परन्तु आनन्दमके अवयवरूपसे ब्रह्मके जान लेनेपर भी उसका प्रकृतत्व नष्ट नहीं होता, क्योंकि आनन्द- 
मय ब्रह्म ही है । सिद्धान्ती -इसपर कहते है--यदि ऐसा मांना जाय तो वही ब्रह्म आनन्दमय आत्मा 
अवयवी और वही व्रह्म पुच्छ प्रतिप्ठारूप अवयव होगा, इससे यह कथन अयुक्त होगा । दोनोंमें एकका 
ग्रहण करें तो 'ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा! इसमें ही ब्रह्मनिर्देश आश्रयण करना युक्त है, क्योंकि इस वाक्यम 
ब्रह्मशव्दका सम्वन्ध है । आनन्दमय वाक्यम ब्रह्म निर्देश ग्रहण करना युक्त नहीं है, कारण कि उसमें 
ब्रह्म शब्दका सम्वन्ध नहीं है । किञ्च 'ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ ऐसा कहकर “तदृप्यष०' (उसमें और यह 
इलोक है, ब्रह्म असत्‌ है ऐसा जो जानता है स्वयं भी वह असत्‌ ही हो जाता है, यदि ऐसा जानता है 
कि ब्रह्म है तो ब्रह्मवेत्ता लोग उसे सत्‌ समझते हैं) यह कहा जाता है । इस मन्त्रमें आनन्दमयकी 
अनुवृत्ति किये विना ब्रह्मके ही भाव और अमावके ज्ञानसे गुण ओर दोषका अभिधान है, अतः ब्रह्म 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% वृत्तिकार मतमें आनन्द्मयोऽभ्यासात्‌’ इस सूत्रका यथाश्रुत अर्थं किया गया है, इसलिए 
आनन्दमथमें मयट्‌ प्रत्ययको प्राचुर्याथंक मानकर आनन्दमयको ब्रह्म सिद्ध किया गया है। यद्यपि 
आनन्दमयका अभ्यास किसी श्रृतिमें नहीं है, किन्तु “आनन्दं ब्रह्मणो’ ( तै० २।९ ) “आनन्द ब्रह्मेति 
व्यजानात्‌? ( तै० ३।६ ) आदि श्रुतियोंमें आनन्दका ही अभ्यास है, तो भी सूत्रके अनुसार आनन्दको 
आनन्दमय परक मानकर आनन्दमय ब्रह्म है ऐसा कहा गया है । भगवानु भाष्यकारने इस सूत्रका 
यथाश्रृत अर्थ न कर लाक्षणिक किया है, अतः आनन्दमयको ब्रह्म न मानकर आनन्दमयकी “ब्रह्म पुच्छ 
प्रतिष्ठा' में लक्षणा की है कि आनन्दमयके पुच्छ प्रतिष्ठारूपसे जो प्रकृत है वही ब्रह्म है, किन्तु 


आनन्दमय ब्रह्म नहीं है। इस आशयका स्पष्टीकरण करनेके लिए भगवानु भाष्यकार “अत्रो च्यते' 
इत्यादिसे इस सूत्रकी व्याख्या करते हैं । 


४ वृत्तिकारके मतमें इस अधिकरणका विषय वाक्य 'अन्योऽत्तर आत्मानन्द्मयः' है, पहले 
उसके अनुसार इस अधिकरणकी व्याख्या की गई है । भगवानु माष्यकारके मतमें इस अधिकरणका 
विषयवाक्य “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ है । इसपर पूवंपक्षी 'ननु' आदिसे शंका करते हैं । 
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अस्ति ब्रह्मेति चेद्वेद । सन्तमेनं ततो विदुरिति' ( तै० २६ ) अस्मिश्च रछोके$ननुळप्यानन्दमयं 
त्रह्मण एव भावाभाववेद्नयोगुणदोषाभिधानादगस्यते 'बह्य पुच्छ प्रतिष्टा' इत्यत्र त्रह्मण एव 
स्वप्रधानत्वमिति । न चानन्दमयस्यात्मनो भावाभाचराङ्का युक्ता; प्रियमोदादिविशेषस्या- 
नन्दमयस्य सर्वेलोकप्रसिद्धत्वात्‌ । कथं पुनः स्वप्रधानं सदत्रह्म, आनन्दमयस्य पुच्छत्वेन 
निर्दिश्यते---ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' इति ? नेष दोषः; पुच्छवत्पुच्छं, प्रतिष्ठा परायणमेकनीडं 
लौकिकस्यानन्द॒जातस्य ब्रह्मानन्द इत्येतदनेन विवक्ष्यते, नावयवत्वम; “एतरयेवानन्दरया- 
न्यानि भूतानि मात्रासुपजीवन्ति' (बृह० ४॥३॥३२) इति श्र॒त्यन्तरात्‌। अपि च आनन्दमयस्य 
ब्रह्मत्वे प्रियाद्यचयवत्वेन सविशेषं ब्रह्म भ्युपगन्तव्यम्‌, निर्विशेष॑ तु ब्रह्म वाक्यशेप श्यते; 
चाङमनसयोरगोचरत्वाभिघानात्‌-'यतो वाचो निवतन्ते। अप्राप्य मनसा सह । आनन्दं ब्रह्मणो 
विद्वान्‌ । न विभेति कुतश्चनेति’ (ते० २।९) । & अपि च आनन्दप्रचुर इत्थुक्तऽपि दुःखास्ति- 
त्वमपि गम्यते; भाचुय स्य लोके प्रतियोग्यल्पत्वापेक्षत्वात्‌। तथा च सति 'यत्र नान्यच्छृणोति 
नान्यद्विजानाति स सूमा' ( ७।२४।१ ) इति भूम्नि त्रह्मणि तद्कयतिरिक्ताभाचश्रुतिरुपरुध्येत । 
प्रतिशरीरं च परियादिभेदादानन्दमयस्यापि भिन्नत्वम्‌, ब्रह्म तु न प्रतिदारीरं भिद्यते; ‘सत्य 


ज्ञानमनन्तं गरह्म' ( तैत्ति० २।१ ) इत्यानन्त्यश्चुतेः, “एको देवः सवभूतेषु गूढः सवभ्यापी सर्व- 


पुच्छं प्रतिष्टा’ इस वाक्यमें ब्रह्मका ही स्वप्रधानत्व ज्ञात होता है। आनन्दमय आत्माके भाव और 
अमाव विषयक शंका युक्त नहों है, क्योंकि प्रिय मोद आदि विशेष युक्त आनन्दमय सवलोक प्रसिद्ध है । 
तो फिर स्वप्रधान होते हुए ब्रह्मका “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा? इस प्रकार आनन्दमयके पुच्छरूपसे निर्देश 
कैसे किया गया है ? यह दोष नहीं है । पुच्छ-पुच्छसहृश, प्रतिष्ठा-वासस्थान अर्थात्‌ लौकिक आनन्द 
समुहका ब्रह्मानन्द परस्थान-एक अधिष्ठान है इससे यह अर्थं विवक्षित है, किन्तु अवयवरूप अथं नहीं; 
क्योंकि “एतस्येच०' ( इसी आनन्दके अंशको लेकर अन्य प्राणी जीवित रहते हैं अर्थात्‌ अविद्याद्वारा 
प्रस्तुत इंद्रिय और विषयके सम्बन्धसे उत्पन्न आनन्दकी मात्राको लेकर अन्य प्राणी आनन्दित होते हैं ) 

यह दूसरी श्रुति है । और यदि आनन्दमयको ब्रह्म मानें तो उसके प्रियादि अवयवोंके होने से सगुण 
ब्रह्मको स्वीकार करना होगा, परन्तु वाक्यरोषमें निगुण ब्रह्म सुना जाता है, क्योंकि “यतो वाचो०? 
( जहाँसे मनके साथ वाणी उसे प्राप्त न कर लोट आती है, ब्रह्मके आनन्दको जाननेवाला किसीसे 
भयभीत नहों होता ) इस प्रकार वाणी और मनका अविषय कहा गया है। और 'आनन्द प्रचुर' 
ऐसा कहनेपर दुःखका अस्तित्व भी ज्ञात होता है, क्योंकि लोकमें प्राचुयंको अपने प्रतियोगी अल्पत्वकी 
अपेक्षा रहती है, ऐसा होनेपर 'यत्र नान्यत्प०? ( सनत्कुमार- हे नारद ! जहाँ अन्य कुछ नहीं देखता, 
अन्य कुछ नहीं सुनता, अन्य कुछ नहीं जानता वह भूमा-ब्रह्म है ) इस प्रकार भूमा ब्रह्ममें उससे 
अन्य वस्तुके अमावकी प्रतिपादक श्रुति बाधित होगी । प्रत्येक शरीरमें प्रियादिके भेदसे आनन्दमय भी 
भिन्न है, परन्तु ब्रह्म प्रतिशरीर में मिन्न नहीं है, क्योंकि “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' यह आनन्त्य श्रुति है, 
और “एको देचः०' ( सभी प्राणियोंमें गूढ सवंव्यापक और समी भूतोंका अन्तरात्मा एक देव है ) यह 


सत्यानन्दी-दीपिका 
“चिप्रमयो आमः? ( यह ग्राम विप्रप्रचुर है ) जेसे यहाँ ब्राह्मणोंका बाहुल्य अन्यको अल्पता 
प्रयुक्त है, वसे आनन्द प्रचुर ब्रह्म है, इस कथनसे ब्रह्ममें आनन्द बहुत ओर दुःख अल्प सिद्ध होगा । 
इस तरह यदि ब्रह्मामें अल्प दुःख मानें तो “यत्र नान्यत्पश्यति’ यह श्रुति बाधित होगी, क्योकि यह 
श्रुति आनन्दस्वरूप ब्रह्मामें दुःखादि द्वेतका निषेध करती है, अतः आनन्दमयका अथं आनन्द प्रचुर 


नहीं, किन्तु अन्नमयादिके समान यहाँ मी मयट्का अर्थ विकार है। अतः आनन्दमय ब्रह्म नहीं है 
बा जी है । इसलिए प्रियादि वृत्तिभेदसे प्रतिशरीरमें आनन्दमय भिन्न-भिन्न है । 
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भूतान्तराव्मा’ (श्वे० ६१११) इति च श्रुत्यन्तरात्‌ । नचानन्द मयस्याभ्यासः श्रूयते; प्रातिपदि- 
कार्थमात्रमेव हि सर्वन्नाभ्यस्थते--रसो चै सः, रसँ-्ाचाय लढ्ध्वा55नन्दी भवति, को छोवा- 
ग्यात्कः प्राण्यात्‌, यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌ । “सैपा55नभ*्द्स्य मोमाँ सा भवति ।' “आनन्द 
ब्रह्मणो विद्वान्न विभेति कुतश्चनेति’ ( तै० २।७,८,९ ) आनन्दो त्रह्मेति व्यजानात्‌ ( ते० ६६) 
इति च। यदि च आनन्दमयशाव्दस्य ब्रह्मविपयत्वं निश्चित भवेत्‌, तत उत्तरेष्वानन्दमात्र- 
प्रयोगेप्वप्यानन्दमयाभ्यासः कट्प्येत। न त्वानम्दमयस्य ब्रह्मत्वमस्ति, धियशिरस्त्वादिभिः 
ईतुभिरित्यवोचाम । तस्साच्छुत्यन्तरे 'दिज्ञानमानन्दं ब्रह्म ( ढृ० २।९।२८ ) इत्यानन्द्‌ग्राति- 
पदिकिस्य बरह्मणि प्रयोगद्शनात्‌। ‘यदेप आकाश आनन्दो न स्यात्‌ इत्यादिघरह्मचिषयः प्रयोगो 
त त्वानन्दमया भ्यास इ त्यवगन्तव्यम्‌। यस्त्वयं मयडन्तस्यचानन्द्काव्दस्याभ्यासः पतमा- 
नन्दमयमात्मानसुपसंक्रामतिः ( तै० २८ ) इति, न तस्य ब्रह्मचिपयत्वमस्ति, चिकारात्मना- 
मेवान्षमयादीनामनात्मनामुपसंक्रमितव्यानां प्रवाहे पतितत्वात्‌। छ नन्वानन्दसयस्योप- 
संक्रमितव्यस्या्मयादिवदत्रह्मत्ये सति नैच विदुषो ब्रह्मातः फळं निर्दिष्टं अवेत्‌। नेप 
दोपः; आनन्दमयोपसंक्रमणनिदेरोनेच पुच्छप्रतिष्टाभूतब्रहमप्रा्तः पलस्य निदिष्रम्वात्‌ । 
“तदप्येष इलोको भवति । यतो वाचो निवतन्ते' इत्यादिना च प्रपंच्यसानत्वात्‌ । या त्वानन्द- 
मयसंनिधाने 'सोऽफ्ामयत वहु स्यां प्रजायेयेति’ इयं शुत्िरुदाहुता, सा ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा 
` दुसरी श्रुति भी है । और आनन्दमयके अभ्यासकी श्रुति नहीं है, क्योंकि सवंत्र प्रातिपदिकार्थं मात्रका 
अभ्यास है, जैसे कि 'रसो ये सः०' (निश्‍चय वह रस-सार है रसको पाकर ही यह आनन्दी होता है, यदि 
हृदयाकाशमें स्थित आनन्द रूप आत्मा न होता तो कोन व्यक्ति अपान क्रिया करता और कौन प्राणन 
क्रिया करता यही तो उन्हें आनन्द देता है, अब इस ब्रह्मके आनन्दकी मीमांसा है, ब्रह्मके आनन्दका 
अनुभव करनेवाला विद्वान्‌ किसीसे भयभीत नहीं होता ) 'आनन्द ब्रह्म है ऐसा जाने” इत्यादि श्रृतियोंें 
स्पष्ट है । यदि आनन्दमय शब्द ब्रह्म विपयक निश्चित हो तो आगे आनन्दमात्र प्रयोगवाले वाक्योमें 
भी लक्षणासे आनन्दमयके अभ्यासकी कल्पना होती । परन्तु प्रिय शिरस्त्वादि हेतुओंसे आनन्दमय ब्रह्मा 
नहीं है ऐसा हम कह चुके हैं। इसलिए 'विज्ञानं०' ( ब्रह्म विज्ञान स्वरूप और आनन्द स्वरूप हे । ) 
इस दूसरी श्रृतिमें प्रातिपदिक आनन्दशब्दका ब्रह्ममें प्रयोग देखा जाता हैं, इससे “यदेष आकाश 
आनन्दो न स्यात? इत्यादि श्रृतिमें ब्रह्म विषयक आनन्दशब्दका प्रयोग है किन्तु आनन्दमयका अभ्यास 
नहों है, ऐसा समझना चाहिए । “एतमानन्दमग्र०' ( इस आनन्दमय आत्माका वाध करता है ) 
इसमें यह जो मयट प्रत्ययान्त आनन्द शब्दका अभ्यास है वह ब्रह्म विषयक नहीं है, क्योंकि बाध के 
योग्य विकारात्मक अन्नमयादि अनात्मवस्तुओंकी परम्परामें पठित है। परन्तु अन्नमयादिके समान 
यदि प्राप्तव्य आनन्दमयको ब्रह्म न मानें तो ब्रह्मवित्‌ विद्वानुको ब्रह्मप्राप्ति छप निर्दिष्ट फल न होगा ¦ 
सि०--यह दोष नहीं है, क्योंकि आनन्दमयके वाधके निर्देशसे ही पुच्छ एवं प्रतिष्ठा भूत ब्रह्मकी प्राप्ति 
रूप फलका निर्देश है । 'तदप्येष०' ( उसमें यह भी मन्त्र है ) 'यतो वाचो निवतन्ते' इत्यादिसे उनका 
विस्तार किया गया है । आनन्दमयके संनिधानमें 'सोऽकामत' यह जो श्रुति उदाहृत है, वह “ब्रह्म पुच्छं 
प्रतिष्टा' इस अत्यन्त संनिहित ब्रह्मके साथ सम्वद्ध होती हुई आनन्दमयमें ब्रह्मत्वका बोध नहीं कराती, 
सत्यानन्दो-दोपिका 
& 'आनन्दसयमाव्मानमुपसंक्रामति' यहाँ संक्रमणका अथे वाघ है प्राप्ति नहीं, क्योंकि “एत- 
मन्नमयमात्मानसुपसंक्रामति' इस तरह अन्नमयादिमें भी संक्रमणका अर्थ वाध किया गया है । इससे 
“रसो वे सः इत्यादि श्रुति वाक्य आनन्दमयको विषय नहीं करते, किन्तु “ब्रह पुच्छ प्रतिष्ठा' इस श्रुतिमें 
प्रतिपादित ब्रह्मको विषय करते हैं, क्योंकि वह संनिहित है, अतः आनन्दमय ब्रह्म नहीं है। | 
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इत्यनेन संनिहिततरेण ब्रह्मणा संवध्यमाना नानन्द्मयस्य ्रह्मतां प्रतिबोधयति। तदपेक्षत्वा- 
व्योत्तरस्य ग्रन्थस्य 'रसो वे सः! इत्यादेर्नानन्द्मरयचिषयता। & ननु; 'सो$कायमत' इति ब्रह्मणि 
पुंलिकनिदशो नोपपद्यते । नायं दोषः; “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः? इत्य पुंलि- 
ङेनाप्यात्मराव्देन ब्रह्मणः प्रकृतत्वात्‌ । 'या तु भागवी वारुणी विद्या’ “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌. 
इति, तस्यां मयडश्रघणात्‌ , प्रियशिरस्स्वाद्यश्रचणाच्च युक्तमानन्द्स्य ब्रह्मत्वम्‌ । तस्माद्शः 
मात्रमपि विशेषमनाश्रित्य न स्वत एव प्रियशिरस्त्वादि क्रह्मण उपपद्यते। नचेह सविशोषं 
ब्रह्म प्रतिपिपादयियितं वा ङमनसगोचरातिक्रमश्रुतेः । तस्मादन्नमयादिप्विवानन्दमयेऽपि 
विकाराथ एव सय इचिज्ञेयो न प्राचुर्याथेः । सूत्राणि त्वेतरं व्याख्येयानि-- महा उच्छ प्रतिष्ठा 
इत्यत किसालन्दमया दयवत्वेन ब्रह्म विवध्यत उत स्वप्रधानत्वेनेति। पुच्छराब्दादवयवत्वे- 
नेति प्राप्त उच्यते--'आंनःदमयोऽभ्यासातः शानन्द्सय आत्सेत्यत्र ब्रह्म पुछ॑ प्रतिष्ठा' इति 
स्वप्रधानमेव त्रह्मोपदिचयते; अभ्यासात्‌ । “असन्नेव स भवति’ इत्यस्मिन्निगमनइ्लोके त्रह्मण 
एच केवळस्याभ्यस्यमानत्वात्‌। ® “विकारशब्दाज्नेति चेन्न प्राचुर्यात' । विकारशब्देनावयच- 
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ओर 'रसो बै सः? इत्यादि उत्तरग्रन्यको उसकी अपेक्षा है, इससे. यह आनन्दमय विषयक नहीं है । 
परन्तु—“सोऽकामयत? ( उसने कामनाको ) इस प्रकार ब्र हामें पुंलिङ्ग ( सः ) शब्दका निर्देश युक्त 
नहीं है? सिद्धान्ती--यह दोष नहीं है, क्योंकि 'तस्माद्वा० ' ( उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) 
इस श्रुतिमें पुंलिङ्ग आत्मशब्दसे भी ब्रह्म प्रकृत है । ' आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌' यह जो मागंवी वारुणी 
विद्या है उसमें मयट्‌ प्रत्ययका श्रवण नहीं है और प्रियशिररत्वादि अवयवोंका भी श्रवण नहीं है, 
इसलिए आनन्द ब्रह्म हे यह कथन युक्त है, अतः अणुमात्र भी विशेषका आश्रय किये विना अपने 
आप ही प्रियशिरस्त्वादि ब्रह्ममें युक्त नहीं है । यहाँ सगुण ब्रह्मका प्रतिपादन इष्ट नहीं है, क्योंकि इसी 
प्रकरणमें ब्रह्म वाणी और मनका अविषय है ऐसी श्रति है, इसलिए अन्नमयादिके समान आनन्दमयमें 
भी मयट्‌ प्रत्यय विकारार्थक ही समझना चाहिए प्राचुर्याथंक नहीं । सूत्रोंका व्याख्यान तो इस प्रकार 
करना चाहिए कि "ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा इसमें क्या आनन्दमयके अवयव रूपसे ब्रह्म विवक्षित है अथवा | 
स्वप्रधानरूपसे ? पुच्छशब्दके प्रयोगके कारण ब्रह्म अवयव रूपसे विवक्षित है, ऐसा प्राप्त होनेपर 
सूत्रकार कहते हँ--आनन्दमयो 5भ्यासात' आनन्दमय आत्मा है, इसमें ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' इस 
तरह स्वप्रधानरूपसे ही ब्रह्म उपदिष्ट है, क्योंकि उसका अभ्यास हे । कारण कि 'असन्नेव स सवति' 


( वह असत्‌ ही होता है ) इस उपसंहार इलोकमें केवल ब्रह्म ही अभ्यष्यमान है । -विकारशब्दान्नेति०' 

( सू० १३ ) इसमें विकारशब्दसे अवयव शब्द अभिप्रेत है । “पुच्छं इस अवयवशब्दसे ब्रह्म स्वप्रधान 

नहीं है, ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए। इसपर कहते हैं-यह दोष नहीं है, 
सद्यानन्दी दीपिका  . 

& यद्यपि 'सो$कायमत' इस श्रुतिमें ब्रह्मवाची 'सः शब्द पुलिङ्ग है, जब कि ब्रह्म वाचक 

ब्रह्मन्‌? शब्द नपुंसक है, अतः उसमें पुलिङ्ग 'सः शब्दका प्रयोग युक्त नहीं है, तथापि 'तस्साद्वा 


एतस्मादात्मन? इत्यादि ्रृतिमे प्रकृत ब्रह्मका ही पुलिङ्ग आत्मशब्दसे | निर्देश किया गया है, वसे ही 
'सोऽकायमत' में भी समझना चाहिए। “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌’ यहाँ भी पुलिङ्ग आनन्द- 
शब्दसे ब्रह्मका निर्देश है, अतः आनन्द ब्रह्म॒ ह, ` se गुणेत्वन्यायकल्पनेति’ ( वेद और 
सूत्रमे विरोध हो तो गुणे-- जहाँ प्रधान और अप्रधान दो विषयोंमें विरोध हो, यदि अप्रधान घिषयके 


सार प्रधान विषयका समन्वय करें तो वहाँ इस त्यायकी प्रवृत्ति होती है ) इस न्यायसे सूत्रोका 


थके 


अर्थ वेदार्थानुसार करना चाहिए न कि सूत्राथके अनुसार वेदाथंकी कल्पना करनी चाहिए, इस आशय 
।0 को लेकर भगवान्‌, भाष्यकार भब वेदार्थं भतुसार “सूत्राणि इससे सूत्रोंकी व्याख्या करते है । 
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शब्दोऽभिम्रेतः । पुच्छमित्यवयवशब्दान्न स्वप्रधानत्वं ब्रह्म इति यदुक्तम्‌, तस्य परिहारो 
वक्तव्य; । अत्रोच्यते--नायं दोषः; प्राचुर्यादप्यवयवशब्दोपपत्तेः। प्राचुय प्रायापत्तिः; 
अवयवप्राये वचनमित्यथः। अन्नमयादीनां हि शिरआदि घु पुच्छान्ते ष्ववयवेपूक्ते ष्वानन्द- 
सयस्यापि दिरआदीन्यवयवान्तराण्युकत्वा$वयवप्रायापत्त्या “ह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ इत्याह, 
नावयवविवक्षया । यत्कारणमभ्यासादिति स्वप्रधानत्वं त्रह्मणः समथतम्‌ । 'तद्धेतुष्य- 
पदेशाद' । सर्वस्य हि विकारजातरय सानन्दमयस्य कारणत्वेन ब्रह्म व्यपदिइयते-- 
“इद्‌ँ. सवमस्‌जत | यदिदं किंच' (ते०२।६) इति। नच कारणं सत्‌ ब्रह्म र्वविकारस्यानन्दसयस्य 
मुख्यया दृत्या५वयव उपपद्यते अपराण्यपि सूत्राणि यथासंभवं पुच्छचाक्यनि िष्टस्येच 
ब्रह्मण डपपादकानि द्रष्टव्यानि ॥१९॥ | 


क्योंकि प्राचुयसे भी [ ब्रहममें ] अवयव शब्दकी उपपत्ति हो सकती है। प्राचुर्य-श्रायः आपत्ति-अवयव हो सकती है । प्राचुर्य-प्रायः आपत्ति-अवयव 


क्रमकी बुद्धिमें प्राप्ति, अवयव प्रायमें वचन अधिकतासे अवयवोंके प्रतिपादक प्रकरणमें कहा हुआ 
वचन, ऐसा अर्थ है, क्योंकि अन्नमयादिके शिर आदिसे लेकर पुच्छ पर्यन्त अवयव कथनके अनन्तर 
आनन्दमयके भी शिरादि अन्य अवयव कहकर अवयव क्र मकी प्राप्ति होनेसे “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा’ ऐसा 
कहा है । अवयवकी विवक्षासे नहीं, इस कारण 'अभ्यासात्‌' अभ्याससे ब्रह्मामें स्वप्रघानत्वका समर्थन 
किया है । तद्धेतुब्यपदेशाच्च ' आनन्दमय सहित सब कार्य समुदायके कारणरूपसे 'इदं सवंम०' (उसने 
यह सब उत्पन्न किया जो यह कुछ है ) इस प्रकार ब्रह्मका कथन किया है। कारण होकर ब्रह्म मुख्य- 
वृत्तिसे अपने कायं आनन्दमयका अवयव हो यह युक्त नहीं है । † दूसरे सूत्र भी यथासम्भव पुच्छ 
वाक्यमें निदिष्ट ब्रह्मके ही उपपादक समझने चाहिएँ ॥ १९॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इस प्रकृत ब्रह्मके ज्ञानके लिए यहाँ अन्नमयादि पाँच कोशोंकी पक्षी- 
रूपसे कल्पना की गई है। परन्तु उनके पक्षीरूपमें श्रतिका तात्पयं नहीं है। "तस्य प्रियमेव दिरः'० 
( तै० २।५ ) (प्रिय ही उसका शिर है, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है ) इस प्रकार जब 
आनन्दमयके अन्य अवयव कहे गए हैं तो अवशिष्ट पुच्छ स्थानीय अवयवकी जिज्ञासाको पूर्ण करते 
हुए प्रकत ब्रह्मको ही पुच्छरूपसे कहा गया है, क्योंकि जसे पक्षीका आधार पुच्छ है, वसे ही 
आनन्दमयका अधिष्ठान ब्रह्म है इसलिए ब्रह्मका प्रधानरूपसे प्रतिपादन है। किच 'चिज्ञानसानन्दं 
ब्रह्म “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌’ इत्यादि श्रतियोंमें भी केवल आनन्दका ही अभ्यास उपलब्ध होता 
है आनन्दमयका नहीं । इसलिए 'सोऽकामयत” इत्यादि श्रतियां और 'आनन्द्मयोऽभ्यासात्‌' इत्यादि 
सूत्र ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा इस श्रुति वाक्यसे निर्दिष्ट ब्रह्मके ही उपपादक हैं। अतएव 'आनःद्मयोऽ- 
भ्यासात्‌' इस सूत्रस्थ आनन्दमय शब्दसे लक्षणा द्वारा निगुण ब्रह्मका ही बोध कराया गया है । 
पूर्वपक्षमे सगुण ब्रह्मकी उपासना है और सिद्धान्तमें निगुण ब्रह्मका ज्ञान है ॥ १९ ॥ 


† टि० अन्य सूत्र मी यथा सम्भव “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ इस श्रुति वाक्यमें निर्दिष्ट ब्रह्मके 
उपपादुक हैं । यथा 'तद्धेतुव्यपदेशाच' ( ग्र» सू. १।१।१४ ) “इद्‌ँ. सवमसुजत यदिदं किञ्च? ( तै० 
२॥६) इस श्रुति वाक्यसे जब यह स्पष्ट होता है कि ब्रह्म कायंमात्रका हेतु है तब बह प्रिय शिरस्त्वादि 
विशिष्ट आनन्दमय कायंका सुख्यवृत्तिसे अवयव कदापि नहीं हो सकता । “मान्त्रवर्णिकमेव च 
शीयते' (व्र सू० १।१।१५), ्ह्मविदामोति परम्‌ जिस ब्रह्मके ज्ञानसे कैवल्य मुक्ति कही गई 
है और जो रझ “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इस मन्त्रम निर्दिष्ट है, वही 'ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' इस श्रुति 
वाक्यमें प्रतिपादित है, क्योंकि ब्रह्मपद संनिहित है। 'नेतरोऽनुपपत्तेः' ( ब्र० सूर ३।१।१६ ) 
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( ७ अन्तरधिकरणपम्‌ । २०-२१ ) 


अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्‌ ॥२०॥ 
पदच्छेद--अन्तः, तद्धमोपदेशात्‌ । 
सूत्राथ--(अन्त:) “य एषोञ्न्तरादित्ये' 'य एपोञ्न्तरक्षिणि' इस श्रुतिमें आदित्यमण्डलादिके 
अन्तर श्रूयमाण पुरुष संसारी नहीं है किन्तु परमेश्वर है, ( तद्धर्मापदेशात्‌ ) क्योंकि पापशन्यत्वादि 
उसके धर्मोका उपदेश है । 
इदमाम्नायते---अथ य पुषो$न्तरादित्य हिरणमयः पुरुषो रश्यते हिरण्यस्मश्रर्िरण्यकेश 
आ प्रणखात्सव पुव सुवणः” “तस्य यथा कप्यासं पुण्डरीकमवमक्षिणी तस्योदिति नाम स एष सवभ्य 
पाप्मभ्य उदित उदेति ह वे सवभ्यः पाप्मभ्यो य एवं वेद? “इत्यधिदैवतम्‌ (छा० १।६।६, ७, ८) । 


श्रुति यह कहती है--'अथ य एषो०' ( आदित्यमण्डलके अन्तरगत सुवर्ण-सा ज्योतिमंय-सा 

जो यह पुरुष दिखाई देता है जो सुवणंक्रे समान डाढी, मूछोंवाला और सुवणके सहश केशोंवाला 
तथा जो नख पर्यन्त साराका सारा सुवणं-सा ही है) “तस्य यथा०' ( वानरके बैठनेके स्थानके सदृश 
विकसित अरुण वर्णवाले पुण्डरीक-कमलके समान उस पुरुषके दोनों नेत्र हैं, उसका 'उत्‌' ऐसा 
नाम है, क्योंकि वह सब पापोंसे ऊपर गया हुआ है अर्यात्‌ सब पापोंसे मुक्त है जो ऐसे गुणोंसे 
सम्पन्न 'उत्‌” नामक देत्रकी यथोक्त प्रकारसे उपासना करता है वह निश्चय हो सब पापोंसे मुक्त हो 

सत्यानन्दी-दीपिका 

_ अ पहले अधिकरणमें “अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः? ( तै० २।५ ) 'आनन्दो ब्रह्मति व्यजानाव्‌' 

( ते० ३।३ ) “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' तै० २५ ) इत्यादि श्व॒तिवाक्योमें आनन्दमय, आनन्द और 
ब्रह्म शब्दोंसे जो निगुंग ब्रह्म निर्दिष्ट है, वही उपाधि विशिष्ट होकर उपास्य है। अव इस अधिकरणमें 
अधिकाराके भेदसे उपासना तथा, उसके अनुरूप देवताका निरूपण किया जाता है। यद्यपि ब्रह्म 
व्यापक है, तो भी उपासनाके लिए स्थान विशेषकी अपेक्षा होती है, इसलिए उपासना हारा फल 


इतर-आनन्दमय जीव यहाँ प्रतिपाद्य नहीं है, क्योकि उसमें सवंसृष्टिकतृस्व अनुपपन्न है । 'भेद- 


ब्यपदेशाञ्च' (ध० सू० १।१।१७) “रसो वे सः रस ह्येवायं लब्ध्वानन्दो भवति' इसप्रकार ब्रह्म ओर 
आनन्दूमयमें भेद हे । “आनन्दमयो ब्रह्म तैत्तिरीयकपञ्चमस्थानस्थत्वात्‌ ृगुवल्लीस्थानन्द्वत्‌' 
( आन दमय ब्रह्म है, क्योकि ब्रह्मवज्लीके पाँचवें स्थानमें है, शगुवल्लीमें स्थित आनन्दके समान ) 
ऐसी अनुमानकी शंकाकर कहते हैं-'कामाचच नानुमानापक्ष।' (ब्र० सू० १।१।१८) “काम्यत इति काम 
आनन्द: सबके द्वारा आनन्दक्री ही कामना की जाती है, अतः काम आनन्द है । इसलिए जेसे 
भगुवलीमें आनन्द ब्रह्म है वेसे ब्रह्मवद्लीमे स्थित आनन्दमय भी ब्रह्म है, ऐसी अनुमानको अपेक्षा 
नहीं करनी चाहिए, क्योंकि यहाँ आनन्द्यके साथ विकाराथंक मयद्‌ होनेसे विरोध है। विकार 

रूप आनन्द्मयमें निरतिशय आनन्दकी प्राप्ति नहीं हो सकती, अतः आनन्दमय ब्रह्म नहीं है । 
यहाँ यदिः भेदका उपदेश है तो सगुण ब्रह्म ही भेद्रूपते प्रतिपादित हुआ ? यह शंका युक्त नहीं 
है, क्योंकि 'अस्मिन्नस्य च तथोगं शास्ति’ (ब्र० सू० १।१।१९ ) गुहानिहित है, अतः प्रत्यक्‌ 
और पुच्छ वाक्यमें निर्दिष्ट ब्रह्म वह एक ही है, ऐसा उपसंहार होनेपर 'में ही पर ब्रह्म हँ' इस 
प्रकार प्रबोध विशिष्ट आनन्दमय जीवका 'यदा ह्येवेष' ( तै० २७७ ) इस श्रुतिमें ब्रह्ममाबरूपसे 
उपदेश किया गया है । इसकारण निगुण ब्रह्मक्य ज्ञानके किए जीवभेदका अनुवाद मातर है, 
अतः आनन्द ब्रह्म है । 


बया आय ee 


११६ भ्रह्मचच-शाइरभाप्य [ अ० १ पा० १ 
अथाध्यात्ममपि अथ य एषोऽन्तरक्षिणि पुरुषो इश्यते ( छा० १।७।१,५ ) दइत्यादि। ® तत्र 


संदाय:-कि विद्याकर्मातिदायवशात्परात्तोत्कषंः कश्चित्संसारी सूयमण्डले चक्षुषि चोपास्यत्वेन 


श्रयते, किवा निध्यसिद्धः परमेश्वर इति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? खंसारीति । ङुतः ¦ रूपवरच- 
्रचणात्‌। आदित्यपुरुषे तावत्‌ 'हिरण्यस्मश्रु इत्यादि रूपसुदाहृतम्‌। अक्षिपुरुषेऽपितदेचा- 
तिदेशेन प्राप्यते-'तस्यैतस्य तदेव रूपं यदसुप्य रूपम्‌' इति । नच परमेश्वरस्य रूपवत्त्व 

अइब्द्मस्पशमरूपसन्ययस्‌? ( का० १।३।१५ ) इति श्रतेः, आधारश्रचणाच्य-'य एपोऽ- 
न्तरादित्ये', य एषोऽन्तरक्षिणि’ इति। नह्यनाधारस्य स्वमहिसप्रतिष्ठस्य सचव्यापिनः परमे 
शवरस्याघार उपदिच्येत । 'स भगवः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्नि’ (छा० ७।२४।१) इति । 
आकाशवस्सवंगतश्च नित्यः’ इति च श्रती भवतः । पेश्वयमर्यादाश्चत श्च । स एष ये चासुप्मात्प- 


राञ्चो छोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां च' (छा० १।६।८) इत्यादित्य पु रु षस्येश्वय मर्यादा । 'स एष 
SI rr ri rrr] 


जाता है ) यह अधिदेवत है । अब 'अथ य०' ( जो यह नेत्रके भीतर पुरुष दिखाई देता है ) इत्यादि 
श्रुतिंसे अध्यात्म कहा जाता है । यहाँ संशय होता है कि क्या अतिशय विद्या और कमंके प्रमावसे 
उत्कर्ष प्राप्त करनेवाला कोई संसारी सूयं मण्डलमें तथा चक्षुमें उपास्यरूपसे श्रत है अथवा नित्य 
सिद्ध परमेश्वर ? तब क्या प्राप्त होता है ? पू०-यहाँ संसारी उपास्थरूपसे निर्दिष्ट है, क्योंकि रूपवत्त्वका 
, श्रवण है । हक में “हिरण्य ( सुवण ) सो मूछें हैँ' इत्यादि रूपका उदाहरण है। और 
“तस्येतस्य०' ( इस अक्षियुरुषका वही रूप है जो कि आदित्यपुरुषक्का रूप है ) इस श्रृतिसे अक्षिपुरुषमें 
भी अतिदेशसे वही रूप प्राप्त होता है। परन्तु परमेश्वरका रूपवत्त्व होना युक्त नहीं है, क्योंकि 
“अशब्दम०' ( वह शब्द रहित, स्पश रहित, रूपरहित और अविनाशी है ) ऐसी श्रुति है। क्योंकि 
'य एषो$न्तराद्त्यि' 'य एषोऽन्तरक्षिणि’ ( जो यह आदित्य मण्डलमें है, जो यह अक्षिके अन्तर 
है ) इस प्रकार आधारका श्रवण है । किन्तु आधार रहित स्वमहिमामें प्रतिष्ठित सवंव्यापी परमेश्वरका 
आधार उपदेश नहों किया जाता, कारण कि 'स सगवः०' ( नारद--हे मगवनु ! वह भूमा किसमें 
प्रतिष्ठित है ? सनत्कुमार- वह अपनी महिमामें प्रतिष्ठित है.) और 'आकाशवत्‌०' (आकाशके समान 
सवंव्यापक ओर नित्य है) ऐसी श्रुतियाँ हैं। क्योंकि आदित्यपुरुष और अक्षिपुरुषकी ऐश्वयं- 
मर्यादाकी श्रुति दै। 'स एष०' ( वह यह उत्‌ नामक देव, जो इस-आदित्यलोकसे ऊपरके लोक हैं 
सत्यानन्दी-दीपिका 
सिद्धधयं शास्त्रोमें आदित्यमण्डछादिका विधान किया गया है । देवोंका आश्रय कर किया गया विधान 
अधिदेवत है और देहादिका आश्रय कर किया गया विधान अध्यात्म है । आदित्यमण्डलमें जो 
उपास्य है वही देहसे सम्बन्धित होकर अध्यात्मरूपसे भी कहा गया है । 
® पूवं अधिकरणमें ब्रह्मपद, आनन्दमय पद और आनन्दका अभ्यास इन तीनों प्रमाणों तथा 
अन्य प्रमाणोंसे जसे निगुण ब्रह्मका निर्णय किया गया है, वसे खूपवत्त्वादि अनेक प्रमाणोंसे जीव 
हिरण्यमय है, इस प्रकार पूवं अधिकरण सिद्धान्तसे दृष्टान्तसंगतिद्वारा पहले सामान्यतः सिद्ध निगुण 
ब्रह्मसमन्वयके अपवादाथं “संसारी” इत्यादिसे पूवंपक्ष करते हैं । 'हिरण्यइमश्रुः' इस श्रुतिसे आदित्य- 
पुरुषमें तथा “तदेव रूप! इस † अतिदेश श्रुतिसे अक्षिपुरुषमें रूपका श्रवण होता है। इससे 
आदित्यमण्डलस्थ एवं अक्षिस्य संसारी पुरुष उपास्य सिद्ध होता है रूपादि रहित परमेश्वर नहीं । 


आळ चक हश नट 


† टि०-पकत्र श्रुतस्यान्यत्र सम्बन्धोऽतिदेश्ञः? ( एकत्र श्रुतका अन्य स्थलमै श्रवण या 
सम्बन्ध अतिदेश हैं, जेसे यहाँ आदित्य पुरुपके रूपका अक्षिपुरुपमें श्रवण हे । अथवा (तद्वदिद 
ऋकतव्यमतिदेश: “उसके समान यह करना चाहिए चह अतिदेश हे । 
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ये चेतस्मादर्वाञ्चो लोकास्तेषां चेष्टे मजुष्यकामानां च' ( छा० १॥७॥६ ) इत्यक्षियुरुपस्थ। नच 
परमेश्वरस्य मर्यादावदेश्वयं युक्तम्‌, “एष सर्वेश्वर एप भूताधिपतिरेष भूतपाळ एष सेतुर्विधरण 
पुषां लोकानामसंभेदाय” (बृ० ४।४।२२) इत्यविशोषश्रुते। तस्मान्नाक्ष्यादित्ययोरन्तः परमेश्वर 
& इत्येचं प्राते घूमः-- 'अन्तस्तद्धर्मापदेशात्‌' इति, “य एषोऽन्तरादित्ये’, “य एषोऽन्तरक्षिणि' इति 
च श्रयमाणः पुरुषः परमेश्वर एच, न संसारी । कुतः? तद्वर्मोपदेशात्‌। तस्य हि परमेश्वरस्य 
धर्मा इहोपदिष्टाः । तद्यथा-- तस्योदिति नाम! इति थावयित्वा तस्यादित्यपुरुपस्य नाम 'स 
एप सर्वेभ्यः पाप्मभ्य उदितः इति सर्वपाप्मापगमेन निर्वक्ति। तदेव च ङतनिर्वंचनं नामाक्षि- 
पुरुषस्याप्यतिदिशति-'यञ्ञाम तन्नाम' इति। स्वपाप्मापगमश्च परमात्मन एच श्रूयते-य 
आत्माऽपहत्तपाप्मा' (छा० ८।७।१) इत्यादौ [तथा चाक्षुपे पुरुषे 'सेवक्तरसाम तदुक्थं तदथजुस्तदूबह्म! 
इस्यृक्सामाद्यात्मकतां निर्धारयति। सा च परमेश्वरस्योपपद्यते; सवंकारणत्वात्सर्चात्म- 
कत्वोपपत्तेः । पृथिव्यग्म्याद्यात्मके चाधिदैवतं ऋक्सामे, वाक्प्राणाद्यात्मके चाध्यात्ममनु- 


मर जो देवताओंके मोग हैं उनपर शासन करता है ) इस प्रकार आ(दत्यपुरुषकी मर्यादाकी श्रुति है 
और 'स एष०' ( अक्षिस्थ वह यह उत्‌-अक्षिपुरुष नामक देव जो इस अध्यात्म आत्मासे नीचेक्े 
लोक है उनका तया मानवीय कामनाओंका शासन करता है ) इसं प्रकार अक्षिपुरुषकी मर्यादाकी 
श्रति है। परन्तु परमेश्वरका ऐश्वयं सीमित होना युक्त नहीं है, क्योंकि "एष सवश्वर०' (यह सर्वेश्वर है, 
यह सत्र भूतोंका अधिपति है, यह भूतोंका पालक है, लोकोंको मर्यादा छिन्न-मिन्न न हो इसलिए यह 
सारी व्यवस्था करनेवाला सेतु है अर्यात्‌ सेतुके समान नियामक है) ऐसी अविशेप श्रुति है । इससे 
सिद्ध होता है कि नेत्र और आदित्यके अन्तर पुरुष परमेश्वर नहीं है । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर 
हम कहते हैं--अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्‌? 'य एषो०? ( यह जो आदित्यके भीतर है ) य एपो०' ( जो यह 
चक्षक्रे आन्तर है ) इस प्रकार श्रूयमाण परमेश्वर ही है संसारी नहीं, क्यों ? 'तद्धमों०” उस परमेश्वरके 
धर्मोका हो यहाँ उपदेश किया गया है । जँसे कि 'तस्यो०' (उसका 'उद्‌' यह नाम है) इस प्रकार इस 
- आदित्य पुरुषके नामका श्रवण कराके “स एष०' (वह यह सज पापोंसे मुक्त है) इस तरह समी पापोके 
अपगमसे 'उत्‌’ नामका श्रुति निवंचन करती है । और निवंचन किये हुए उसी नामका अक्षिपुरुपमें 
"यन्नाम तन्नाम' (जो आदित्य पुरुषका नाम है वही अक्षिपुरुषका नाम है) यह श्रुति अतिदेश करती है । 
“य आत्मा०' (जो आत्मा पाप रहित है) इत्यादि श्रतिवाक्योंमें परमात्मा ही सवंपापरहित सुना जाता 
है। इसीभ्रकार 'सेव ऋक्‌०' (वही अक्षिपुरुष नक्‌, वही साम, वही उक्थ, वही यजु और वही ब्रह्म है) 
यह थुति अक्षिपुरुषमें ऋक सामादिकी आत्मकताका निर्धारण करती है । वह सर्वात्मकता परमेश्व रमें 
ही उपपन्न है, क्योंकि वह सबका कारण होनेसे सर्वात्मक हो सकता है । वक्‌ पूथिवी और साम 


«५... , सत्यानन्दी-दीपिका -- 

# यद्यपि 'न ह वे देवान्पापं गच्छति’ ( बृह० १।५।२० ) (देवोंको कोई पाप नहीं लगता) 
इस्‌ श्रुतिके आधार पर आदित्य पुरुष आदि भी पाप रहित होनेसे उपास्य हो सकते हैं, तो भी इस 
श्र्‌ तिका तात्पये यह है कि देवत्वकालमें कमंके अनधिकारी देवोंका क्रियमाण पाप अथवा उसके फलके 
साथ सम्बन्ध नहीं होता | परन्तु उनके पूर्व जन्म संचित पापोके होनेसे वे सवंपाप रहित नहों हो 
सकते । यदि वे विल्क्रळ पाप रहित हों तो 'तस्मिन्यावस्संपातमुषित्वायैतमेवाध्वानं पुननिवतन्ते' 
( छा० ५१०५ वहा कर्मोके क्षय होने तक रहकर वे पुनः इसी मार्ग से जिस प्रकार गये थे 
उसीप्रकार लौटते हैं) इत्यादि श्रुति और 'क्षीणे पुण्ये मत्यलोक विशन्ति' ( गीता० ९।२१ ) ( पुण्य 
कमे क्षीण होनेपर वे पुनः लौटकर मृत्युलोकको प्राप्त होते हैं ) स्मृति वचन बाधित हो जाएंगे । अत्त! 
'आव्माऽपहतपाप्मा' यह ठीक ही कहा गया दै कि परमात्मा सवंपाप रहित है और वही उपास्य दै । 


११८ ब्रह्लसूच-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 


क्रस्थाह--'तस्य॒क्चं साम च गेष्णौ' इत्यघिदेवतम्‌। तथाऽध्यात्ममपि-'यावसुष्य गेष्णौ तो 
गेष्णौ? इति। तच्च सर्वात्मन एवोपपद्यते । 'तद्य इमे वीणायां गायन्त्येतं ते गायन्ति तस्मात्ते 
धनसनयः ( छा० ३।७।६ ) इति च लौकिकेप्चपि गानेष्वस्यैव गीयमानत्वं दशयति । तच्च 
परमेश्वरपरिग्रहे घडते; 'यद्यद्विभूतिमत्सत्त्व॑ श्रीमदूजितमेव वा । तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेओश- 
संभवम्‌? ( १०१४१ ) इति भगवदूगीतादरानात्‌ । लोककामेशित्त्वमपि निरङ्कुश भ्रूयमार्ण 
परमेश्वरं गमयति। & यदुक्तं हिरण्यइमश्ुत्यादिरूपश्रवणं परमेइवरे नोपपद्यत इति, अन्न 
त्रमः--स्यात्परमेदवरस्यापीच्छावशान्मायामयं रूपं सा धका नुग्रहाथम्‌। “माया होषा मया सुष्टा 
यन्मां पश्यसि नारद्‌ । सवभूतगुणेयुक्तं मैवं मां ज्ञातुमहसि’ इति स्मरणात्‌ । अपि च यत्र तु 
निरस्तसर्वचिशेषं पारमेश्वरं रूपमुपदिस्य ते, भवति तत्र शास्त्रम्‌- अशब्दमस्पशमरूपमब्ययम्‌' 
इत्यादि । सर्वकारणत्वात्तु विकारधमैरपि केश्चिद्वि रिष्टः परमेश्वर उपारयत्वेन निर्दिश्यते- 
'सवकर्मा सवकाभः सवगन्धः सवरसः’ ( छा० ३,१४।२ ) इत्यादिना । तथा हिरण्यइ्मश्रुत्वा- 
दिनिदेशोऽपि भविष्यति । यदप्याधारश्रचणान्न परमेश्वर इति, अत्रोच्यते--स्वमहिम- 


अग्नि है यह अधिदेवत और वाक्‌ प्राणादि आत्मक नरक, साम है अर्थात्‌ वाक्‌ ऋक और प्राण 
साम है इस तरह अध्यात्मका आरम्भकर श्रुति कहती है--'तस्य भक च०' ( उस आदित्यपुरुषके 
क्रक ओर साम पव-अङ्गोंकी संधियाँ हैं ) यह अधिदेवत है । इसीप्रकार 'यावसुप्य० ( जो आदित्य- 
पुरुषके पादपव हैं वे अक्षिपुरुषके पादपव हैं ) यह अध्यात्म भी है। यह सब सर्वात्मक परमेश्वरमें 
धट सकता है । “तद्ये इमे०' ( अतः जो ये लोग वीणामें ग।यन ( स्तुति ) करते हैं वे उस परमेश्वरका 
ही गायन करते हैं, इसीसे वे धन लाम करते हैं ) इसप्रकार श्रुति लौकिक ग्रानोंमें भी उसका गान 
दिखळाती है । यह सब परमेश्वरके परिग्रहसे घट सकता है, क्योंकि 'यद्यद्विभूति०' ( हे कौन्तेय ! 
जो नो भी ऐश्वयंशाली, श्रीयुक्त-कान्तियुक्त, शक्तियुक्त वस्तु है उस उसीको तू मेरे तेजके अंशसे 
उत्पन्न हुई जान ) ऐसा मगवद्गीतामें देखा जाता है। तथा लोक और भोगपर स्वतन्त्ररूपसे श्रयमाण 
स्वामित्व भी परमेश्वरका ही ज्ञान कराता है। जो यह कहा गया है कि हिरण्यइमश्ुत्वादि रूपका 
श्रवण परमेश्वरमें उपपन्न नहीं है। इस विषयमें हम कहते है--साधकोंषर अनुग्रह करनेके लिए : 
इच्छावश परमेश्वर का मायामय रूप हो सकता है, क्योंकि “माया ह्येषा०' ( हे नारद ! सब भूतोंके 
गुणोसि युक्त जो मुझे देखता है यह मायाका कायं होनेसे विचित्र मूतिरूप भाया मेरी उत्पन्न की हुई 
है, अतः इस प्रकार मुझे जाननेके लिए तूं योग्य नहीं है) ऐसी स्मृति है। और जहाँ सभी उपा- 
वियोसे रहित निविशेष परमेश्वरके स्वरूपका उपदेश किया जाता है, वहाँ 'अशब्द्म०' ( वह शब्द- 
रहित, स्पर्शरहित, रूपरहित ओर अविनाशी है) इत्यादि शास्त्र है। सबका कारण होनेसे कुछ 
विकारोके घसि युक्त परमेश्वरका मी उपास्यरूपसे “सब कर्मा०” ( सम्पूर्ण रचनात्मक कमंवाला, 
सर्वकामना वाला, सबं गन्त युक्त और सवं रसयुक्त है ) इत्यादि श्रुतिसे निर्देश किया जाता है । इसे 
प्रकार हिंरण्यस्मभुत्वादिका निर्देश मी हो जायगा । आधारका श्रवण होनेसे आदित्यपुरुष तथा 
अक्षिपुरुष परमेश्वर नहीं है, ऐसा जो कहा गया है । उसपर कहते हैं--स्वमहिमामें प्रतिष्ठित परमेश्‍वर- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

७ पूवंपक्षीने पहले 'रूपवस्वश्रवणात्‌' इस हेतुसे आदित्यपुरुषका और अक्षिपुरुषका ग्रहण 
किया है, अब उसका “स्यात्परमेश्वररयापि०' इत्यादि भाष्यसे खण्डन करते हैं। भक्तोंपर अनुग्रह 
करनेके छिए मायोपाधिसे परमेश्वर अनेक रूप धारण करते हैं, जसे क्रि 'इखो मायामिः पुरूरूप 
ईयते” (परमेक्वर ज्ञान, बळ और क्रि.“ रूप मायासे अनेक रूपोंको प्राप्त होता है ) यह श्रुति है ॥२०॥ 
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प्रतिष्ठ व्याप्याघारविरेषोपदेश उपासनार्था भविष्यति, खबंगतत्वाद्त्रह्म णो व्योमवत्सर्वा- 
न्तरत्वोपपत्त । पेइवयभर्यादाश्रचणमप्यभ्यात्माचिदेचतविमागापेक्षमुपासनार्थमेव । 
तस्म्रात्परमे₹वर पचासादित्ययोरन्तरुपदिइ्यते ॥ २० ॥ 

भेदव्यपदेशाचान्यः ॥ २१ ॥ 

पदच्छेद--भेदव्यपदेशात्‌, च, अन्य: । 

सूत्राथ--( अन्य: ) अक्षि और आदित्यके अन्तर श्रूयमाण अन्तर्यामी पुरुष आदित्य आदि 
शरीराभिमानी जीवोंसे अन्य है, ( भेदव्यपदेशात्‌ ) क्योंकि “य आदित्ये तिष्ठन' इस श्रुतिमें जोव नियम्य 
ओर परमेश्वर नियामक इस प्रकार दोनोंके भेदका व्यपदेश है । 

%अस्ति चादित्यादिशरीराभिमानिभ्यो जीवेभ्यो5न्य ईइवरो5न्तर्यामी; 'य आदित्ये 
ति्न्नादित्यादन्तरो यमादित्यो न वेद यस्यादित्यः शारीरं य आदित्यमन्तरो यमयस्येष त आत्मान्त- 
याम्यखुतः' (बृ० ३।७।९) इति श्रुत्यन्तरे भेदव्यपदेशात्‌ । तत्र हि 'आदित्याद्न्तरो यमादित्यो 
न वेद' इति वेदितुरादित्याद्विज्ञानात्मनोऽन्तर्यामी स्पष्टं निदिश्यते; स पवेहाप्यन्तरादित्ये 
पुरुषो अवितुमहंति; श्चुतिसामाऱ्यात्‌। तस्मात्परमेश्वर एवेहोपद्श्यत इति सिद्धम्‌॥२१॥ 

( ८ आकाशाधिकरणम्‌ । सू० २२ ) 


आक्षाशस्तल्िङ्गात्‌ ॥२२॥ 
पदच्छेद---आकाशः, तल्लिङ्गात्‌ । 
सूत्राथ--( आकाश: ) 'आकाश इति होवाच' यहाँ आकाश छब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण है, 
(तल्लिङ्गात्‌) क्योंकि सर्वाणि ह वा’ इस प्रकार सभी भूतोंके उत्पत्ति आदि परब्रह्मका ही लिङ्ग है। 
& इदमामनन्ति--'अस्य़ लोकस्य का गतिरित्याकाश इति होवाच सर्वाणि ह वा इमानि 
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का भी आधार विशेष उपदेश उपासनाके लिए हो जायगा, क्योंकि आकाशके समान सवंव्यापक 
होनेसे ब्रह्म सर्वान्तर हो सकता है । ऐश्यंमर्यादाका श्रवण भी अध्यात्म और अधिदेवत विभागकी 
अपेक्षा रखता हुआ केवल उपासनाके लिए है । इसलिए अक्षि और आदित्यके भीतर परमेश्वरका ही 
उपदेश है ॥ २० ॥ 

और आदित्यादि शरीरोके अभिमानी जीवोंसे अन्य ईश्वर अन्तर्यामी है, क्योंकि “य आदित्ये०' 
(जो आदित्यमें रहता हुआ आदित्यके भीतर है, जिसे आदित्य नहीं जानता, जिसका आदित्य शरीर 
है, जो आदित्यके अन्तर रहकर आदित्यका नियमन करता है वह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है) 
इस प्रकार अन्य श्रुतिमें भेदका व्यपदेश है। वहीं 'आदित्यके भीतर है जिसे आदित्य नहीं जानता 
इस प्रकार वेदिता ( प्रमाता ) आदित्य जीवात्मासे अन्य अन्तर्यामी है ऐसा स्पष्ट निर्देश किया जाता 
है । यहाँ भी वही आदित्यके अन्तर पुरुष होना युंफ है, क्योंकि दोनों स्थलॉमें श्रुतियाँ समान ( एक 
प्रकारकी ). हैं । इससे सिद्ध हुआ कि परमेश्वरका ही यहाँ उपदेश है ॥ २१ ॥ 

छान्दोग कहते हैं--[ शालवत्य-हे जैवलि ! ] “अस्य छोकस्य०' (इस पृथिवी छोकका आधार 
क्या है ? राजा प्रवाहण--आकाश, क्योंकि ये सारे भूत आकायसे ही उत्पन्न होते हैं ओर आकाश- 


४ य एषो$न्तरादित्ये त परत घा. १।६।६ ) ओर “य आदिस्ये तिष्डन्‌ 
(दृह० ३ ७।९ ) 'यश्चक्षषि तिष्ठन्‌? ( बृह० ३।०।१८ ) ( जो नेत्रमें रहता हुआ ) इस प्रकार दोनों 
श्रतियाँ एक प्रकारकी हैं ओर दोनोंका अथे एक ही है कि आदित्य ओर अक्षिस्थ उपास्य पुरुष 
परमेष्वर ही है । पूर्वपक्षमे जीव उपास्य दै ओर सिद्धान्तमें परमेश्वर उपास्य है॥ २१॥ 


१२० ब्रह्मसूत्र-शाइरसाप्य [ अ० १ पाइ १ 


भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्त आकाशं प्रत्यस्तं यन्त्याकाशो ह्योवेभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम्‌' 
(छान्दो० १।९।१) इति । तत्र खंशयःकिमाकाशदाब्देन पर घरह्माभिधीयत उत भूताकाश- 
मिंति। कुतः संशय; ! उ्चयत्र प्रयोगद्‌ शनात्‌ भूतविरोपेतावत्खुप्रसिद्धो लोकवेद योराकाश- 
शाब्दः ब्रह्मण्यपि कचित्प्रयुज्यमानो दृश्यते । यत्र वावयरोपवशादसाधारणशुणश्रघणाद्वा 
निर्धारितं ब्रह्म अवति, यथा--'यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌? ( तै० २।७ ) इति, ‘आकाशो 
बै नाम नामरूपयोनिंदंहिता ते यदन्तरा तद्बह्म' (छा० ८।१४।१) इति चैवमादौ | अतः संशय; 
कि पुनरत्र युक्तम्‌ ! # भूताकाइामिति। कुतः ? तद्धि प्रसिद्धतरेण प्रयोगेण शीघ्रं चुद्धिमा- 
रोहति । न चायमाकाइाइब्द उसयोः साधारणः शक्यो विज्ञातुम्‌ , अने काथत्वप्रसङ्गात्‌ । 
तस्माद्‌ र्मणि गौण एवाकाराशब्दो भवितुमरहति। विशुत्वादि सिरि वहुसिर्थमै सदृशमाका- 
शेन ब्रह्म भवति । नच मुख्यसंभवे गौणोऽर्थो ग्रहणमहेति। संभवति चेह सुख्यस्यवाका- 
शास्य ग्रहणम्‌ । ननु भूताकारापरिग्रहे वाययशेषो नोपपद्यते-'सर्वाणि ह चा इमानिभूतान्या- 
काशादेव समुत्पचन्ते' इत्यादिः। नेष दोषः; भूताकाइास्यापि वाय्वादिक्रमेण कारणत्वोपपत्तेः । 
विज्ञायते हि- तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः आकाशाद्वायुः । वायोरझिः' (ते० २।१) 
हत्यादि। ज्याय स्त्वपरायणत्वे अपि भूतान्तरापेक्षयोपपद्येते शूनाकारास्यापि। तर्‌मादाकाश- 


को ही लय होते हुए प्राप्त होते हैं; आकाश ही इन सभीसे महान्‌ ओर आकाश ही आश्रय है ) यहाँ 
संशय होता है कि क्या आकार शब्दसे परब्रह्मा अभिधान किया जाता है अथवा भूताकाझका ? 
संशय क्यों होता है? इससे कि दोनोंमें आकाश शब्दका प्रयोग दिखाई देता है । लोक और वेदमें 
आकाश शब्द भूताकाशमें तो सुप्रसिद्ध है । कहीं ब्रह्ममें भी प्रयुक्त हुआ देखा जाता है। जहाँ वाक्य- 

शेषके बलसे अथवा असाधारण गुणके श्रवणसे ब्रह्मा निर्धारित होता है, जैसे कि 'यदेष आकाश-' ' 
( यदि.यह आनन्दरूप आकाश न हो) और आकाशो चे०' ( आकाश ही इस प्रसिद्ध नाम और 
रूपको प्रकट करने वाला है, वे जिसके आन्तर हैं वह ब्रह्मा है) इत्यादि श्रतियोंमें है । अतः संशय 
होता है, तो यहाँ युक्त क्या है ? पुवपक्षी--यहाँ आकाथशन्दसे भूताकाशका ग्रहण है, क्यों, भूताकाश 
ही अतिप्रसिद्ध प्रयोग होनेसे वुद्धिमें शीघ्र आरुढ होता है। और यह आकाश शब्द दोनोमें साधारण 
है ऐसा नहीं जाना जा सकता, क्योंकि ऐता माननेसे एक शब्दके अनेक अर्थं होनेका प्रसङ्ग हो 
जायगा । इससे ब्रह्मामें आकारा शब्द गौण होना युक्त है, कारण कि विभुत्वादि अनेक धर्मोसे युक्त 
होनेके कारण ब्रह्म आकाशके सदश है । मुख्य अर्थका संभव हो तो गौण अर्थका ग्रहण युक्त नहीं 
है, अतः यहाँ मुख्य भूताकाराका ही ग्रहण समव है । भूताकाशका ग्रहण करें तो “सर्वाणि ह वा०' 
( निश्चय ये सारे भूत आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि वाक्यशेष उपपन्न नहीं होगा ? यह 

दोष नहीं हे, क्योंकि भूताकाश भी वायु आदि क्रमसे कारण हो सकता है, और 'तस्माद्वा०' ( शास्त्र- 

प्रसिद्ध परोक्ष आत्मा यही माया विशिष्ट आत्मा है उससे आकाश, आकाशसे वायु, बाय अग्नि 

उत्सन्न होते हैं ) इत्यादि श्रुतियोसे आकाशकी कारणता ज्ञात होती है। अन्य वायु आदि भूतोंकी 

सत्यानन्दी-दीपिका ; | 

# गत अधिकरणमें “य आत्माऽपहतपाप्म।' इत्यादि श्रतियोके आधारपर पापरहितत्वादि | 

{ 

। 





अव्यमिचारी ब्रह्मके लिंगोसे रूपवत्त्वादि दुबल किङ्गोंकी व्यवस्था उपाधि द्वारा की गई है । परन्तु यहाँ 
“अस्य छोक़रय का गातिः यह छान्दोग्य शति लिंगसे बळवती है, अतः यहाँ श्रुतिस्थ आकाश शब्दकी 
अन्य व्यवस्था नहीं की जा सकती अर्थात्‌ यह आकाश दाब्द ब्रह्मपरक न होकर भूताकाश परक है । 
इसप्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसे पूर्वपक्ष उपस्थित होनेपर उसके उत्तरमें 'आकाद्वस्तल्लिज्ञात? इस 
सृत्रका आरम्म है। “अस्य छोकस्य' यह छान्दोग्य श्रुति इस अधिकरणका विषयवाक्य है । 








अधि० ८ ० २२] आषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित १२१ 


शाब्देन भूताकाशस्य ग्रहणमित्येवं$प्रा्ते ्ुमः-_“आकाशस्तलिङ्गात्‌' अकादादाब्देन प्रह्मणो 
ग्रहणं युक्तम्‌। कुतः ? तलिङ्गात्‌। परस्य हि ब्रह्मण इदं लिङ्गम्‌-- सर्वाणि ह वा इमानि 
भूतान्याकाशादेव सुत्पचन्ते' इति। परस्माद्धि ्रह्मणो भूतानामुत्पत्तिरिति वेदान्तेषु मर्यादा! 
ननु भूताकाशस्यापि वाय्वादिक्रमेण कारणत्वं दशितम्‌। सत्यम्‌ दर्शितम्‌। तथापि मूल- 
कारणस्य ब्रह्मणो5परिग्रहादाकाशादेवेत्यवधारणं, सर्वाणीति च भूतविशेषणं नानुकूलं 
स्यात्‌ । छः तथा ‘अकारं प्रत्यस्तं यन्ति' इति व्रह्मालिङ्ग “आकाशो होवेभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम्‌' 
इति च ज्यायस्त्वपरायणत्वे। ज्यायस्त्वं हानापेक्षिक परमात्मन्येचैकस्मिन्नाम्नातम्‌- ज्या- 
यान्प्रथिव्या ज्यायानन्तरिक्षाज्ज्यायान्दिवो ज्यायानेभ्यो लोकेभ्यः(छा० ३।१४ ।३)इति। तथा पराय- 
णत्वप्रपिं परमकारणत्वात्पमात्मन्येवोपन्ञतरम्‌। श्ुतिञ्च- विज्ञानमानन्दं ब्रहम रातेदातुःपरायणम्‌ 


जव >... 

अपेक्षा भूताकाशमे श्रेष्ठत्त और आश्रयत्व भी उपपन्न है, इसलिए आकाश शब्दसे भूताकाशका ग्रहण 
युक्त है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ--आकाशस्तल्लिङ्गात्‌ आकाश इाव्दसे ब्रह्मका 
ग्रहण करना युक्त है, क्योंकि उसका रिङ्ग है । परब्रह्मके ग्रहण करनेमें “सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि’ 
यह लिङ्ग प्रमाण है । वेदान्त वाक्योमे यह मर्यादा है कि परब्रह्मसे ही भूतोंको उत्पत्ति होती है 
परन्तु भूताकाश भी वायु आदि क्रमसे कारण दिखलाया गया है? ठीक, दिखलाया गया है, तो मी 
मूळ कारण ब्रह्मके अपरिग्रहसे 'आकाशादेव ( आकाश से ही ) (एवं अवधारण और सर्वाणि' 
( सब ) यह भूतोंका विशेषण अनुकूल ( संगत ) न होगा। उसी प्रकार “आकाशं०' ( आकारामें 
लीन होते हैं ) यह ब्रह्मका लिङ्ग है । 'आकाशो० ( आकाश इनसे महान्‌ है और आकाश परमाश्रय 


है ) इस प्रकार ज्यायस्त्व और परमाथयत्व भी ब्रह्मके छिङ्ग हैं। 'ज्यायान्ट्रथिव्या*' (यह मेरा आत्मा 
पृथिवीसे बड़ा अन्तरिक्षसे बडा द्युलोकसे बड़ा इन सब लोकोंसे बड़ा है ) यह श्रुति केवल एक पर- 


मात्मामें ही अपेक्षा रहित ज्यायस्त्व कहती है। तथा परमाश्रयत्व भी परम कारण होनेसे परमात्मामें 
ही युक्त है । 'विज्ञानमानन्दं०' ( ब्रह्म विज्ञान और आनन्दस्वरूपं है, वह धनं देने वाले ( कमं करने 


द्‌ सत्यानन्दी दीपिका 
# पूर्वेपक्षी--'अस्य लोकस्य' इस छान्दोग्य थुतिमे पठित आकाश शब्दसे भूताकाशका ग्रहण 


करना चाहिए ब्रह्मका नहों, यदि 'यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌? इत्यादि श्रुतिके आधारपर 
आकाश शब्दसे ब्नहाका ग्रहण करें तो एक आकाश शब्दके भूताकाश और ब्रह्म दो अथं मानने 


पड़ेंगे, ऐसा माननेसे सवंत्र एक शब्दके अनेक अर्थ माननेका प्रसंग उपस्थित तिता होणा जो सवंथा अयुक्त 
है। यदि ऐसा है तो 'यदेष आकाश आनन्दो न स्यात? इत्यादि श्रृतियोमे ग्रहाके लिए आकाश 


शब्द प्रयोग क्यों किया गया है? इसलिए कि “आकादावत्सवगतश्व नित्यः' ( ब्रह्म आकाशके समान 
सवंगत और नित्य है) इसप्रकार आकाशके समान विभूत्वादि अनेक घमं ब्रह्ममें श्रुति प्रतिपादित 
हैं, इस समानताके कारण ब्रह्ममें आकाश शब्दका गौण प्रयोग किया गया है । 

छ यदेष आकाश आनन्दो न स्यात? इत्यादि श्रुतियोंके आधारपर आकाश शब्दसे ब्रह्मका 
ही ग्रहण करना ठीक है, भूताकाशका नहीं, क्योंकि “सर्वाणि ह वा इमानि०' इत्यादि श्रृतियोमे ब्रह्म 
ही सब भूतोंका कारण कहा गया है । यदि भूताकाशको कारण मातें तो तेज आदिकी उत्पत्तिमें वायु 
आदिको भी कारण मानना पड़ेगा । यदि आकाश शाब्दसे ब्रह्मका ग्रहण न करें तो आकाशादेव' 
इस थुतिमें अवधारणाथंक “एव'का बाघ होगा । “सर्वाणि ह वा इमानि० ' इस श्रृतिमें 'सवं' पद 
आकाश ( ब्रह्म ) से भिन्न सब भूतोंकी उत्पत्ति ब्रह्मसे ही कहता है। यदि 'सवं' पदसे आकाशको 
छोड़कर :वायु आदि शेष भूतोंका ग्रहण करे तो सर्दपदमें अर्थका संकोच करना पड़ेगा जो सवंथा 
अयुक्त है, अतः “सव पदसे आकाशका भी ग्रहण है । 

१६ 
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(बृ० ३।९।२८) इति। &अपि चान्तचत्त्वदोषेण शालावत्यस्य पक्ष निन्दित्वा, अनन्तं किंचि- 
दक्तकामेन जैवलिना आकाश; परिगृहीतः, तं चाकाशमुद्गीथे संपाद्योपसंहरति- 'स एष 
परोचरीयानुद्वीथः स एषोऽनन्तः? (छा० १।९।२) इति । तञ्चानन्त्यं व्रलिङ्गम्‌। यत्पुनरुक्तं 
भूताकाइां प्रसिद्धिचलेन प्रथमतरं प्रतीयत इति, अत्र बूमः प्रथमतरं प्रतीतमपि सत्‌ 
वाक्यशेषशतान्त्रह्मगुणान्दट्टा न परिगृह्यते । । दश्शितश्व घ्रह्मण्यप्याकाशशाव्दः-' आशसो चे नाम 
नामरूपयोनिवहिता' इत्यादो । तथाकाइापर्यायवाचिनामपि त्रह्मणि प्रयोगो दृश्यते--“ऋचो 
अक्षरे परमे व्योमन्यस्मिन्देवा अधि विश्वे निपेदुः? ( ऋ० सं० १।१६४।३९ ) 'सेषा भागंवी वारुणी 


वाले यजमानकी परमगति है अर्थात्‌ कमं फलका दाता है ) ऐसी श्रुति भी है । और उसी प्रकार 


अन्तवात्त्वदोषसे शालावत्यके पक्षकी निन्दाकर किसी अविनाशी वस्तुको कहनेकी इच्छा करनेवाले राजा 
जेवलिने आकाशका ग्रहण किया है। उस आकाशका उद्गीथमें संपादनकर “स एष०' ( वह यह 
उद्गीथ परसे पर परम उत्कृष्ट है ओर यह अनन्त है ) ऐसा उपसंहार किया है । वह आनन्त्य ब्रह्मका 
लिङ्ग है। और जो पुनः यह कहा गया है कि प्रसिद्धिके वळसे आकाश शब्दसे प्रथम भूताकाश 
प्रतीत होता है। इस विषयमें हम कहते हैं--आकाश पदसे प्रथम भूताकाश्च प्रतीत होता हुआ भी 
वाक्यशेषगत ग्र गुणोको देखकर उसका ग्रहण नहीं किया जाता । और “'आकाशो ०? ( आकाश ही 
नाम और रूपको प्रकट करनेवाला है ) इत्यादि श्रृतियोंमें ब्रह्मं मी आकाश शब्दका प्रयोग 
दिखलाया गया हे । तथा आकाशके पर्यायवाची शब्दोंका भी ब्रह्ममें प्रयोग “ऋह्चोऽक्षरे०' ( उत्कृष्ट, 
कूटस्थ इस आकाश ( ब्रह्म ) में सव वेद प्रमाण हैं और उसीमें देव अधिष्ठित हैं ) “सैषा भागंवी ० 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क छान्दोग्योपनिषद्‌ अध्याय १, खण्ड ८--दालभ्य, शालावत्य ब्राह्मण और राजा जैवलि ये 


तीनों उद्गीथविद्यामें कुशल थे, परस्पर विचार आरम्म किया कि उद्गोथकी प्रतिष्ठा क्या है ? दालभ्य- 
ओंकाररूप उद्गीथका कारण स्वर ( ध्वनि ) है, उसका कारण ? प्राण ( बरू ) है, उसका कारण ? 
अन्न है, अन्नका कारण ? जळ-वर्षा है, उसका कारण ? स्वगं ( अन्तरिक्ष ) है, उसका कारण ? कोई 
नहीं, स्वगस्थ देवगण प्रसन्न होकर यथासमय वृष्टि करते हैं, उससे अन्न, अन्नसे प्राण ( बल), 
प्राणसे घ्वनि ( बोळनेकी शक्ति ) और घ्वनिसे ओंकार रूप उद्गीथ । इस प्रकार परम्परासे ओंकार- 
रूप उद्गीथकी प्रतिष्ठा स्वगं है। यह सुनकर शालावत्यने कहा--हे दालभ्य ! स्वगंकी प्रतिष्ठा यह 
रथान्तर साम ( पृथ्वी ) है, क्योंकि यहाँ यज्ञादि कमं होते हैं, जिससे स्वगंस्थ देवगण जीवित रहते हुँ 
अथवा सन्तुष्ट होते हैं। इसलिए उद्गीथकी प्रतिष्ठा रथान्तर साम है अर्थात्‌ पृथ्वी लोक है, उसका 
कारण कोई नहीं । राजा जँवलि-'अन्तवद्वेकिछ ते शालावत्य साम' (छा० १।८।८) (हे शालावत्य ! 
निश्चय, यह तेरा साम अन्तवाळा है अर्थात्‌ यह पृथ्वी लोक परिच्छिन्न और नाशवान है) तुमने यह 
मिथ्या कहा कि उद्गीथकी प्रतिष्ठा पृथ्वी लोक है, इस अपराधके कारण यदि कोई ऐसा कह देता कि 
तेरा मस्तक गिर जाय तो तेरा मस्तक गिर जाता । तव मयभीत 'होकर शालावत्य बोला- है जेवलि ! 
'अस्य लोकस्य का गतिः' ( इस पृथ्वी लोककी प्रतिष्ठा क्या है? ) जेवछि-- आकाश इति सोवाच' 
(यह आकाश है ऐसा कहा ) इस प्रकार जेवलिने विनाशित्व और परिच्छिन्नत्व दोष देकर शालावत्यके 
पक्षकी निन्दाकी और उद्गीथकी प्रतिष्ठा आकाश कहा, अतः यहाँ अनन्त आकाश-ब्रह्मका ग्रहण है । 


‘उद्गीथ आकाश ही है” इस प्रकार उद्गीथमें आकाशका संपादन करनेसे आकाशके अनन्त आदि 
गुणोसे युक्त उद्गोयमें आकाशहृष्टिकर उपासना करनी चाहिए। यद्यपि आकाश राब्दसे सहसा 
भूताकाश ही प्रतीत होता है, तो मी 'आकाशो ये नाम नामरूपयोर्निवंहिता इस वाक्यशेषके बलसे 
आकाश राब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण करना युक्त है । 
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विद्या परमे व्योमन्प्रतिष्टिता' ( तै० ३।६ ) & “४ कं ब्रह्म खं ब्रह्म ( छा० ४।१०।५ ) 'खं पुराणम्‌? 
(बृ० ५१) इति चेवमादौ। वाक्योपक्रमे5पि वतेमानस्याकारादाव्दस्य वाक्यशेपवशायुक्ता 
त्रह्मविषयत्वावधारणा । “अभिरधीतेऽनुवाकम्‌' इति हि चाक्योपक्रमगतोऽप्यझिदाव्दो माणव- 
ऋषिषयो दृश्यते । तस्मा दाकादादाव्दं त्रह्मिति सिद्वम्‌ ॥२२॥ 
( ९ प्राणाधिकरणम्‌ । सू० २३ ) 
अत एव प्राणः ॥२३॥ 

पदच्छेद--अतः, एव, प्राणः । 

सूचार्थ--( अतएव ) पूवं सूत्रोक्त उत्पत्ति आदि लिङ्गोसे ( प्राणः ) प्राण इति होवाच' 
इस श्रुतस्य प्राण परमात्मा ही है । 

छ उद्गीथे प्रस्तोतर्या देवता प्रस्तावमन्वायत्ता' (छा० १।१०।९ ) इत्युपक्रम्य श्रयते 
'कृतसा सा देवतेति प्राण इति होचाच सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि प्राणमेचासिसंविशन्ति प्राणम- 
भ्युजिहते सैषा देवता प्रस्ताचमन्वायत्ता? ( छां० १।११।४,५ ) इति तत्र संशयनिणयो पूर्ववदेव 
द्रव्यो | “प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः? ( छां० ६।८।२ ) प्राणस्य प्राणस्‌' ( वृ० ४।४।२८ ) इति 


( यह मागंवी वारुणी विद्या परब्नह्ममें प्रतिष्ठित है ) “3 क॑ ब्रह्म०' ( ॐ क-सुख ब्रह्म है, ख-आकाश- 
व्यापक-ब्रह है ) और 'खं पुराणम्‌०' ( ख पुराण है ) इत्यादि थृतियोंमें देखा जाता है। वाक्यके | 
आरम्भमें मी वतमान आकाश शब्दका वाक्यशेपके बलसे ब्रह्मविषयक निश्‍चय करना युक्त है । 
[ इसमें उदाहरण देते हैं] 'अभिरधीते' ( अग्नि अनुवाक-वेदमाग का अध्ययन करता है) 
इस वाव्यके आरम्ममे प्राप्त अग्नि शब्द भी माणवक विषयक देखा जाता है। इससे यह सिद्ध हुआ 
कि आकाश शब्द ब्रह्मविषयक है ॥ २२॥ 

सामवेदीय उद्गोथ प्रकरणमें प्रस्तोतर्या देवता०' ( हे प्रस्तोता ! जो देवता प्रस्तावे अनुगत 
है ) ऐसा आरम्भकर 'कतमा सा०' ( वह प्रस्ताव अधिष्ठातृ देवता कोन है ? चाक़ा५ण--प्राण है, 
ऐसा कहा, क्योंकि ये समी भूत प्राणमें हो प्रवेश कर जाते हैं अर्थात्‌ लीन हो जाते हैं, प्राणसे ही 
उत्पन्न होते हैं, वह यह प्राण देवता ही प्रस्तावमें अनुगत है ) ऐसा श्रुति कहती है । उसमें संशय 
और निर्णय पहलेके समान ही समझने चाहिएँ । “प्राणबन्धनं ( हे प्रिय! मन उपाधिसे उप- 
लक्षित जीव प्राण बन्धन वाला है अर्थात्‌ प्राणोपलक्षित ब्रह्मके साथ सुपुप्तिमें एक होता है) और 
“प्राणस्य०' ( जो उसे प्राणका प्राण जानते हैं ) इत्यादि श्रुतिवाक्योंमें प्राणशब्द ब्रह्मविष पक देखा 
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आकाशके पर्यायवाची 'ख व्योम' आदि शब्दोंका प्रयोग ब्रह्ममें देखा जाता है। और आनन्दके 
पर्यायवाची क॑ शब्दका प्रयोग ब्रह्ममें किया गया है, किन्तु लोक प्रसिद्ध भूताकादामें नहीं, क्योंकि वह 
जड़ है। और उत्पद्यमान होनेसे 'खं पुराणम' वह अनादि मी नहीं है, इसलिए आकाश इति 
होवाच' इस श्रुतिमें आकाश शब्द ब्रह्मपरक ही है । पूवंपक्षमें भूताकाश दृष्टिसे उद्गीथकी उपासना 
है, सिद्धान्तमें ब्रह्माद्ृष्टिसे ॥ २२ ॥ 

& भगवान्‌ सूत्रकार आकाश वाक्यमें उक्त न्यायका प्राण इति होवाच' इस वावयमें अति- 
देश करते हैं अर्थात्‌ “आकाश इति होवाच' जेसे यहां आकाश ब्द ब्रह्मपरक है, वसे ही “प्राण 
इति होवाच’ इस वाक्यगत प्राणशब्द भी ब्रह्मपरक है । इसप्रकार अतिदेश संगतिसे 'अत एव प्राणः 
इस सूत्रका उल्लेख करते हैं। एक समय दुभिक्षसे पीड़ित उषस्ति नाम चक्रका पुत्र चाक्रायण धन- 
कामनासे राजाके यज्ञमें गया, वहां ऋत्विजोंमें से पहले प्रस्तोतासे प्रश्‍न किया- ( हे प्रस्तोता ! जो 
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चेचमादो ब्रह्मविषयः प्राणशब्दो दश्यते; वायुविकारे तु प्रसिद्धतरो ळोक.चेद योः, अत इह 
प्राणशब्देन कतरस्योपादानं युक्तिमिति भवति संशयः । कि पुनरत्र युक्तम्‌ * वायुविकारस्य 
पञ्चवृत्तेः प्राणस्योपादानं युक्तम्‌। तत्र हि प्रसिद्धतरः प्राणशब्द इत्ययोचाम । नजुपूवचदिददापि 
तल्िज्ञादूचरह्मण एव ग्रहणं युक्तम्‌ । इहापि वाक्यदोपेभूतानांसंवेशनीदूग मन पारसेश्वर कम 
प्रतीयते। न, सुख्येऽपि प्राणे भूतसंचेशनोदूगमनस्य दशनात/एवं .ह्यास्नायत- यदा च पुरुपः 
स्वपिति प्राणं तर्हिं वागप्येति प्राणं चक्षुः प्राणं श्रोत्रं ग्राणं मन? “स यदा प्रबुध्यते प्राणादेवाधि 
पुनर्जायन्ते' ( श० ब्रा० १०।३।३।६ ) इति । प्रत्यक्ष चेतत्‌ „ स्वापकाले प्राणत्रृत्ताचपरिलुप्य- 
मानाय।मिन्द्रियवृत्तयः परिलुप्यन्ते, प्रबोधकाले च पुनः प्राढुभवन्ती ति। ४इन्त्रियखारत्वाञ्च 
भूतानामचिरुदधो सुख्ये प्राणेऽपि भूतसंवेशनोद्गमनवादी वाक्यशेषः । अपि चादित्यो5च्नं 
जाता है । देहमे चलने वाले वायुके विकार प्राणमें तो लोक और वेदमें प्राण शब्द अतिप्रसिद्ध है । 
इसलिए यहाँ प्राण शब्दसे किसका ग्रहण करना युक्त है, ऐसा संशय होता है। तो यहाँ किसका ग्रहण 
युक्त है? वायुके विकार पांच वृत्तिवाले प्राणका ग्रहण करना युक्त है, क्योंकि उसमें ही प्राणशब्द 
विशेषरूपे प्रसिद्ध है, ऐसा हम कह चुके हैं। यदि कहो कि पूर्व अधिकरणके समान इस अधि- 
करणमें भी ब्रह्मके लिङ्गोसे ब्रह्मका ही ग्रहण युक्त है। क्योंकि यहाँ भी वाक्य शेष [ सर्वाणि ह वा 
इमानि ] में भूतोंका लय और उद्गम परमेश्वरका कमं प्रतीत होता है तो यह ठीक नहीं है, कारण 
कि मुख्यप्राणमें मी भूतोंके लप और उद्गम देखे जाते हैं श्रुति ऐसा कहती है कि “यदा चे०' 
( निश्चय जब पुरुप सोता है तब वाणी प्राणमें ही लीन .होती है, चक्षु प्राणमें, श्रोत्र प्राणमें और 
मन प्राणमें लोन होता )। और यह प्रत्यक्ष है कि सुपुप्ति कामें घ्राणव्यापारके अलुप्त होनेपर 
भी इन्द्रियोंके व्यापार लुप्त हो जाते हैं और जाग्रत्‌ काछमें प्रकट होते हैं। ओर इन्द्रियाँ भूतोंकी 
साररूप हैं, इसलिए भूतोंके लय और उद्गमका प्रतिपादक वाक्यदोष मुख्य प्राणमें भी विरुद्ध नहीं 
है । किञ्च प्रस्तावदेवता प्राणके कथन',नन्तर उद्गीथ ओर प्रतिहारके देवता आदित्य और अन्नका 
निर्देश है । जसे ये दोनों ( आदित्य और अन्न ) ब्रह्म नहीं है, वसे ही उनके साहृश्यसे प्राण भी ब्रह्म 


र सत्यानन्दी-दीपिका 
देवता प्रस्ताव-मक्तिमें अनुगत है, यदि तु उसे विना जाने प्ररतवन करेगा तो तेरा मस्तक गिर 


जायगा ) इसीप्रकार उद्गाता और प्रतिहर्तासे भी कहा । यहाँ विशेष ज्ञातव्य यह है कि 'पञ्च भक्तिकं 
सास सप्त मक्तिकं सामेति” “पाँच भक्ति साम और सात भक्ति साम इसप्रकार सामके दो भेद हैं।' 
यहाँ मक्तिशव्द अवयव वाचक है अर्थात्‌ सामवेदके भागको भक्ति कहते हैं। हिकार, ओंकार, 
प्रस्ताव, उद्गीथ, प्रतिहार, उपद्रव और निधन । इनमेंसे प्रस्तावका गायन करनेवाला प्रस्तोता, उद्गीथ- 
का गायन करनेवाला उद्गाता और प्रतिहारका गायन करनेवाला प्रतिहर्ता कहलाता है । उपद्रव और 
निधन दोनोंको तीनों मिलकर गायन करते हें । और ओंकारको यहाँ पृथक नहीं कहा गया है । तब 
प्रस्तोताने चक्रायणसे कहा कि “प्रस्तावमें अनुगत वह देवता कोन है ? उषस्ति-'प्राण इति होवाच' (वह 
प्राण है, ऐसा कहा ) । इसमें प्राणको ही सभी भूतोंकी उत्पत्ति और लयका कारण कहा गया है । इस 
कारण प्राणशब्दसे ब्रह्मका ग्रहण हो सकता है वायुके विकार प्राणमें भी लोक और वेदमें प्राण 
शब्द प्रसिद्ध है, तो इससे सन्देह होता है कि यहां प्राण शब्दसे किसका ग्रहण करना युक्त है? 

& समाधान--इंद्रियसारत्वाच्च' “त्यस्य ह्येष रस: बृह० ( २।३।५ ) ( इन्द्रियां त्यत्‌-आका- 
शादिका सार हैं ) इससे यह स्पष्ट होता है कि इन्द्रियां अपच्चीकृत भतोंकी साररूप हैं ) उनके लयादिके 
कथनसे भूतोंके भी लयादि प्राणमें सिद्ध होते हैं, इसप्रकार “सर्वाणि ह वा? यह वाक्र्यदोष भी संगत 
दै । उसी प्रसंगमें उद्गाताने चाक्रायणसे पूछा "कतमा सा देवता” ( छा १।१३।६३ ) ( उद्गीथमें 
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बोदूगीथप्रतिद्दरयोद्‌चते प्रस्तावदेवतायाः प्राणस्यानन्तरं निर्दिश्येते। न ब तयोत्रेह्मःचमस्ति, 
तत्सामान्याच्च प्राणस्यापि न ब्रह्मत्वमित्येचं प्राते सुञ्रकार आह--अत एव प्राण: इति । 
'तह्िङ्गात्‌? इति पूर्वसतञे निर्दिष्टम्‌ । अत एव तल्लिङ्गातप्राणशन्दमपि परं ब्रह्म भवितुमहति । 
प्राणस्यापि हि त्रह्मळिङ्गसंवन्धः श्रूयते-- सर्चाणि ह वा इमानि भूतानि प्राणमंबाभिसंत्रिशन्ति 
प्राणमभ्युजिहते (छा० १।११।५) इति । प्राणनिमित्तों सवपां भूतानामुत्पत्तिप्रछयावुच्यमानों 
प्राणस्य ब्रह्मतां गमयतः। ननूक्तं मुख्यप्राणपरिग्रहे5पि संवेशनोद्गमनदशंनमचिसरद्ध; स्वाप 
प्रयोधयोदेशनादिति । अन्नोच्यते,--स्वापप्रवोधयोरिन्द्रियाणमेंच केचलानां प्राणाश्रयं 
संवेशनोदगमन इश्यते, न सर्वेपां भूतानाम्‌ । इह तु सेन्द्रियाणां सशरीराणां च जीवा- 
विशलनां भूतानां; 'सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि' ( छा० १।११।५ ) इति श्रुतेः ! यदापि भूत- 
शुतिर्मेहाभूतविपया परिग्रृह्मते, तदापि व्रहालिङ्गत्वमविरुद्धम्‌ । ® ननु सहापि विपयरिन्द्र- 
याणां स्वापप्रवोधयोः प्राणेऽप्ययं प्राणाच्च प्रभवं *टणुमः-यदा सुपः स्वप्नं न कंचन पद्यत्य- 
नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर भगवानु सूत्रकार कहते हैं----अत एव प्राणः ज्जा दाल द प्रा उनपर मगवाद पत्रकार कहते हुँ अत एव प्राण: तछिक्ञातः ऐसा ऐसा 
पूव सूत्रमें निर्देश किया गया है, इससे उसके किङ्गासे प्राणशब्द वाच्य परब्रह्म होना चाहिए, क्योंकि 
“सर्वाणि ह वा इमानि’ यह श्रृति प्राणका भी ब्रह्मलिङ्गके साथ सम्वन्ध कहती है । इसमें प्राण 
निमित्तक समी मूतोंके कहे हुए उत्पत्ति और प्रलय प्राणमं ब्रह्मत्वका वोध कराते हैं। परन्तु जो यह 
कहा गया है कि मुख्य प्राणका परिग्रह होनेपर मी ल्य और उत्पत्तिका दर्शन विरुद्ध नंहो है, क्योंकि 
सुषुप्ति और जाग्रतुमे ऐसा देखनेमें आता है । इसपर कहते हैं--सुपुप्ति और प्रवोध काळमें केवल 
इन्द्रियोंके ही प्राणाश्रय लय और उद्गम देखे जाते हैं सव भूतोंके नहीं, परन्तु यहाँ तो इन्द्रिय 
सहित, शरीर सहित और जीवसे सम्बद्ध भूतोंके प्राणाअय ल्य और उद्गम हैं, क्योंकि “सर्वाणि ह वा 
इमानि" ऐसी श्रुति है । यदि यह भूतश्रुति महाभूत विषयक गृहीत हो तो मी ब्रह्मलिद्धत्वमे कोई विरोध 
नहीं है । परन्तु इसप्रकार हम सुनते हैं कि सुपुप्ति ओर जाग्रत्‌ कालमें विषयों सहित इन्दियोंका प्राणम 
लय और प्राणसे उद्धव होता है, क्योंकि “यदा सुप्तः०” ( जव सोता हुआ पुरुप कुछ स्वप्न नहीं 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कौन देवता अनुगत है? ) चाक्रायण-- आदित्य इति होचाच' ( छा० १।११।७ ) ( आदित्य है, 
ऐसा कहा ) प्रतिहर्ता--'कतमा सा देवता? ( प्रतिहारमें कौन देवता अनुगत है ? ) 'अन्नमिति होवाच' 
( छा० १।११।९ ) (वह देवता अन्न है, ऐता कहा) इसप्रकार प्रस्ताव देवताके कथनानन्तर उद्गीथके 
देवता आदित्य और प्रतिहारके देवता अन्नका कथन किया गया है। इस प्रश्नोत्तरमें जसे आदित्य 


और अन्न ब्रह्म नहीं हैं, वंसे ही यहाँ आदित्य और अच्चके सन्निहित पठित होनेसे प्राण मी ब्रह्म नहों 
है । इसलिए 'प्राण इति होवाच' यहाँ प्राण शब्दसे वायुके विकार पाँच वृत्तिवाले प्राणका ग्रहण 
करना युक्त है । 

& सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पचन्ते' ( छा» १।९१ ) ( ये सब भूत 
आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं ) इस भ्रृतिमें जसे भूतोंका विशेषण “स॒व' पद आकाइमें ब्रह्मत्वका बोधक 
लिङ्ग है, वैसे ही “सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि' ( छा० १॥११॥५ ) इस श्रुतिमें मी भूतोका विशेषण 
“सर्व! पद प्राणमें ब्रह्मत्वका बोधक लिङ्ग है । इससे “प्राण इति होवाच' यहाँ प्राण शब्द ब्रह्मपरक है । 

किम 'सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि' यह श्रुति सब भूतोंके साथ वायुकी भी उत्पत्ति कहती है, और 
“ “आकाश्ाद्वायु? ( आकाशसे वायु उत्पन्न होता है ) इस अत्य श्रृतिमें मी वायुको उत्पत्ति कही गई 
है । इससे जव प्राणका कारण भूत वायु मी सव भूतोंके लय और उद्गमका कारण नहों तो वायुका 
विकार प्राण सव भूतोंके लय और उद्गमका कारण हो यह कथन केवल साहस मात्र है। 


१२६ ्र्मसूज्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 


थास्मिन्प्रण एवकधा भवति तदेनं वाक्सवर्नाममिः सहाप्येति’ ( को० ३३) इति । तत्रापि 
तछिङ्गात््राणराञ्त्रं ब्रह्म व । यत्पुनरुक्तम्‌- अन्नादित्यसं नि घानात्प्राणस्या्रह्मत्वमिति, तद- 
युक्तम्‌; वाक्यशेषवछेन प्राणदच्दस्य ब्रह्मचिपयतायां प्रतीयमानाया खंनि धानस्याकिचित्क- 
रस्वात्‌ । यत्पुनः प्राणशब्दस्य पञ्चवृत्ता प्रसिद्धतरत्वं, तदाकारादाव्दस्यच प्रतिचिथेयम्‌ । 
तस्मात्सिद्धं प्रस्ताचदचतायाः प्राणस्य ब्रह्मत्वम्‌ । अत्र केचिदुदाहरन्ति प्राणस्य प्राणम्‌ 
( त्रु ४।४।१८ ) “प्राणव धनं हि सोम्य मनः? ( छा» ६८२) इति च;--तदयुक्ते; शब्द 
भदाखकरणाब्च संशयानुपपत्त: | यथा पितुः पितेति प्रयोगऽन्यः पिता षष्टीनिदिष्टोऽन्य 
प्रथमार्निदष्टः पितुः पितेति गग्यते, तद्वत्‌ प्राणस्य प्राणन्‌? इति दाच्दर्भंदात्प्रसिद्धात्पाणा- 
दन्यः प्राणस्य प्राण इते निश्चीयते । नहि स एच तस्यति भदनिददाहा भचति । 2 यस्य 
च प्रकरणे यो निदिच्यते नामान्तरेणापि ख पच तत्र प्रकरणी निदिष्ट इति गम्धते । यथा 








होनी 
इसन भी ब्रह्मक लिगति प्राणशब्द बाच्य ब्रह्मा ही दै । ओर जो बह कहा गया 
ः न्‌ 


यकि बास्यरोपक बरूसे प्राण 








चाहिए । इससे यह सिद्ध हुआ कि प्रस्तावका देवता प्राण ब्रह्म है । यहाँ वृत्तिकार “प्राणस्य प्राणम' 
प्राणवन्धनं हि सोस्य मनः ( हे सोम्य ! मन उपहित जीव प्राण-त्रह्मके सा युपुम्तिमे एक होता 
) इसप्रकार थुत्तिका उदाहरण देते हैं । वह ठीक नहीं है, क्योंकि दाव्द भेदस और प्रकरणये संश 


अन्य हे आर प्रवमातादष्ट पिदा अन्य है, इससे "पितु: पिता ऐसा अवगत होता है । बसे ही प्राणस्य 

धब्दभदस प्रसिद्ध मुख्य प्राणते भिन्न प्राणका प्राण है ऐसा निश्चित 
होता है, क्योंकि एक हो पदार्थ 'ठत्‌ से कहा हुआ 'तस्य ( उसका ) इसप्रकार भेद निर्देशके योग्य 
नहीं हाता अर्थात्‌ प्रथमास कहे हुए पदार्थको भेदल्य पष्ठीसे कहना युक्त नहीँ है । जिसके प्रकरणमें 
जो निदिष्ट होता है उस प्रकरणम अन्य नामसे नी वही प्रकरणी ( प्रकत ) निदिश होता है, एसा 


ज्ञात होता है ।दिटोमके प्रकरणमें वसन्त वसन्ते० ( प्रति वसन्त ऋतुमें ज्योतिः याग करे ) 
सत्यानन्दी-दीपिका 
ॐ किग अन्न ओर आदित्यको संनिविमें पठित होनेसे नी प्राथ ब्रह्म नहीं हू, क्योंकि वाढयान्तर- 


सानावका अदक्षा स्ववाक्वावगठ लिग बलवान्‌ होता है 'हृदि प्राणो गुदेऽपानः समानो नामिसं स्थितः । 


इसप्रकार पांच वृत्तिवाछा झरीरान्ठः संचारी वायुका 
दै । आक्ाचरब्द लोकप्रसिद्ध भृतकाझमें अतिप्रसिद्ध 


होनेपर नी जये “आकाश इति होवाच' यद्वा द्रह्मपरक है, बसे हो प्राण शब्द अध्यात्म मख्य प्राणमं 
अठिप्र सिद्ध होनेपर मी प्राण इनि दोवाच' यहाँ ब्रह्मपरक ही हैं । वृत्तिकार प्राणस्थ प्राणम को 


हूँ, परन्तु भगवान्‌ माध्यकारने झब्दभद और प्रकरण इन दो 


अधि० १० सृ० १४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १२७ 


ज्योतिषऐेभाधिकारे--'वसन्ते वसन्ते ज्योतिपा यजेत’ इत्यत्र ज्योतिःशब्दो ज्योतिष्टोमविषयो 
भवति, तथा परस्य ब्रह्मणः प्रकरणे “प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः ( छा० ६।८।२ ) इति श्रतः 
प्राणशब्दों चायुविकारमात्रं कथमवगमयेत_? अतः संदाग्राविषयत्वान्षे तदुदाहरणं युक्तम्‌। 
प्रस्तावदेवतायां तु प्राणे संशयपूर्चपश्षनिणया उपपादिताः ॥२३॥ 
( १० ज्योतिश्चरणाधिकरणम्‌ सू० २०-२७) 
ज्योतिश्चरणामिधानात्‌ ॥२४॥ 

परिच्छेद-ज्योतिः, चरणाभिधानात्‌ । 

सत्रार्थ--( ज्योतिः ) “यदतः परो दिवो' यहां ज्योतिः दाब्दसे ब्रह्म ही ग्राह्म है, (चरणासि- 
धानात्‌) क्योंकि 'पादोज्स्य' इस पूवंवाक्यमेपादका अभिधान है । 

४४ इदमामनन्ति--'अथ यदृतः परो दियो ज्योतिर्दीप्यते विश्वतःप्रप्टेपु सचतःपृण्टेष्यनुत्तमे- 
पूत्तमेपु छोक्रेप्बिद्रै बाव तद्यदिदमस्मिन्नन्तःयुरुपेः ज्योति: (छा० ३।१३।७) इति । तत्र संदाय़!-- 
किमिह उ्रोतिःदाव्देचादिस्या दिकं ज्योतिरभिधीयते किंचा परमात्मेति। अर्थान्तर विपयस्यापि 
दाब्दस्य तछिङ्गादत्रहविषयन्चमुक्तम, इृद तु तलिङ्गमेचास्ति नास्तीतिविचायते। कि ताव- 


> 


प्रातम्‌ ? & आदित्यादिकमेच ज्योतिःदब्देन परिग्रह्मत इति। कुतः ¦ प्रसिद्धो!। तमो 
यहाँ ज्योतिः शब्द ज्योतिष्टोम विषयक है, वैसे ही परब्रह्मके प्रकरणमें प्राणबन्धन हि सोम्य मन १? 
इसमें श्रुत प्राणशब्द केवळ वायुके विकारमात्रका कसे वोध करायेगा ? अतः रांशयका विषय न होनेसे 
यह उदाहरण टीक नहीं है । प्रस्तावके देवता प्राणमें तो संशय, पूर्वपक्ष और निर्णयका उपपादेन 
किया गया है ॥ २३ ॥ 
छान्दोग कहते हैं--'अथ यदतः ०? ( तथा इस द्युलोकसे परे जो परम ज्योति विश्वके पृष्ठ पर 
अर्यात्‌ सवके ऊपर जिससे उत्तम क होई दूसरा छोक नहीं है ऐसे उत्तम लोकोंमें प्रकाशित हो रही है वह 
निश्चय बही है जो कि इस पुरुष ( देह ) के भीतर ज्योति है ) यहाँ संशय होता है कि श्रतिमें ज्योतिः 
दाब्दये आदित्यादि ज्योतिका अमिधान है अथवा परमात्मा का ? अन्य अथं बिषयक दाब्द मी ब्रह्मळि ङ्गे 
ब्रह्मविषयक कहा गया है । परन्तु यहाँ ब्रह्मका लिङ्ग है अथवा नहीं, ऐसा बिचार किया जाता है, तो 
कया प्राप्त होता है ? पूरवंपक्षी--ज्योतिः दाब्दसे आदित्यादिका ही परिग्रह होता है, क्यों ? क्योंकि 
उनमें ज्योति: शब्दकी प्रसिद्धि है । अन्धकार ओर ज्योति ये दो शब्द परस्पर विरोधी अर्थमिँ प्रसिद्ध हैँ । 


नकी सत्यानन्दी-दीपिका 
& यद्यपि 'प्राण इति होवाच’ यहाँ एक प्राणशब्द मुख्यप्राणका वाचक है अथवा परभ्रह्मका 


ऐसा संशय हो सकता है, तथापि 'ग्राणस्य प्राणम्‌? इस श्रुति वावयमें भिन्न-भिन्न अर्थेकि प्रतिपादक 
दो प्राण शब्द हैं। इनमें प्रथमाविभक्ति निर्दिष्ट द्वितीय प्राणशब्द ब्रह्मपस्क है; इसलिए एरा वामयसे 
संशादके असंमवसे पुवपक्षका मी अमाब हे । इसकारण “प्राणबन्धनं? इत्यादि. श्रुति वाकयोका 
उदाहरणरूपस उल्लेख करना वृत्तिकारको युक्त नहीं छै । अतः यहाँ आकादाशब्द के समान प्राणशब्द 
मी ब्रह्मपरक दै । पूर्वपक्षरमे प्रस्तावमें छोक प्रसिद्ध मुख्यप्राणद्रष्टिरो उपासना दै और सिद्धान्त में 
ब्रह्मद्रश्सि उपासना दै ॥ २३ ॥ 

# आकाश इति होत्राच' प्राण डति होवाच' इन दोनों श्रुति बाया जगे आकाश शब्द 
और प्राणयन्द ब्रह्मवाचक हैं, वैसे “यदतः परो दियो' डस थ्रुतिम पठित ज्योतिः दाब्द भी ब्रह्मवाचम' है, 
इसे दिखछानेके छिए यह अधिकरण आरम्म किया जाता है । यथा आकाशदाब्द ओर प्राणशब्द प्रहा- 
दोधक छिड्डुसे ब्रह्म विषयक टॅ, वैसे इस छयोति:वानयमें ब्रह्म बोधक छिङ्ग हृष्टिगोचर नहीं होता, एसरी 
यह 'ज्योति' शब्द ब्रह्म परक नहीं है, इस प्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसें इस अधिकरणका भादिम्ण है । 





१२८ त्रह्मसूत्र-शाङ्करभाप्य [ आ० १ पा० १ 


ज्योतिरिति.हीमो शब्दौ परस्परप्रतिदवन्द्विविषयौ प्रसिद्धो। चश्चुवत्ते निरोधकंशार्वरादिक तम | 

उच्यते। तस्या एवानुग्राहकमादित्यादिक उयोतिः। तथा 'दीप्यते! इतीयमपि श्रुतिराद्त्यादि- ' 
विषया प्रसिद्धा । नहि रूपादिहीनं ब्रह्म ‘दीप्यते’ इति मुख्यां श्रुतिम हति । य॒ मर्यादत्वश्चुतेश्च । 
नहि चराचरवीज्जस्य ब्रह्मणः सर्वात्मकस्य दौ मर्यादायुक्ता; कायस्य तुञ्योतिपःपरिच्छिन्नस्य 
यमयादा स्यात्‌। "परो दिवो ज्योति? इति च त्राह्मणम्‌ । ® ननु कार्यस्यापि ज्योतिषः सर्वत्र- 
गम्यमानत्वादद्यमर्यादावत््वमसमञ्जसम्‌। अस्तु तहांत्रिवृत्कृतं तेजः प्रथमजम्‌ । न; अत्रि- 
वृत्छतस्य ते जसः प्रयोजनाभावादिति। इदमेव प्रयोजनं यदुपास्यत्वमिति चेत्‌,-न; प्रयोज- 
नान्तरप्रयुक्त स्येवादित्यादेरुपारयत्वदशनात्‌। “तासां त्रिबवृतं त्रिवृतमे कैकां करवाणि' (छा० ६।३।३) 
इतिचाविरोषश्र॒तेः । नचात्रिवृत्कृतस्यापि तेजसो द्युमर्यादत्वं प्रसिद्धम्‌। अस्तु तहिं त्रिल्कत- 
मेव नत्ते जो ज्योतिःशब्दम्‌। ® ननूक्तमर्वागपिदिवो$वगस्यते$ग्न्यादिक ज्योतिरिति । नैष 
दोषः; सर्वत्रापि गम्यमान ज्योतिषः “परो दिवः' इत्युपासनाथेः प्रदेशविदशेषपरियग्रहो न 
विरुध्यते। न तु निष्प्रदेदास्यापि ब्रह्मणः प्रदेशविशपकल्पना भागिनी । 'सवतःपृष्ठेप्चनुत्तमेपृत्त- 
'चक्षुवृत्तिका निरोधक रात्रि आदिका अन्धकार तम कहलाता है और उसी व्यापारका सहायक आदित्या(द 
ज्योति: कहलाता है । उसी प्रकार 'दीप्यते” ( प्रकाशित होता है) यह श्रति भी आदित्यादि विषयक 
प्रसिद्ध है, और रूपादि रहित ब्रह्ममें 'दीप्यते’ यह श्रुति मुख्यरूपसे नहीं घटती, क्योंकि द्युलोक 
ज्योतिकी सीमा है, ऐसी श्रुति है। चर और अचर सृष्टिके बीज भूत सर्वात्मक ब्रह्मकी यलोक मर्यादा 
युक्त नहीं है, परन्तु कायरूप परिच्छिन्न ज्योतिमें द्॒लोक मर्यादा युक्त है; कारण कि 'परो दिवो ज्योति: 
इस प्रकार ब्राह्मण ग्रन्थ भी है । यदि कहो कि [ ब्रह्मके समान ] कार्यरूप ज्योति भी सवत्र गम्यमान 
( विद्यमान ) है, अतः द्युलोक उसकी मर्यादा है यह कथन असंगत है, तो प्रथम उत्पन्न हुए केवल 
अत्रिवृत्कृत ( तीनों भागोंमें अविभक्त, अन्न, जलसे असम्बद्ध ) तेजको ज्योतिः मानो, ऐसा नहीं, 
क्योंकि अनिवृत्कृत तेजका प्रयोजन नहीं है । यदि कहो कि यही प्रयोजन है जो वह (अत्रिवृत्कृत तेज) 
उपास्य है, तो यह ठोक नहीं है) कारण कि अन्य प्रयोजनमें ( अन्धकारको निवृत्तिमें ) प्रयुक्त आदित्य 

आदि उपास्य देखनेमें आते हैं। और तासां त्रिबृतं०' ( उनमें एक एकको त्रिवृत त्रिवृत करूं ) यह | 

अविशेष श्रृति हू । अत्रिवृत्कृत तेजकी चुमर्यादा प्रसिद्ध नहीं है, तब तो त्रिवृत्कृत वह तेज ही ज्योतिः . 

शब्द वाच्य होगा । परन्तु जो यह कहा गया है कि द्युलोकसे नीचे भी अग्नि आदि ज्योति: अवगत होती | 
है, यह दीप नहीं है, सर्वत्र गम्यमान ज्योतिका भी 'परो दिवः” ( द्॒सेपर ) इस प्रकार उपासनाके लिए 
प्रदेश विशेषका ग्रहण विरुद्ध नहीं है परन्तु प्रदेशरहित ब्रह्ममें प्रदेश विशेषकी कल्पना युक्त नहीं 

सत्यान"दी- दीपिका | 

& यदि कहो कि अज्ञान रूपी अन्धकारका विरोधी ज्ञान स्वरूप ब्रह्म मी ज्योतिः शब्द वाच्य 

हो सकता है, तो ऐसा नहीं, क्योंकि चक्षु वृत्तिका निरोधक नीला और पदार्थोका आवर्तक अन्धकार 


ही तम है, उसका ब्रह्म. विरोधी ( निवारक ) नहीं है, क्योंकि दोनोका परस्पर विरोध ही न हीं है । 
इसलिए ज्योतिः शब्दसे तिता ग्रहण रह | डड 


# तासा तिवृत्तं' तिवृत इसप्रकार है--तेज, जल और पृथिवी इन तीनोंमें से एक एकके दो | 
दो माग, एक आधा आधा भाग अलगकर दुसरे आधे आधे भागके फिर दो दो भाग । आधा भाग ' 
अपना और दो भाग दूसरेके अर्थात्‌ तेजको आधा भाग अपना ओर चतुर्थाश चतुर्थांश जल और 
पृथ्वीके, इसीप्रकार तेज आदि त्रिवृत्कृत होते हैं, जिस प्रकार रस्सी तीनगुणवाली होती है, उसी . 
प्रकार हिरण्यगमंने त्रिवृत्कृत स्थूळसृष्टिका आरम्भ किया । इस त्रिवृत्करणके विना तेज और उसकी | 
सीमा प्रसिद्ध नहीं है तो त्रिवृत्कृत तेजकी ही ज्योति:शब्द वाच्य मानना चाहिए । | 
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भए छोकेषु' इति चाघारबहुत्वथुतिः कायं ज्योतिष्युपपद्यतेतराम्‌ ।इदं वाव तद्दिदमस्मिन्नन्तः- 
पुरुष ज्योतिः? ( छा० ३।१३।७ ) इति च कोक्षेये ज्योतिषि परं ज्योतिरध्यस्यमानं रच्यते । 
सारूप्यनि मित्ताश्चाध्यासा भवन्ति । यथा--तस्य भूरिति शिर एकं शिर एकमेतदक्षरम्‌’ ( बु० 
५५३ ) इति। कोक्षेयस्य तु ज्योतिपः प्रसिद्धमघ्रह्मत्वम्‌; ‘तस्यैषा दृष्टि: तस्यैषा श्रतिः? 
(छा० ३।१३।८) इति चोप्ण्यघोषविशिष्टत्वस्य श्रवणात्‌ । # 'तदेतद्दृष्टं च श्रतं चेन्युपासीत' इति 
च श्रुतेः 'चक्षुऱ्यः श्रुतो भचति य एवं वेद' (छा० ३।१३।८) इति चाल्पफलश्रवणाद्‌घ्रह्मत्वम्‌ । 
महते हि फलाय ब्रह्मोपासनमिप्यते। न चान्यदपि किचित्स्वचाक्ये प्राणाकारावज्ज्योतिषोऽ- 
स्ति ब्रह्मलिङ्गम्‌। नच पूर्चेस्यिन्नपि वाक्ये ब्रह्म निदिष्टमस्ति; “गायत्री वा इदं सवं भूतम्‌ 
इति छन्दोनिदशात्‌। अथापि कथं चित्पूवंस्मिन्चाक्ये ब्रह्म निर्दिष्ट स्यात्‌, पवमपि न तस्येह 
प्रत्यभिज्ञानमस्ति । तत्र हि “त्रिपादस्यामृतं दिचि ( छा० ३।१२।१,६ ) इति 


श्रयते, अत्र पुनः रो दिषो ज्योति: इति द्यौमर्यादात्वेन । तस्मात्पाकृतं ज्योतिरिद्द आह्म 


है । 'सबंतः पृष्टेप्चनु०” ( भू आदि समी लोकोसि ऊपर जिससे ऊपर उत्तम कोई दूसरा लोक नहीं है 
ऐसे उत्तम लोकोंमें ) इस तरह बहुतसे आधारोंकी प्रतिपादिक यह श्रुति कायं ज्योतिमें अधिक संगत 
होगी । (इदं वाव०' ( वह निश्चय यही है जो कि इस पुरुष ( देह ) के भीतर. ज्योति है ) इससे 
कुक्षिस्थ ज्योतिमें परज्योतिका आरोप किया हुआ देखा जाता है ओर साहृस्यनिमित्तक अध्यास होते 
हैं । जसे 'तस्य भूरिति शिर एकं०' ( उस पुरुषका भूः यह शिर है, क्योंकि शिर एक है ओर यह 
भू: अक्षर भी एक है ) परन्तु यह प्रसिद्ध है कि कुक्षिस्थ ज्योतिः ( जठराग्नि ) ब्रह्म नहीं है, क्योंकि 
“तस्यैषा इष्टिः०? ( यह उस हृदयस्थ पुरुषको दृष्टि-दर्शनोपाय है और यह उसकी श्रृति-श्रवणोपाय है 
अर्थात्‌ देहको स्पश करनेसे उष्णताका ज्ञान 'जठरारितिका दशनोपाय है और श्रोत्रको बन्द करनेसे 
शब्द विशेषका श्रवण जठराग्निका श्रदणोपाय है ) इसप्रकार उष्णता और घोषविदिष्टत्वकी यह 
श्रुति है । “तदेतदूइप्डं च०' ( वह ज्योति दृष्ट और थुत है इसप्रकार उपासना करे ) इस श्रतिसे और 
“चक्षुव्य श्रुतो०? ( जो उपासक ऐसा जानता है, वह दर्शनीय और विख्यात होता है ) इस अल्पफलके 
श्रवण ( श्रुति ) से ज्योति ब्रह्म नहीं है । निश्चय ब्रह्मकीं उपासना महान्‌ फलके लिए अमीष्ट है । 
प्राण एवं आंकाशके समान ज्योति ब्रह्म है, ऐसा दिखलाने वाले स्ववाक्यमें ब्रह्मका बोधक अन्य 
कोई भी लिङ्ग नहीं है । पूवंवाक्यमें भी चतुष्पाद्‌ ब्रह्म निर्दिष्ट नहीं है, क्योंकि “गायत्री वा इदं०' 
( बह सव भूत गायत्री ही हैं ) इसप्रकार छन्दका निर्देश है । यदि पूवं वाक्यमें किसी प्रकार ब्रह्म 
निदिष्ट है ऐसा मान भी लें तो भी यहाँ उसका प्रत्यमिज्ञान नहीं होता, क्योंकि उसमें 'त्रिपाद्स्य०' 
( इसके तीन पाद अमृत प्रकाशमय स्वात्मामें स्थित हैं ) इसप्रकार द्युलोक आधारख्पसे श्रुत है । 
और यहाँ तो 'परो दिवो०' ( ज्योति द्युलोकसे परे है) द्युलोक मर्यादारूपसे सुना जाता है। इसलिए 
सत्यानन्दी-दीपिका 
४ उपासना प्रायः अध्यारोप मुलक होती है और अध्यारोपका हेतु साद्दश्य है । जेसे भूः इस 
व्याहृतिमें प्रजापतिके शिरकी दृष्टिका विधान है, वैसे कुक्षिस्थ ज्योतिः ( जठराग्नि ) में ` आदित्यादि 
परज्योतिका अध्यारोप कर उसकी उपासनाका विधान है अर्थात्‌ जठराग्नि आदित्यादि ज्योति है, ऐसा 
मानकर जठराग्निकी आदित्यरूपसे उपासना करनी चाहिए, क्योंकि दोनोंमें जडत्व, तेजस्त्व समान है । . 
ब्रह्म तो शब्दादि रहित है, अतः जठराग्नि ब्रह्म नहीं है । र 
% पृवंपक्षी--'तदेतदूइष्टं च' आदिसे दूसरेका उल्लेख करते हैं। | 'ब्रह्मबिदासोति परस्‌ इस 


।] प्रकार ब्रह्मोपासनाका तो मोक्षरूप महान्‌ फल कहा गया है । अल्प ओर महात्‌ फलके भेदसे दी डक 
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मित्येवं ® प्रासे ्रमः--ज्योतिरिह घरह्म ग्राह्यम्‌ । कुतः ? चरणाभिधानात्‌। पादाभिधाना- 
दित्यर्थः । पूर्वस्मिन्हि वाक्ये चतुप्पाद्‌्रह्मनिदिष्टम्‌-_ तावानस्य महिमा ततो ज्याया श्र पुरुषः । 
पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यास तं दिवि' (छा० ३।१२।६) इत्यनेन मन्त्रेण । तत्रयच्चतुष्पदो 
त्रह्मणस्त्रिपादसतं द्यसंवन्धिरूपं निर्दिष्ट, तदेवेह य॒संवन्धान्निदिष्टमिति प्रत्यभिज्ञायते । 
तत्परित्यज्य प्राक्ततं ज्योतिः कल्पयतः प्रकृतहाना प्रकृतप्रकिये प्रसज्येयाताम्‌ । न केवलं ज्यो- 
तिर्वाक्य एव त्रह्मानुवृत्तिः, परस्यामपि शाण्डिब्यविद्यायामचुवतिप्यते ब्रह्म । तस्मादिह 


ज्योतिरिति ब्रह्म प्रतिपत्तव्यम्‌ । यत्त॒क्तम्‌-'ज्योतिदांप्यते’ इति चतो शाब्दो काय ज्योतिषि 


प्राकृत ( कायं ) ज्योतिका यहाँ ग्रहण करना चाहिए । ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ-- इस श्रुतिमें 
'ज्योतिः' शब्दसे ब्रह्मका ग्रहण करना चाहिए, किससे ? इससे कि चरणका अभिधान हे--पादका अभिधान है, 
ऐसा अथं है “तावानस्य? ( उतनी इस-गायत्र्याख्य ब्रह्मकी महिमा है अर्थात्‌ सारा जगत्‌ इसकी 
विभूति है, तथा निविकार पुरुष इससे भी उत्कृष्ट है, सभी भूत इसका एकपाद ( एक अंश ) हैं 
और इसका ( पुरुष संज्ञक ) त्रिपाद्‌ अमृत प्रकाशरूप स्वात्मामें स्थित हैं ) इस मन्त्रसे पुववाक्यमें 
चतुष्पाद्‌ ब्रह्म निर्दिष्ट है। उसमें चतुष्पाद्‌ ब्रह्मके जो त्रिपाद्‌ अमृत द्युसम्वन्धिरूप निर्दिष्ट है वही 
चुलोकके सम्वन्धसे यहाँ निदिष्ट है ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है। उसका परित्यागकर प्राकृत ज्योतिकी 
कल्पना करनेवालेको प्रकृतकी हानि और अप्रकृत प्रक्रिया प्रसक्त होगी । ज्योति वाक्यमें केवल पूव- 
वाक्यसे ही ब्रह्मको अनुवृत्ति हो यह यात नहीं है, किन्तु आगे कही जानेवाली झाण्डिल्यविद्यामें भी 
ब्रह्मकी अनुवृत्ति है, इसकारण यहाँ ( मध्यमें ) भी ज्योति ब्रह्म ही है ऐसा समझना चाहिए । जो 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ज्योति ब्रह्म नहीं है । “परो दिचो ज्योतिः’ इस ज्योति वाक्यमें “पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं 


दिवि' ( छा० ३।१२।६ ) ( सम्पूणं मृत इसका एक पाद है और इसका त्रिपाद्‌ अमृत प्रकाशमय 
स्वात्मामें स्थित है ) इस पूवं वाक्ममें भी चतुष्पाद ब्रह्मका निर्देश नहीं है, किन्तु “गायत्री वा०' 
( छा० ३।१२।१) इत्यादि श्रुतिवाक्योंमें सर्वात्मकरूपसे गायत्री छन्दका निर्देश है । तथा 'सेषा 


` चतुष्पदा षड्विधा गायत्री’ ( वह यह गायत्री चार पादवाली और छ! प्रकारकी है ) चतुष्पाद्‌ भी 


गायत्री छन्द ही कहा गया है। यदि छन्दद्वारा ब्रह्मका ग्रहण करें तो भी 'त्रिपादस्यासूतं दिवि’ 
यहां अधिकरणर्थंक सप्तमी है और “परो दिवो ज्योतिः? इस अन्य श्रृतिमें अवधि अ्थमें पञ्चमी है । 
इसप्रकार विभक्ति भेदसे भी ब्रह्मकी प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती, क्योंकि प्रत्यमिज्ञामें समान विभक्तिकी 
अपेक्षा होती है । जसे “तदेवेदम्‌? 'सोऽयम्‌' इत्यादि, वह यहाँ नहीं है, इसलिए ज्योतिः शब्दसे 
आदित्यादि कायं ज्योतिका ग्रहण करना यक्त है 

ङ यहाँ ज्योतिःशान्दरसे ब्रह्म ही ग्राह्य है, क्योंकि ब्रह्मको चतुष्पाद्‌ कहा गया है । इस दिपयमें 
‘विष्टभ्याहमिदं कृत्लमकांशेन स्थितो जगतः ( भ० गी० १०।४२ ) ( मैं इस सम्पूणं जगतको एक 
अंशसे व्याप्तकर स्थित हुं ) यह स्मृति प्रमाण मी है । इस बातको स्पष्ट करनेके लिए भगवान्‌ भाष्य- 
कार “न केलम्‌? इत्यादिसे संदंश्च न्यायका आश्रयण करते हैं। संदंश ( संडसी ) से किसी वस्तुके 
दो माग गृहीत होते हैं, मघ्यमाग उसके साथ सम्बधित न होनेपर भी अन्य भागोके साथ गृहीत हो 
जाता दै । इसीप्रकार किसी पदा्थके पूर्वोत्तर भागका ग्रहण करनेसे मध्यमागके ग्रहणकी जहाँ विवक्षा 
हो वहां यह न्याय प्रवृत्त होता है । जव “तावानस्य महिमा” इस पुर्व वाक्य और शाण्डिल्य विद्यामें 
पठित “सच खल्विदं ब्रह्मः इस उत्तर वाक्यमें ब्रह्मकी अनुवत्ति है तो 'यद्तः परो दिवो’ इस मध्य 


काक्यमें भी ज्योतिः शब्दसे त ब्रह्मका ग्रहण ही युक्त अन्यथा उक्त दोषकी प्रसक्ति होगी । 
हाकि बझ सोति सा ह्य ही युक्त है ह्‌ 
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प्रसिद्धाविति। नायं दोषः; प्रकरणादघ्रह्मा वगमे सत्यनयोः शब्दयोरविशपकत्वात्‌। दोप्यमान- 
कार्यज्योतिरुपलक्षिते ब्रह्मण्यपि प्रयोगसंभवात्‌। `येन सूयस्तपति तेजसेद्धः’ ( तै० ब्रा० ३।१२। 
९।७ ) इति च मन्त्रवर्णात्‌। यहा--नाय॑ ज्योतिःशव्दञ्चश्चुत्तेरेवाडग्राहके तेजसि वतते; 
अन्यत्रापि प्रयोगद्शनात्‌ । 'वाचेवायं ज्योतियास्ते’ ( त्रः ४।३।५ ), “मनो ज्योतिजुषताम्‌? ( ते० 
ब्रा० १।६।३।३ ) इति च । तस्माद्यद्यत्कस्यचद्‌चभासकं तत्तज्ञ्योतिःदाव्दंनाभिधीयते। तथा 
सति ब्रह्मणोऽपि चेतन्य रूपस्य समस्त जगदचभासहेतुत्वादुपपन्नो ज्योतिःशब्दः । “तमेव भान्त- 
मनुभाति सब्र तस्थ भासा सवमिदं विभाति’ ( को० २।५।१५ ) “तद्देवा ज्योतिषां ज्योतिरायुर्हापा- 
सतेञ्मुतम्‌" ( दृ० ४।४।१६ ) इत्यादिश्रुतिभ्यञ्च । यदप्युक्तं-द्यमर्यादत्वं सवगतस्य त्रह्मणो 
नोपपद्यत इति। अत्रोच्यतं-सवंगतस्यापि ब्रह्मण उपासनाथः प्रदेशविशपपरिग्रहो न 
विरुध्यते | ननूक्तं निष्प्रदेशस्य ब्रह्मणः प्रदेशविशेषकल्पना नोपपद्यत इति। नायं दोपः; 
निप्प्रदे शास्यापि ्रह्मण उपाधिविरोषसंवन्धात्प्रदेदाविरापकल्पनोपपत्तः। तथा हि-आदित्य; 
चश्चुणि, हृदये, इति प्रदेशविशेषसंवन्धी नि ब्रह्मण उपासनानि श्रृयन्ते। एतेन 'विश्वतःपष्टेषु' 
यह कहा गया है कि 'ज्योतिः और दीप्यते’ ये शब्द कायं ज्योतिमें प्रसिद्ध हैं, यह दोप नहीं है, क्योंकि 
प्रकरणसे ब्रह्मका ज्ञान होनेपर ये दोनों शब्द ब्रह्मके व्यावतंक न होनेके कारण प्रकाश्‍्यमान कार्य 
ज्योतिसे उपलक्षित ब्रह्ममें मी उन दोनों शब्दोंका प्रयोग संभव है, कारण कि इसमें “यन सूय्‌रतपति०' 
( जिस तेजोमय चैतन्य आत्मासे दीप्त-प्राकशित सूर्यं तपता-जगतको प्रकाश करता है ) यह मन्त्र है । 
अथवा यह ज्योतिः शब्द चक्षु वृत्तिके अनुग्राहक तेजमें रूढ नहीं है, क्योंकि “वाचवायं०' ( वाणोरूप 
ज्योतिसे ही यह पुरुप गाढ अन्धकारमें स्वव्यापार करता है ) “मनो उ्योति०' ( घी सेवन करनेवालोंका 
मन प्रकाशक होता है ) इस प्रकार अन्य अर्थोमें भी ज्योतिः शब्दका प्रयोग देखनेमें आता हे । इस- 
लिए जो जो किसी वस्तुका प्रकाशक है उस उसका ज्योतिः झब्दसे अभिधान होता है । ऐसा होनेपर 
सम्पूणं जगतुके प्रकारका हेतु होनेसे चेतन्यरूप ब्रह्मामें मी “तमेच मान्तम०' ( उस ब्रह्मके प्रकाशमान 
होनेपर हो सभी प्रकाशित होते हैं, उसके प्रकारसे ये सब आदित्यादि प्रकाशित होते हैं ) और 
“तद्देवा० (चन्द्रादि देवगण उस पूणं ब्रह्मको ज्योतियोंके ज्योतिरूपसे, आयुरूपसे एवं अमृतरूपसे 
उपासना करते हैं ) इत्यादि श्रुतियोसे ज्योतिः शब्दका प्रयोग युक्त है। जो यह कहा गया है कि 
सवगत ब्रह्मको चुलोक तक सीमित करना युक्त नहीं है। इसपर कहते हैं--उपासनाके लिए 
संगत ब्रह्मामें भी प्रदेश विशेषका परिग्रह विरुद्ध नहीं है। परन्तु जो यह कहा गया है कि प्रदेश 
रहित ब्रह्ममें मी प्रदेश विशेषकी कल्पना युक्त नहीं है, तो यहं दोष नहीं है, क्योंकि प्रदेश रहित ब्रह्ममें मी 
उपाधि विशेषके सम्त्रन्धसे प्रदेश विशेषको कल्पना हो सकती है । जसे कि 'आदित्यमें, नेत्रमें, 
हृदयमें, इस प्रकार प्रदेश विशेष सम्बन्धी ब्रह्मकी उपासनाएँ मुनी जाती हैं। इससे “विइवतः एष्ठेपु' 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# ज्योतिः शब्द ब्रह्म विषयक है, इसको “प्रकरणाद्‌' इत्यादिसे सिद्ध करते हैं कि ज्योतिः शब्द- 
का मुख्य अथं आदित्यादि कायं ज्योति है, ब्रह्म तो लाक्षणिक अथे है। अब 'यद्वा' इत्यादिसे मुख्यार्थं 
कहते हँ- ज्योति शब्दका मुख्याथं ब्रह्म ही है , क्योंकि “तमेव भान्तम' 'अत्रायं पुरुषः स्वयं ज्योतिः 
“ज्योतिषामपि तञ्ज्योतिस्तमसः परमुच्यते’ ( म० गी० १३।१७ ) ( यह तो आदित्यादि ज्योतियोंकी 
भी ज्योति और तमसे-अज्ञानान्धकारसे परे है ऐसा कहा जाता है ) इत्यादि श्रुति और स्मृतिमें ज्योतिः 
दाव्दसे ब्रह्म ही प्रतिपादित है । इसलिए ज्योतिः शब्दका मुख्याथं ब्रह्म ही दै। 
छ तं यथा यथोपासते तथा तथा फलं भवति' ( जिस-जिस गुण विशिष्ट उस परमेस्वरकी 
उपासना करता है उस उस रूपद्वारा ब्रह्म ही उपासनाके अनुसार फलूदेता है ) यह धति ब्रह्मको भी 
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इत्यधारवहुत्वमुपपादितम्‌ । यदप्येतदुक्त-औष्ण्यघोषाभ्यामनुमिते कोक्षेये कायं ज्योति- 
ष्यऽ्यस्यमानत्वात्परमपि दिवः कार्य ज्योतिरेच-इति, तदप्ययुक्तम्‌; परस्यापि ब्रह्मणो- 
नामादिप्रतीकत्ववत्कौक्षेयज्योतिष््रतीकत्चोपपत्तेः । (इष्टं च शरुतं चेत्युपासीत’ इति तु प्रतीक- 
द्वारकं इष्टत्वं च भविष्यति ।§ यदप्युक्तमल्पफलश्रवणान्न ब्रह्मे ति,-तद्सुपपत्नम्‌ । नहि 
इयते फलाय ब्रह्माश्रयणीयं इयते नेति नियमहेतुरस्ति। यत्र हि निरस्तसरयचिशेपसंवन्धं परं 
ब्रह्ास्मत्वेनोपदिञ्यते, तत्रेकरूपमेव फलं मोक्ष इत्यबगम्यते, यत्र तु शुणविशेषसम्वन्धं 
प्रतीकविरोषसस्वन्धं वा ब्रह्मोपदिश्यते, तत्र संसारगोचराण्येवोद्याचचानि फलानि 
हञ्यन्ते- ‘अन्नादो वसुदानो चिनंदते वसु य एवं वेद्‌’ ( ० ४।४।२४ ) इद्याद्यासु श्रुतियु । 
यद्यपि न स्ववाक्ये किचिज्ज्योतिषो व्रह्मढिङ्गमस्ति, तथापि पूर्वस्मिन्वाक्ये उश्यमानं 
भ्रहोतव्यं भवति । तदुक्तं सू्रकारेण--'ज्योतिश्चरणाभिधानात्‌' इति, # कथं पुनर्वाक्या- 


न्तरगतेन त्रझसंनिधानेन ज्योतिःश्रुतिः स्वविषयाच्छक्या प्रच्यावयितुम्‌ ? नैष दोषः; 


( विश्व-प्राणिवर्गके ऊपर ) बहुत आधारोंका उपपादन हुआ समझना चाहिए । जो यह कहा गया है 
कि उष्णता और घोष (अन्तर्नाद ) से अनुमित कुक्षिस्थ कार्य ज्योतिमें अध्यस्यमान होनेके कारण 
द्युलोकसे पर कार्य ज्योति ही है। वह मी अयुक्त है, क्योंकि नामादि प्रतीकोंके समान कुक्षिस्थ कार्य 
ज्योति भी परब्रह्मका प्रतीक हो सकता है । इष्टं च श्रुत्त' ( वह दृष्ट और श्रुत है ऐसी उपासना करे ) 
इस प्रकार प्रतीकद्वारा ब्रह्म दृष्ट और श्रत हो जायेगा । जो यह कहा गया है कि अल्पफलके श्रवण 
( श्रूति ) से ज्योति ब्रह्म नहीं है, वह मो युक्त नहों है, क्योंकि इतने फलके लिए ब्रह्मका आश्रयण 
करना चाहिए इतने फलके लिए नहीं, इस नियममें कोई हेतु नहीं है। जहाँ सम्पूणं विशेषोंके 
सम्बन्धते रहित परब्रह्मका आत्मरूपसे उपदेश किया जाता है, वहाँ एकरूप-तारतम्यसे रहित निरतिशय 
मोक्ष हो फछ है, ऐसा अवगत होता है। और जहां गुणविशेषके सम्बन्धसे अथवा प्रतीकविद्येपके 
सम्वन्धसे ब्रह्मका उपदेश किया जाता है वहाँ नाना प्रकारके उत्तम, मध्यम और कनिष्ट संसार विषयक 
फर 'अन्नादो०' ( परमेश्‍वर जीवरूपसे अन्न खाता है अथवा देता है, अतः 'अन्नाद' है, कमं फल अथवा 
घन देता है, अतः “बसुदान' है । इन दोनों गुणोंसे जो परमेद्वरकी उपासना करता है वह पुरुष अन्न 
खानेवाला ओर धनवानु होता है ) इत्यादि श्रुतियोंमें देखे जाते हैं। यद्यपि [ यदतः परो ] स्ववाक्यमें 
ज्योति विषयक कुछ भी ब्रह्वालिङ्ग नहीं है, तो भी पुवेवाक्यमे हृश्यमान ब्रह्मलिङ्गका ग्रहण करना 
चाहिए । इसलिए सूत्रकारने 'ज्योतिश्‍चरणाभिधानात ऐसा कहा है। परन्तु अन्य वाक्योंमें प्राप्त ब्रह्मके 

५ सत्यानन्दो-दोपिका 
अल्पफलका हेतु कहती है । ज्ञेय और उपास्य भेदसे ब्रह्मके दो रूप शास्त्रोंमें कहे गये हूँ, निरुपाधिक 
ब्रह्म ज्ञेय है और सोपाधिक ब्रह्म उपास्य । ज्ञेय ब्रह्म एक है, अतः उसके ज्ञान ( ब्रह्मात्मक्यज्ञान ) का 
मोक्ष फळ मी एक ही है, उसमें अन्य फलोंके समान तारतम्य नहों है । उपाधिके सम्बन्धसे वही 
निगुण ब्रह्म नानाको तरह-सगुण सर्वज्ञ-सा होता है । 'अन्नादः, वसुदानः, सत्यकामः, सत्यलंकल्प:' 
इत्यादि गुणोंके सम्बन्धसे उसकी उपासना होती है। 'स यो वाचं ब्रह्मेत्युपासते' ( छा० ७।२।२ ) 


( वह जो वाणीकी “यह ब्रह्म है! ऐसी उपासना करता है ) इत्यादि श्रृतियाँ प्रतीकोपासनाके उदाहरण हैं, 
इन श्रृतियोंमें प्रतीकोपासनाओके तारतम्यसे मिन्न-भिन्न फळ कहे गये हैं। इसलिए उपाधिभेदसे 


हममे अल्पफलकी श्रुति सवंथा युक्त है । यद्यपि 'अथ यदतः परो’ इस स्ववाक्यमें ज्योति ब्रह्म है, ऐसा 
कोई लिद्ध नहीं है, तथापि “तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्च पूरुषः’ ( छा० ३।१२।६ ) इस पु्ववाक्यमें 
“उसका एक पाद सम्पूर्ण भूत हैं और तीन पाद अमृतरूप युमें हैं” इस प्रकार ब्रह्मका लिङ्ग उपलब्ध 


होता दै, उसका ही यहाँ ग्रहण करना युक्त है। इसलिए यूत्रकारने 'ज्योतिश्वरणामिधानातः इस 
सुत्रका उल्लेख किया है । 


क्ली. - -- er 
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“यदतः परो दिवो ज्योतिः’ इति प्रथमतरपठितेन यच्छब्देन सवनास्ना द्यसंवन्धास्प्रत्यमिज्ञाय- 
माने पूथवाक्यनिदिष्टे ब्रह्मणि स्वसामथ्यन पराम्रृष्र सत्यर्थाज्ज्योतिःशब्दस्यापि ब्रह्म- 
विषयत्वोपपत्तः। तस्मादिह ज्योतिरिति ब्रह्म प्रतिपत्तव्यम्‌ ॥ २४ ॥ 


छन्दोऽभिधानान्नेति चेन्न तथा चेतोपणनिगदात्तथा हि दशनम्‌ ॥ २५॥ 
पदच्छेद -छम्दोऽमिधानात्‌, न, इति, चेत्‌, न, तया, चेतोपणनिगदाव्‌, तथा, हि, दर्शनम्‌ । 
सूत्राथ--( छन्दोऽमिधानात्‌ ) 'गायत्री वा इदं सवं भूतम्‌’ इस श्रुतिमें छन्द--गायत्रीका 
अभिधान है; अतः गायत्री ही चतुष्पाद्‌ है, ( न ) ब्रह्म नहीं, ( इति चेन्न ) तो यह ठीक नहीं, क्योंकि 
( तथा ) श्र॒तिमें गायत्री छन्दद्वारा गायत्रीमें अनुगत ब्रह्मे ( चेतोपणनिगदात्‌ ) चित्तकी एकाग्रताका 
अभिधान है, अतः ब्रह्म ही चतुष्पाद कहा गया है। और ( तथा हि दशनम्‌ ) उसी प्रकार 'एतं ह्यव 
आदि स्थलोंमें भी विकारद्वारा ब्रह्मकी ही उपासना देखो गई है । 

अथ यदुक्तम्‌-पूवस्मिन्नपि वाक्ये न घ्रह्मामिहितमर्ति, “गायत्री वा इदं सव भूतं 
यदिदं किंच? (छा० ३।१२।१) इति गायऽ्याख्यस्य छन्द सो५भिहितत्वादिति, तत्परिहृतव्यम्‌। 
कथं पुनर्छन्दोमिधानान्न त्रझाभिहितमिति शक्यते चकतुं ?, यावता “तावानस्य महिमा 
इत्येतस्यासुचि चतुप्पाद््र दशितम्‌ नेतदस्ति; ‘गायत्री चा इदं सवम्‌ इति गायत्री सुपक्र- 
स्य तामेच भूतपूथिवी शरी रहृदयचाकप्राणप्रभेदेव्याख्याय “संपा चतुप्पदा पडविधा गायत्री तदेत- 


सान्निष्यसे ज्योतिः भ्रति स्वविषयः ( अपने अथं ) से कंसे दूर की जा सकती है? यह दोप नहीं है । 
यदतः परो दिवो ज्योतिः? इस अतिमें सबसे पहले पठित सवंनाम 'यत्‌' शव्द अपनी सामधथ्यसे ब्रह्मका 
परामशं करता है, इसीसे द्सम्वन्धसे पुर्वेबाक्यमे निर्दिष्ट ब्रह्मके प्रत्यमिञ्चायमान होनेपर ज्योतिः शब्द 
भी अथंतः ब्रह्म विषयक हो सकता है । इसलिए यहाँ ज्योति ब्रह्म है ऐसा समझना चाहिए ॥ २४॥ 
परन्तु जो यह कहा गया है कि पूवंवाकयमें मी ब्रह्मका अभिवान नहीं है, क्योंकि “गा त्री वा०'(यह 
सब-प्राणिवगे और यह जो कुछ भी है, वह सब गायत्रो ही है ) इसमें गायत्री नामक छन्दका अमिघान 
है, तो इसका परिहार करना चाहिए । जबकि “तावावस्य महिमा’ ( इतनी इसकी महिमा है ) इस 
ऋचामें चतुष्पाद्‌ ब्रह्म दिखलाया गया है, तो छन्दके अभिधानस ब्रह्म अमिहित नहों है, यह कैसे कह 
सकते हो ? पु०--यह टीक नहीं है, क्योंकि “गायत्री चा इदं सवम्‌' इस प्रकार गायत्रीका उपक्रम कर 
` उसीका भूत, पृथ्वी, शरीर, हृदय, वाणो और प्राणके भेदोंसे व्याख्यानकर उसी व्यास्यातरूप 
गायत्रीके विषयमें 'सेषा चतुष्पदा०? ( वह यह गायत्री छः छः अक्षरोंसे चतुष्पाद्‌ ओर भूत, पृथ्वी 
आदि भेदसे छः प्रकारकी है, वह यह ( गायत्र्याख्य ब्रह्म ) इस ऋचासे प्रकाशित किया गया है कि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# प्रकरणसे ज्योतिः शब्द ब्रह्मपरक दिखलाकर अब सन्निधिसे भी दिखलाते हैं। परन्तु इससे 
पहले 'कथं पुनः” से पूवं पक्षका अनुवाद करते हैं। सन्निधिसे श्रुति बलवती होतो है, अतः “यदतः परो' 
यहाँ ज्योतिः शब्दसे सूर्थादि कार्यं ज्योतिका ग्रहण करना युक्त है । सि०-सवनाममें यह सामथ्य होती 
है कि वह अपनेसे पका :परामशं करे । इसलिए 'यदूतः परो’ इसमें पठित सर्वनाम “यत्‌. पद अपनो 
सामथ्य॑से ज्योतिः शब्दसे “तावानस्य महिमा’ इस पूवं वाक्यमें निदिष्ट ब्रह्मका परामश करतां है । इस 
प्रकार पूवं निर्दिष्ट और सन्निहित ब्रह्मका ग्रहण होनेपर द्युलोकका सम्बन्ध तया पूव वाक्यमें ब्रह्मकी 
प्रत्यभिज्ञा आदि ब्रह्मके लिङ्ग सिद्ध होते हैं, इसलिए यहाँ ज्योतिः शब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण करना 
चाहिए । पूवपक्षमें जठंराग्निको आदित्यादि काय ज्योतिरूपसे उपासना है ओर सिद्धान्तमें ब्रह्म हश्सि, 
यह दोनोंमें अन्तर है ॥ २४ ॥ 
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दृचाभ्यनूक्त ताबानस्य महिमा' इति तस्यामेव व्याख्यासरूपायां गायत्यामुदाहतो मन्त्रः कथम- 
कस्मादून्रह्म चतुप्पादभिद्ध्यात्‌ ! योऽपि तत्र 'यद्वे तदूब्रह्म' (छा० ३।१२।५,६) इति ब्रह्मशाब्दः, 
सोऽपि छन्दसः प्रकृतत्वाच्छन्दोविपय एच य एतामेवं ब्रह्मोपनिपदं वेद! ( छा० ३।११।३ ) 
इत्यत्र हि वेदोपनिपद्मिति व्याचक्षते, तस्माच्छन्दोमिधानाज्न ब्रह्मणः प्रकृतत्वमिति चेत्‌, 
नेप दोपः; “तथा चेतोप गनिगदात्‌' तथा गायञ्र्याख्यच्छन्दोद्वारेण तदनुगते ब्रह्मणि चेतसो ऽ- 
पणं चित्तसमाधानमनेन घ्राह्मणचाक्येन निगद्यते--'गायत्री वा इदं सवम? इति । नह्यश्चर- 
सेनि वशामात्राया गायच्याः सर्वात्मकत्वं संभचति। तस्माद्यद्गायत्याख्यविकारे ऽनुगतं जग- 
स्कारणं ब्रह्म, तदिह सवमित्युच्यते । यथा 'सव खल्विदं ब्रह्म’ (छा० ३।१४।१) इति । कार्य च 
कारणाद्ब्यतिरिक्तमिति वक्ष्यामः--तद्नन्यत्वमारम्मणशब्दादिभ्यः' (ब्र २।१।१४) इत्यत्र | 
तथान्यत्रापि विकारद्वारेण ब्रह्मण उपासनं दृश्यते--एतं ह्येव वहवृचा महत्युक्थे मीमांसन्त 
एनमग्नावध्वयब एतं महाव्रते छन्दोगाः? (ए०आ० ३।२।३।१२) इति । तस्मादस्ति ऊन्दोमिधा- 
नेऽपि पूर्वेस्मन्वाक्य चतुप्पादूब्रह्म निदिष्टम्‌ । तदेव ज्योतिर्वाक्येऽपि परासश्यत उपासना- 
न्तरविधानाय । ® अपर आह--साक्षादंव गायत्रीशब्दंन ब्रह्म प्रतिपाद्यते; संख्यासामा- 
न्यात्‌ । यथा गायत्री चतुप्पदा पडक्षरेः पादेः, तथा ब्रह्म चतुप्पात्‌। तथान्यत्रापि छन्दोभि- 
इसकी इतनो महिमा है ) उदाहरण रूपसे दिया गया यह मन्त्र विना किसी कारणके चतुष्पाद्‌ ब्रह्मका 
किस प्रकार अभिधान करेगा । उसी प्रकरणमें 'यट्ठे तद्व्रह्म ०” इस श्रतिमें जो ब्रह्म शब्द है, वह भी 
छन्दक प्रकरणम पठित होनेसे छन्द विपथक ही है, क्योंकि 'य एुतामेवं०' ( जो इस प्रकार इस ब्रह्मो- 
पनिपद्‌-वेदरहस्पमय मधु विद्याको जानता है) इस श्रतिमें ब्रह्मोपनिपद्को वेदोपनिपद्‌ कहते हैं । 
इसलिए छन्दके अभिधानसे ब्रह्म प्रकृत नहीं है, सिद्ान्ती-एऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, 
क्योंकि (तथा चतोपणनिगदान्‌? गायत्री नामक छन्द द्वारा उसमें अनुगत ब्रह्ममें चेतसोऽपण-_चित्तकी 
एकाग्रता “गायत्री वा इदं सवम! इस ब्राह्मण याक्यसे कही गई है । वस्तुतः अक्षर मिलनात्मक गायत्री 
सर्वात्मक नहों हो सकती । इसलिए गायत्री नामक विकारमें अनुगत जगतका कारण जो ब्रह्म है वही 
यहां सव गब्दस कहा जाता है, जँसेकि 'सवं खल्विदं बरहम’ ( यह सब ब्रह्म ही है ) इस थृतिमें है । 


कायं कारणस अनन्य है, यह 'तद्नन्यस्वमारम्भणशब्दादिभ्यः' इस सूत्रमें कहेंगे । इसी प्रकार “एतं. 


हाव०' ( ऋग्वेदी उस महान्‌ उक्थ ( शस्त्र ) रूप उपाविमें अनुगत उसी परमात्माकी उपासना करते 
हैं अर्थात्‌ उक्थकी परमात्मदृष्टिसे उपासना करते हैं, यजुर्वेदी-अब्त्रयुं अग्निरूप उपाधिमें उस्तीकी 
उपासना करते हैं, सामवेदी महाब्रतरूप यागमें उसीकी उपासना करते हैं ) इत्यादि अन्य स्थळोंमें भी 
कायद्वारा व्रह्मकी उपासना देखो जाती है। इससे यह सिद्ध हुआ कि पूवंवाक्य ( पादोऽस्य ) में 
छन्दका अभिधान होनेपर भी उसके द्वारा चतुष्माद्‌ ब्रह्म ही निर्दिष्ट है। अन्य उपासनाका विधान 
' करनेके लिए ज्योति वाक्यमें भी उसीका परामशं है । दूसरे एकदेशी कहते हैं-गायत्री शब्दसे 
साक्षात्‌ ही ब्रह्म प्रतिपादित है, क्योंकि संख्याकी समानता है। जंसे गायत्री छः अक्षरोंवाले पादोसे 
चतुप्सदा दै, वसे ही ब्रह्म भी चतुष्पाद्‌ है । इसी प्रकार अन्य स्थळोंमें मी छन्दका अभिधान करनेवाला 


रि सत्यानन्दी-दीपिका 
# अमी तक गायत्री शब्द अजहल्लक्षणा द्वारा ब्रह्मरूप अर्थका प्रतिपादक कहा गया है । अब 
मगवानु माप्यकार अपर आह से वृत्तिकारको ग्प्राख्याका अनुसरणकर गौणरूपसे गायत्रीरूप 
वाच्यार्थके ग्रहण किए विना ही गायत्रीगव्द ब्रह्मका प्रतिपादक कहते है । संख्याकी समानतामें एक 
श्रौत उदाहरण है “तौ वा एतौ द्रा संवर्गा चायुरव देवेपु प्राणः प्राणेपु' ( छान्दो ४।३।४ ) (वे ये दो 
दी संवर्ग हँ--देवोंमें वायु ओर इन्द्रियोम प्राण ) “संग्रहण अथवा संग्रसन करनेसे वायु और मुख्य- 
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थायी राब्दोऽर्थान्तरे संख्यासामान्यात्रयुज्यमानो इञ्यते। तद्यथा--'ते वा एते पञ्चान्ये 
पञ्चान्ये दृश सन्तस्तत्कृतम्‌' इत्युपक्रस्याह “सैपा विराडन्नादी’ (छा० ४।३।८) इति । अस्मिन्पक्षे 
ब्रह्मे वाभिहितहिति न छन्दोभिधानम्‌। सर्वथाप्यस्ति पूवस्मिन्वाक्ये प्रकृतं ब्रह्म ॥२५॥ 


भूतादिपादच्यपदेशोपपत्तेश्त्रम्‌ ॥ २६ ॥ 
पदच्छेद-भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तेः, च, एवम्‌ | 

, सत्राथे--( भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तेः ) 'गायत्री वा इदं संमू, इस श्रृत्तिमें भूत आदि 
पादोंका व्यपदेश ब्रह्ममें उपपन्न होता है, अतः गायत्रीशब्दसे गायत्रीमें अनुगत ब्रह्मका ही वोध होता 
है। ( च ) और ( एवम्‌ ) 'विध्म्याःहमिदम्‌' यह स्मृति भो ब्रह्ममें सर्वात्मता दिखलाती है । 

+ इतञ्चेवमभ्युपगन्तव्यमस्ति, पूर्वस्मिन्वाक्ये प्रकृतं ब्रह्मेति। यतो भूतादीन्पादा- 
शब्द संख्याकी समानतासे अन्य अथंमें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, जसे कि “ते वा एते पञ्चान्म०' 
( ये वे { अग्नि आदि और वायु ] पाँच [ वागादिसे ] अन्य हैं, तथा इनसे [ वागादि और प्राण ] 
ये पाँच अन्य हूँ; इस प्रकार ये सत्र दस होते हँ ये दश कृत-कृतात्मक पासेसे उपलक्षित यत हैं ) ऐसा 
आरम्म कर “सैषा विराडज्ञादी०? ( वह यह अन्न भक्षक विराड्‌ ही है ) इस तरह कहा है । इस पक्षमें 
ग्रह्मका ही अभिधान है छन्दका अभिधान नहीं है । पूवं वाक्यमें भी र.वंथा ब्रह्म ही प्रकृत है ॥ २५॥ 

इस कारणसे मी पूवंवाक्यमें ब्रह्म ही प्रकृत है यह स्वीकार करना चाहिए, क्योंकि श्रुति भूत 
आदि पादोंका व्यपदेश करती है । भूत, पृथ्वी, शरीर और हृदयका निर्देशकर श्रति 'सेषा चतुप्पदा ०१ 


प्राणको संवर्ग कहा गया है । वतामोरे ची सूयं, द और जल ये वायुमें लीन होते हैं, अतः 
यह अधिदेव संगं है और शरीरमें वाणी, चक्षु, श्रोत्र और मन मुख्य प्राणमें लीन होते हैं यह 
अध्यात्म संवर्ग है ! “ते वा एते पञ्चान्ये’ ( वे ये अन्य पाँच आधिदेवत और अन्य पाँच आध्यात्मिक 
ये सब मिलकर 'दश' कृत कहलाते हैं ) । वस्तुतः दत क्रीड़ामें कृत, त्रेता, द्वापर और कलि नामके 
चार पासे होते हैं, वे क्रमशः चार, तीन, दो और एक अंकके होते हैं । कृत-४, त्रेता-३, द्वापर-२ 
और कलि-१। इस चार संख्यासे युक्त कृत दश संख्याका होता है; क्योंकि चारमें तीनका, तीनमें 
दोका और दोमें एकका अन्तर्भाव होनेसे दस होते हैं। वायु आदि मी दस हैं। इस प्रकार सख्याकी 
समानतासे कृतत्वका उपचार है । इसप्रकार वायु आदिके कृतत्वका उपक्रमकर कहते हैं 'रुषा०' 
इत्यादि । यह विराड्‌ शब्द छन्दका वाचक है, क्‍योंकि 'दृशाक्षरा विराड ( दस अक्षरों वाला छन्द 
विराड होता है ) ऐसी श्रुति है। दशत्वकी समानतासे वायु आदि विराइ कहलाते हैं । इसभ्रकार 
दशत्वद्वारा वायु आदिमें कृतत्व और विराइत्वका ध्यान करना चाहिए । उनमें विराइके ध्यानसे 
उपासकके लिए सव अन्न होते हैं, क्योंकि 'अन्नं विराइ? यह श्रुति है। और वायु आदिमें कृतत्वके 
घ्यानसे अन्न मक्षक होता है, कारण कि कृत-द्य॒न अन्नमक्षक है। कृत अपने चार अद्भोंमें शेष तीन 
अङ्घोंका अपनेमें अन्तर्भाव करता है, अतः अन्नमक्षक-सा ज्ञात होता है । इसी कारण श्रतिमें कृत- 
पासेकी जीतसे रोष अत्य पासे जोते जाते हैं इससे कृतद्य॒तको भक्षक कहा गया है। इस तरह वायु 


आदि दशात्मक होकर कृतनामक विराड अन्न है और कृतत्वके कारण अच्नमक्षक कहलाता है । इसी 
प्रकार इस पक्षमें मी चतुष्पाद्‌ संख्याकी समानताको लेकर व्रह्मका.ही प्रतिपादन है छन्दका नहीं । 


सव्रकारसे लक्षक अथवा गोणरूप से “पादोऽस्य सर्वा भूतानि’ इस पूववाक्यमें ब्रह्म ही प्रकृत है 
छन्द नहीं । वस्तुतः यह वृत्तिकारका मत ठीक नहीं है, क्योंकि “चतुविशत्यक्षरा गायत्री त्रिपदा भवति' 
अर्थात्‌ गायत्री २४ अक्षर और तीन पाद वाली होती है, अतः इसका चतुष्पाद्‌ ब्रह्मके साथ साक्षात्‌ 

संख्याके द्वारा साहश्य नहीं है ॥ २५ ॥ 





१३६ ब्रह्मसत्र-शाळूरभाप्य [ अ० १ पा० १ 


' न्व्यपदिशति श्रुतिः। भूतपृथिवीशरीरहदयानि हि नि्दिश्याह-सैषा चतुप्पदा पड्विधा गायत्री! 
इति। नहि ब्रह्मानाश्रयणे केवलर्य छन्दसो भूतादयः पादा उपपद्यन्ते । अपि च ब्रह्माना- 
श्रयणे नेयम्चक संवध्येत--'तावानस्य महिमा' इति । अनया हि ऋचा स्वरसेन ब्रह्मेचासि- 
धीयते, “पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यास्ृतं दिवि’ (छा० ३।१२।५) इति सर्वात्मत्वोपपत्तेः । 
पुरुपसूक्त पीयमृग््रह्मपरतयेव समाग्नायते। स्मृतिश्च ब्रह्मण एवंरूपतां द्षायति-'विषश्‍- 
भ्याहमिदं कुत्लमेकांशेन स्थितो जगत्‌? (गी० १४२) इति । ॐ 'यद्वे तदूत्रह्म' (छा० ३।१२।८ ) इति 
च निद्‌शः। एवंसति मुख्याथ उपपद्यते। ते वा पते पञ्च ब्रह्मपुरुषाः’ (छा० ०।१३।६) इति च हृदयः 


सुपिषु ब्रह्मपुरुष भ्रुतित्रह्म संबन्धितायां विवक्षितायां संभवति। तस्मादस्ति पूवस्मिन्वाक्येब्रह्म 


प्रकृतम्‌। तदेव ब्रह्म ज्योतिर्वाक्ये दु संवन्धात्प्रत्यभिश्ञायमानं परास्ृश्यत इति स्थितम्‌ ॥२६॥ 
उपदेशमेदान्नेति चेन्नोभयस्सिन्नप्पविरोधात्‌ ॥२७॥ 
पदच्छेद--उपदेशभेदात्‌, न, इति, चेत्‌, न, उमयस्मिनु, अपि, अविरोधात्‌ । 


सून्नाथे-त्रिपादस्यामृतं दिवि’ और 'यदतः परोदिवो ज्योतिर्दीप्यते” इसप्रकार (उपदेशभेदातj) ` 


उपदेशके भेदसे (न) प्रकृत ब्रह्मकी प्रत्यमिज्ञा नहीं हो सकती, ( इतिचेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि ( उभयस्मिन्नपि ) दोनों वाक्योंमें भी ( अविरोधात्‌ ) प्रत्यभिज्ञाका विरोध नहीं है । 


( वह यह गायत्री चार पादवाली और छ: प्रकार की है ) ऐसा कहती है । यदि ब्रह्मका ग्रहण न करें, 
तो भूत आदि केवळ छन्दके पाद उपपन्न नहीं होते । किञ्च ब्रह्मका ग्रहण न करे तो 'तावानरय- 
महिमा०' ( उतनी हो इस [ गायत्र्याख्य ब्रह्म ] की महिमा है ) यह नचा समन्वित नहीं हो सकती । 
वस्तुतः इस ऋचाद्वारा मुख्यरूपसे ब्रह्मका ही अभिधान होता है, क्योंकि 'पादोऽस्य सर्वा सूतानि०' इस 
प्रकार सर्वात्मता उपपन्न होती है । पुरुष सुक्तमे भी यह ऋचा ब्रह्मपरत्वसे हो अभिहित है । “विष्टभ्याह- 
मिदं०' ( एक अंशसे इस सम्पूणं जगतूको व्याप्त करके मैं स्थित हूँ ) यह स्मृति भी ब्रह्ममें सर्वात्मता 
दिखलाती है । पृव॑त्राक्यमें ब्रह्मके स्वीकार करनेसे हो “यद्व तदूबरह्म' ( जो भी वह [ त्रिपाद अमृतरूप ] 
ब्रह्म है वह यही है ) यह श्रुतनिर्देश मुख्याथंमें उपपन्न होता है । 'ते वा एते०? ( वे ये पाँच ब्रह्मपुरुष 
[ स्वगेलोकके द्वारपाल ] हैं ) और इसप्रकार हृदयके छिद्रोंमें ब्रह्मपुरुष प्रतिपादक यह श्रुति भी ब्रह्मके 
साथ सम्बन्धित है ऐसा विवक्षित होनेपर ही संगत होती है। इससे यह्‌ सिद्ध हुआ कि पूवंवाक्यमें 
ब्रह्म प्रकृत है, और द्युसम्त्रन्धसे प्रत्यमिज्ञायमान उसी ब्रह्मका ज्योतिर्वाक्यमें परामदो होता है ॥२६॥ 


. « , _ सत्यानन्दी-दीपिका 
# गायत्री चा इदं सवम इस वाक्यहोषमें सर्वात्मत्वका श्रवण अक्षरोंकी आनपूर्वीमिलनाऱमक 


गायत्री छन्दमें कर्थचिदपि सम्मव नहीं है, इसलिए गायत्रीमें अनुगत ब्रह्मामें लक्षणा अवश्य माननी 
चाहिए, इसी अर्थको भगवान्‌ मूत्रकार भी “भूतादिपाद' इस सूत्रसे दिखलाते हैं । 


#अ्रह्मपद गायत्री छन्द वाची है यह जो पहले कहा गया है उसका “यद्वंतदब ह्म' इससे निराकरण 
करते हैं। गायत्री उपाधिवाळे व्रह्मके हृदयरूपी नगरमें प्राण आदि देवताओंसे सुरक्षित पाँच छिद्र हैं । 
स्वगंप्राप्तिके द्वार होनेसे इन्हें देवमुपि कहते हैं अर्थात्‌ हृद रूपी नगरमें पूव; दक्षिण, पश्चिम, उत्तर और 
ऊश्च इन पांच छिद्ररूपी द्वारोंमें प्राण, व्यान, अपान, समान और उदान अथवा चक्षू, श्रोत्र, वाक्‌ 
मन ओर प्राण इन पांच द्वारपालोंको श्रतिद्वारा कल्पना की गई है.। किख हृदयरूपी नगरमे गा त्री 
उपाधिवाले ब्रह्मकी उपासनाके लिए ब्रह्मके द्वारपाल होनेसे प्राण आदि अथवा चक्ष आदि ब्रह्मपुरुष 
कहलाते हैं, इससे “त वा एते पञ्च ब्रह्मपुरुषाः? यह श्रुति भी संगत होती है । वर्णोकी मिलनात्मक 
छन्दरूप ग़ायत्रीमें हृदयस्थ प्राण आदि पाँच ्रह्मपुरुषोका सम्बन्ध नहीं घट सकता है । इन पाँच ब्रह्म- 
पुरुषोंकी उपासना तथा फल ( छा० ३।१३।१, २, ३, ४, ५ में द्रष्टव्य है ॥ २६ ॥ 
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# यद्प्येतदुक्त पूत्र त्रिपादस्या्तं दिवि’ इंति सप्तम्या योराधारत्वेनोपदिष्टा; 
इह पुनः अथ यदतः परो दिवः, इति पञ्चम्या मर्यादात्वेन, तस्मादुपदेशामेदान्न तस्येह 
प्रत्यभिज्ञानमस्तीति, तत्परिहतंव्यम्‌ । अत्रोच्यते नायं दोषः; उभयस्मिन्नप्यचिरोधात्‌ । 
उभयस्मिन्नपि सप्तम्यन्ते पञ्चम्यन्ते चोपदेशे न प्रत्यभिज्ञानं विरुध्यते। यथा लोके 
वृश्लाश्रसंवद्धो$पि इयेन उभयथोपदिश्यमानो इच्यते, कृक्षाग्रे इयेनो वृक्षाआत्परतः इयेन 
इति च । एवं दिव्येव सद्त्रह्म दिवः परमित्युपदिइ्यते । अपर आह--यथा लोके वृक्षा- 
ग्रेणासंबद्धोऽपि चयेन उभयथोपदिश्यमानो इश्यते, वृक्षाग्रे श्येनो बक्षाग्रात्परतः श्येन 
इति च। एवं च दिवः परमपि सद्ब्रह्म दिवीत्युपदिश्यते। तस्मादस्ति पूर्वनिर्दिश्स्य 
ब्रह्मण इह प्रत्यभिज्ञानम्‌ । अतः परमेव ब्रह्म ज्योतिःशब्दमिति सिद्धम्‌ ॥२७॥ 

( ११ प्रतदेनाधिकरणम्‌ । सू० २८-३१ ) 
प्राणस्तथाऽचुगमात्‌ | २८।। 

पद्‌च्छेद्‌--प्राणः, तथा, अनुगमात्‌ । 

सूचार्थ--( प्राणः ) “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा’ इस श्रुतिमें पठित प्राण परमात्मा ही है, वायु 
नहीं, क्योंकि ( तथा ) पूर्वापर वाक्योंका पर्यालोचन करनेपर ( अनुगमात्‌ ) उक्त श्रुतिवाक्यमें आनन्द 
आदि पदोंका समन्वय ब्रह्मपरक ही उपलब्ध होता है । 


MDDS et >... पपपपप्प्प्प्फ्स 
यह जो कहा गया है कि 'त्रिपादस्या०' इस श्रुति वाक्यमे सप्तमी विमक्ति द्वारा “दु आधार- 
खूपसे उपदिष्ट है और 'अथ यदृतः परो०' इस श्रृतिवाक्यमें पंचमी विभक्ति द्वारा दु” मर्यादारूपसे 
उपदिष्ट है, अतः उपदेशके भेदसे उसका ( ब्रह्मका ) यहां प्रत्यभिज्ञान नहीं है, उसका परिहार 
करना चाहिए । इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है । क्योंकि दोनों वाक्योंमें विरोध नहीं है। दोनोमिं 
भी सप्तम्यन्त और पंचम्यन्त उपदेशोंमें मी प्रत्यभिज्ञानका विरोध नहीं है। जैसे लोकमें वृक्षके अग्न- 
मागसे सम्बद्ध श्येन ( वाजपक्षी ) 'वृक्षके अग्रमागमेँ श्येन है' 'वृक्षके अग्रमागसे परे स्येन है! इस 
तरह दोनों प्रकारसे उपदेश किया हुआ देखा जाता है । वैसे ही “यु में ही होता हुआ ब्रह्म द्यसे परे 
है” ऐसा उपदेश किया जाता है । दूसरे कहते है-- जसे लोकमें वृक्षके अग्रमागसे श्येनका सम्बन्ध 
न होनेपर भी 'वृक्षके अग्न मागपर स्येन है” 'वृक्षके अग्रमागसे परे स्येन है इसतरह दोनों प्रकारसे 
उपदेश किया हुआ देखा जाता है । इसीप्रकार दुसे परे भी होता हुआ ब्रह्म “द्युमे ऐसा उपदेश 
किया जाता दै । इसलिए पूर्वेनिदिष्ट ब्रह्मका यहां प्रत्यमिज्ञान है। इससे यह सिद्ध हुआ कि ज्योतिः 
शब्द परब्रह्मका ही वाचक है ॥ २७ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# विभक्तिके भेदसे कथित अर्थ भेद युक्त नहीं है, क्योंकि जो आधार होता है वह कथंचित्‌ 
मर्यादा भी हो सकता है । जैसे वृक्षके अग्न मागमें स्येनके पाद आदि जितने अवयव संयुक्त रहते हैं 
उतने अवयवोंका वह आधार होता हुआ ही उससे-पक्ष आदि से असंयुक्त अवयवोंको लेकर स्पेनकी 
मर्यादा होता है। उसीप्रकार द्यु, सूयं अथवा हृदयाकाशरूप मुख्य आधारमें ब्रह्म है, उस आधारसे 
भिन्न आकाशावच्छिन्न ब्रह्मका वह आधार ( मर्यादा ) होता है, इसप्रकारकी कल्पनाकर “ब्रह्म चुसे 
परे है! ऐसा कहा गया है। अब “अपर आह? इत्यादि भाष्यसे मर्यादाको मुख्य मानकर कहते हैं 
अर्थात्‌ तिरुपाधिक ब्रह्मको लेकर पंचमीका मुख्यार्थ कहें तो यहां “दिचि? में सप्तमीका अर्थ लक्षणासे 
सामीप्य होगा । 'गङ्गायां घोषः जैसे यहाँ गंगापदसे संयुक्त सप्तमीका अर्थ लक्षणासे सामोप्य होता 
है, उसीप्रकार 'दिवि' यहां लक्षणासे सामीप्य अर्थको लेकर आधार कहना होगा और पंचमीका अथ 
१८ | 





१३८ ज्रद्मसूच-शाइूरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


$ अस्ति कोषीतकिब्राह्मणोपनिषदीन्द्रप्रतर्दनाख्यायिका--अतदनो ह बै दैवोदासिरि- 
न्द्रस्य प्रियं धामोपजगाम युद्धेन च पौरुपेण च' इत्यारभ्यास्नाता । तस्था श्रूयते 'स होवाच 
प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामायुरख्रतमिव्युपास्स्व' इति । तथोकत्तरत्रापि 'अथ खलु प्राण एव प्रज्ञासरेद 
शरीरं परिगुह्मोत्थापयति’ ( को० ३।१,२,३ ) इति । तथा “न वांचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात्‌? 
इति। अन्ते च 'स एष प्राण एव प्रज्ञात्मानन्दोऽजरोऽग्ृतःः ( कौ० ३।८ ) इत्यादि । ३ तत्र 


संदाय:--किमिह प्राणशब्देन वायुमात्रमभिधीयते, उत देचतास्मा, उत जीवः, अथवा प्रं ` 


. ब्रह्मेति । नु अत पुव प्राण? इत्यत्र वर्णित प्राणशब्दस्य ब्रह्म परत्वम्‌ । इहापि च ्रह्मलिङ्ग 


सस्ति आनन्दोऽजरोऽखतः इत्यादि । कथमिह पुनः संशयः संभवति ? अनेकलिड्जदर्शना- | 


'प्रतद्‌नो ह बै०” (दिवोदासका पुत्र प्रतद॑न युद्ध और पराक्रमसे इन्द्रके प्रिययाम-स्वरगको गया) 


इसप्रकार आरम्भकर कौषीतकिब्राह्मण उपनिषद्में इन्द्र और प्रतदंनकी आख्यायिका कही गई है। | 
उसमें 'स होवाच प्राणो ऽस्मि०' ( उस इन्द्रने कहा--मै प्राण हूँ, प्रज्ञात्मा हें, उस मेरी आयु तथा | 
अमृतरूपसे उपासनाकर ) ऐसा श्रुति कहती है । उसीप्रकार आगे भी 'अथ खलु प्राण एव०' ( वागू ` 
आदि इन्द्रियोंकी शरीर धारण करनेमें सामथ्यं नहीं है ऐसा निश्चय होनेके अनन्तर निश्चय प्रज्ञात्मा . 
प्राण ही इस देहको अहंता-ममतासे स्वीकारकर शयन, आसन आदिसे उठाता है) उसीप्रकार आगे | 


भी “न वाचं०' ( वाणीको जाननेकी इच्छा न करे वक्ताको जाने ) इत्यादि श्रुति है । ओर अन्तमें 


'ख एष प्राण एव०' ( वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर और अमृत है ) इत्यादि श्रुति है। | 


यहाँ यह संशय होता है क्या यहाँ प्राणशब्दसे वायु मात्र अभिहित है अथवा देवतात्मा अथवा जीव 


अथवा परब्रह्म ? परन्तु “ अत एव प्राण: इस सूत्रमें तो प्राणशब्द ब्रह्मपरक है, ऐसा वर्णन किया | 
जा चुका है और यहाँ भी आनन्द, अजर और अमृत हैं” इत्यादि ब्रह्मके लिङ्ग हैं, तो फिर यहां | 
संशय ही कंसा हो सकता है? अनेक लिद्धोके दशनसे यहाँ संशय हो सकता है, ऐसा हम कहते | 


= सत्यानन्दी-दीपिका र | 
मर्यादा, इस तरहसे दोनों वाक्य ब्रह्मका ही प्रतिपादन करते हैं, क्योंकि आधार और मर्यादा दोनों 


मपाधिक होनेसे ब्रह्ममें कल्पित हैं, अत: ज्योति वाक्यमें ज्योति। शब्द भी ब्रह्मका ही वाचक है ॥२७॥ 

# राजा प्रतदंन बुद्धिकोशळ आदिसे स्वगमें पहुंचा । प्रतदंनका युद्धकोराल और बुद्धि- 
कोशल देखकर इन्द्रने कहा, हे प्रतदंन ! मैं तुमपर अतिप्रसन्न हूँ तुम मुझसे अमीट वर माँग्ो। 
प्रतदंन बोला- हे देवराज इन्द्र ! मनुष्यके लिए सबसे अधिक हितकारक जो वर हो वही दीजिए। 
इसपर इन्द्रने 'प्राणोइस्मि! “मैं प्राण है” इत्यादि कहा । इन्द्रके इस कथनपर अब विचारणीय यह 
है कि इस श्रुतिवाक्यमें पठित प्राणशब्दसे कहीं मुख्य प्राणका ग्रहण न हो, अतः यहाँ श्रज्ञात्मा 
कहा गया है । सवं विशेष रहित चेतन ब्रह्मका ग्रहण न हो इसलिए “त मां! पद कहे गए हैं। इन 
पर्दोसे यहाँ प्राणशब्दसे इन्द्र देवताका ही ग्रहण होता है। परन्तु आगे “अथ खलु प्राण एव” इस- 
प्रकार मुख्यप्राणका लिङ्ग भी है । इसीप्रकार “न वाचं' इस वाकयमें प्राणशव्दसे जीवका ग्रहण होता. 
है, क्योंकि उसमें वक्तृत्वलिद्ध विद्यमान है । और आगे 'स एष प्राण एव? इस श्र तिवाक्यसे प्राणमें 
आनन्द आदि ब्रह्म बोधक लिङ्ग उपलब्ध होते हैं, इससे प्राणशब्दसे ब्रह्मका भी ग्रहण हो सकता है । 


इसभ्रकार मुख्यप्राण, जीव, देवता और ब्रह्म बोधक लिङ्चोके विद्यमान होनेपर निश्चय करनेके लिए 
सुत्रकारने इस अधिकरणका आरम्भ किया है । 


क 'ग्राणोऽस्मि' इससे लेकर 'आनन्दोऽजरोऽस्रतः' यहाँ तक वाक्य समुदाय इस अधिकरण 
सुनके विषय हैं अर्थात्‌ इन वाक्योंको लेकर ही यहाँ विचार किया गया है । गत अधिकरणमें प्रकृत 
अह्मवाचक यत्‌ दाव्दके वलसे ज्योतिः श्रुति ब्रह्मपरक कही गई, परन्तु यहाँ प्राण श्रृतिके भङ्गमें कोई 
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दिति घृमः। न केवलमिह ब्रह्मलिङ्गमेवोपळभ्यते, सन्ति हीतरलिज्गान्यपि-- मामेव 
विजानीहि’ (कौ० ३।१) इतीन्द्रस्य वचनं देवतात्मलिङ्गम्‌। इदं शरीर परिग्ह्मोत्यापयती'ति 
प्राणलिङ्गम्‌ । “न वाचं विजिज्ञाक्षीत चक्तारं विद्यात्‌' इत्यादि जीवलिङ्गम्‌ । अत उपपन्नः संदायः। 
तत्र प्रसिड्धेर्वायुः प्राण इति प्राप्त उच्यते-प्राणशब्दं ब्रह्म विशेयम्‌। कुतः  तथा5चुगमात्‌। 
तथा हि--पोर्वापर्यण पर्यालोच्यमाने वाक्ये पदार्थानां समन्वयो व्रह्मप्रतिपादनपर उप- 
लभ्यते । उपक्रमे तावत्‌ “वरं इणीप्व' इतीन्द्र णोक्तः प्रतर्दनः परमं पुरुषार्थ वरमुपचिक्षेप- 
“त्वमेच में वृणीप्व यं त्वं मनुप्याय हिततमं मन्यसे' इति। तस्मे हिततमत्वेनोपदिद्यमानः प्राणः 
क्रथं परमात्मा न स्यात्‌ ? नह्मन्यत्र परमात्मशानाद्धिततमप्राप्तिरस्ति । “तमेव विदित्वाऽतिः 
सृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय ( इवेता० ३।८ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः। तथा 'स त्यो मां वेद न 
ह ये तस्य केनचन कमंणा लोको मीयते न स्तेयेन न भ्रूणहत्यया' ( को० ३।१ ) इत्यादि च 
ब्रह्मपरिग्रहे घटते । ब्रह्मविज्ञानेन हि सर्वकर्मक्षयः प्रसिद्ध+-क्षोयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दप्ट 
परावरे' ( सु० २।२।८ ) इत्याद्यासु श्रुतिषु । प्र्ञात्मत्वं च ्रह्मपक्ष एचो पपद्यते । नह्यचेतनस्य 
वायो: प्रज्ञात्मस्वं संभवति । तथोपसंहारेऽपि--'आनन्दोऽजरोऽश्वतः' इत्यानन्द्त्वादीनि न 
ब्रह्म णो ऽन्यत्र सम्यक संभवन्ति। 'स न साधुना कर्मणा भूयान्भवति नो एवासाधुना कमणा कनीया- 


हैं । यहाँ केवळ ब्रह्मका लिङ्ग ही उपलब्ध नहीं होता, अपितु अन्यके लिङ्ग भी हँ । जसे कि “मामेव 
विजानीहि’ ( मुझको ही जान ) यह इन्द्रका वचन देवतात्माका लिङ्ग है । “इदं शरीरं०' ( इस शरीर- 
को पकड़कर उठाता है ) यह मुख्य प्राणका रिङ्ग है। 'न वाचं०' ( वाणीके जाननेकी इच्छा न करे 
वक्ताको जाने ) इत्यादि जीवका लिङ्ग है । अतः संशय होना युक्त है । संशय होनेपर प्राणशम्दकी 
वायु विकार रूप मुख्य प्राणमें प्रसिद्धि होनेके कारण यहाँ प्राणशब्दसे मुख्य प्राणका ही ग्रहण करना 
चाहिए, ऐसा पूर्वपक्ष प्राप्त होनेपर कहते है--प्राणशब्द ब्रह्मका वाचक समझना चाहिए । क्योंकि 
श्रतिसे ऐसा ही अनुगम-अवगम होता है। जैसे कि पूर्वापर वाक्यका पर्यालोचन करनेपर पदार्थोका 
समन्वय ब्रह्म प्रतिपादन विषयक उपलब्ध होता है । आरम्ममें तो 'वरं बृणीष्व०' ( वर माँग ) इस 
प्रकार इन्द्रके कहुनेपर प्रतर्दनने परम पुरषार्थरूप वर माँगा “स्वमेव मे ब्रणीप्ब' ( आप स्वयं ही 
विचारकर मुझे वह वर दें, जिसे आप मनुष्यके लिए सबसे बढ़कर हितकर समझते हों ) उस 
( प्रतदंन ) के लिए सबसे बढ़कर हिततमख्पसें उपदिष्ट हुआ प्राण परमात्मा क्यों न हो ! परमात्माके 
ज्ञानके सिवा अन्य साधनोंसे हिततमकी प्राप्ति नहीं होती है, क्योंकि “तमेव०' ( उस-परमात्माको ही 


जानकर पुरुष जन्म मरणरूप संसारसे मुक्त हो जाता है, उसको प्राप्त करनेके लिए परमात्माके 
ज्ञानसे भिन्न दूसरा और कोई उपाय नहीं है) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। इसी प्रकार 'स यो मां वेद०' (वह 
जो कोई विद्वान्‌ मुझ ( ब्रह्म ) को साक्षात्‌ अनुभव करता है उसका मोक्ष रूप लोक किसी भी कमसे, 
स्तेय ( चोरी ) अथवा भ्रणहत्यासे नष्ट नहीं होता ) इत्यादि श्रुति वाक्य ब्रह्मका ग्रहण करनेसे ही 
संगत होते हैं । क्योंकि “क्षीयन्ते चास्य कर्माणि०' ( उस परात्‌ पर ब्रह्मका ज्ञान होनेपर इस विद्वाचुके. 
सम्पूणं कमं क्षीण हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुतियोंमें ब्रह्वाविज्ञानसे ही सव कर्मोका क्षय प्रसिद्ध दै । 
और प्रज्ञात्मत्व ( जीवत्व ) भी ब्रह्वापक्षमे ही उपपन्न होता है, अचेतन वायु प्रज्ञात्मा नहीं हो सकता है। 
उसी प्रकार उपसंहारमें मी 'आनन्दोऽजरोऽमतः' ऐसे आनन्दत्व आदि ब्रह्मसे मिन्न अन्यमें अच्छी 
तरह सम्भव नहीं हैं। “स न साधुना०' ( वह पुण्य कर्मोसे महान्‌ नहीं होता और पाप कर्मोंसे घटता 
बल नहीं है, क्योंकि परस्पर विरुद्ध अनेक लि कुछ निश्‍चय करनेमें समथ नहीं हैं, अतः प्रत्युदाहरण- 
संगतिसे “तत्र आदिसे पू्वेपक्षका उत्थान करते हैँ । 








१४० त्रह्मसूच-शाळऊूरभाल्य [ अ० १ पा० ९ 
नेष होव साधु कम कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीषते । एष उ एवासाधु कम कारयति तं यमेभ्यो 
लोकेभ्योऽधो निनीषते” इति “एप लोकाधिपतिरेष लोकपाल एष लोकेसः' ( कौ० ३।८ ) इति च। 
सर्वमेतत्परस्मिन्त्रह्मण्याश्चीयमाणे ऽनुगन्तुं शाक्यते न सुख्ये प्राणे । तस्मात्प्राणो ब्रह्म ॥२८॥ 
न वक्तुरात्मोपदेशादिति चेदध्यात्मसंघन्धधूमा ह्यस्मिन्‌ ॥ २६ ॥ 
पदच्छेद--न, वक्तुः, आत्मोपदेश्यात्‌, इति, चेत्‌, अघ्यात्मसम्वन्धभूमा, हि, अस्मिन्‌ । 


सूताथं--ऐसा यदि कहो कि ( वक्तुः ) वक्ता इन्द्रने ( आत्मोपदेश्चात्‌ ) “मामेव विजानीहि! 


इससे अपने आत्माका उपदेश किया है, अतः “प्राणोऽस्मि' यहाँ प्राणशब्द परब्रह्मवाचक नहीं है, 


( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो तो ( अस्मिन्‌) इस अध्यायमें ( अध्यात्मसम्वन्धभूमा ) 'प्राण एव | 
भज्ञात्मा' इस प्रकार प्रत्यगात्मसम्बन्धका बाहुल्य उपलब्ध होता है ( हि) इसलिए यह ब्रह्मका हीं 


उपदेश है, देवताविशेषका नहीं । 


यहुक्तम्‌-आणो ब्रह्मे ति, तदाक्षिप्यते | न परं ब्रह्म प्राणशब्दम्‌। कस्मात्‌ ? व 
पदेशात्‌ । वक्ता हीन्द्रो नाम कश्निद्धिप्रहवान्देवताविशेषः स्वमात्मानं प्रतदेनायाचचक्षे- | 


'मामेव विजानीहि” इत्युपक्रस्य “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा! इत्यहंकारवादेन । स एष वक्‍्तुरात्मत्वेनो- 
पद्ष्यमानः प्राणः कथं ब्रह्म स्यात्‌ ! नहि ब्रह्मणो वकतृत्यं संभवति, 'अवागमनाः' ( बृह 
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३८८) इत्यादिश्रुतिभ्यः | तथा विग्रहसंबन्धिभिरेव व्रह्मण्यसंभवद्धिर्धमैरात्मान तुशव- 
त्रिशीर्षाणं त्वाष्ट्महनमरुन्सुखान्यतीन्शालावृकेभ्य: प्रायच्छम्‌' इत्येबमादिशिः। प्राणत्वं चेन्द्रस्य ` 


बळवत्त्वादुपपद्यते । “प्रणो बै बलम' इति हि विज्ञायते । बलस्य चेन्द्र देवता प्रसिद्धा । या 


च काचिदूबल्प्रकृतिरिन्द्रकमेंव तत्‌' इति हिः वदन्ति । -__ २ “व तत्‌ इति हि बदन्ति। प्रशात्मस्वमप्यप्रतिहतज्ञानस्वादेबतात्मनः 
नहीं, यही जिसको इन लोकोंसे ऊँचा ले जाना चाहता है उस पुरुषसे पुण्य कमं कराता है और यही | 


जिसको इन लोकोंसे नीचे ले जाना चाहता है उस पुरुषसे पापकम कराता है) और "एष लोकाधिपति०' 


(यह छोकाधिपति है यह लोकपाल, यह लोकेश है) इत्यादि श्रृतियाँ हँ । ये सब [घम-अधमंक्रा कराना, | 
सर्वेश्वरत्व आदि घमं] पर ब्रह्मका आश्रयण करनेसे ही ठीक-ठीक अनुगत हो सकते हैं, वायुके विकार | 
मुल्य भागका आश्रयण करनेसे नहीं । इससे यह सिद्ध हुआ कि प्राण ब्रह्म है अर्थात्‌ प्राणशब्दसे 


ब्रह्मका ही ग्रहण सवंथा युक्त है ॥ २८॥ 


प्राण ब्रह्म है, ऐसा जो कहा गया है, उसपर पूवंपक्षी आक्षेप करते हैं। प्राणशब्द परब्रह्मका | 
वाचक नहीं है, क्योंकि वक्ता अपने आत्माका उपदेश करता है। और यहाँ वक्ता इन्द्र नामका कोई _ 
देहधारी एक देवताविशोष है, उसने 'मामेव०' ( मुझको ही जानो ) ऐसा आरम्म कर 'पराणोऽस्मि० | 
( मैं प्राण हूँ प्रज्ञात्मा हूं ) इस प्रकार अपने आत्माका ही भहङ्कार पूवंक शब्दोंमें प्रतद॑नके लिए. 
उपदेश किया है । वक्ताद्वारा आत्मरूपसे उपदेश किया हुआ वही प्राण ब्रह्म किस प्रकार हो सकता . 


है । क्योंकि 'अवागमनाः' ( बह्‌ वाणी और, मनसे रहित है ) इत्यादि श्रृतियोसे भी यह दिखलाया 


गया है कि ब्रहममें वक्तृत्वका सम्भव ही नहीं है । इसी प्रकार ब्रह्म में सम्मव न होनेवाले शरीर सम्बन्धी 
धर्मोद्वारा इन्द्रने 'त्रिशीर्षाणं०' ( त्वष्टाके तीन शिरवाले विश्वनामक पुत्रको मैंने मारा, बेदान्तसे 
विमुख यतियोंको जंगलके कुत्तोंको खिला दिया ) इत्यादि वचनोंसे अपनी स्तुति की है । बलवान होनेसे 
इन्द्रमें प्राणत्व उपपन्न होता है, क्योंकि 'प्राणो बै बलम्‌' ( प्राण ही बळ है ) ऐसा ज्ञात होता है 
और इन्द्र बलका प्रसिद्ध देवता है। ( जो कोई भी es काम है वह इन्द्रका ही कम है ) ऐसा 


|) पक्षमें सत्यानन्दी 
पव पक्षमें प्राण, देवता अथवा जीवकी उपासना है और सिद्धान्ते ब्रहाकी उपासना दै । 
इतना दोनों पक्षोंमें अन्तर है ॥ २८ ॥ 
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संभवति । अप्रतिहतज्ञाना देवता इति हि वदन्ति । निश्चिते चेयं देवतात्मोपदेशे हिततमत्वा- 
दिवचनानि' यथासंभवं तद्विषयाण्येव योजयितव्यानि । तस्माद्क्तुरिन्द्रस्यात्मोपदेशान्न 
' प्राणो ब्रह्मेत्याक्षिप्य प्रतिसमाधीयते--अध्याव्मसंबन्धभूमा द्स्मिन! इति । अध्यात्मसंबन्धः 
' ग्रत्यगात्मसंवन्थः, तस्य भूमा वाहुस्यम्‌, अस्मिन्नध्याये उपलभ्यते । 'यावदधधस्मिव्दारीरे प्राणो 
| वसति तावदायुः'इति प्राणस्येच प्रज्ञात्मनः प्रत्यम्मूतस्या युष्पदानोपसंहारयोःस्वातन्ञ्यं दरयति, 
न देवताविशेषस्य पराचीनस्य। तथाऽस्तित्वे च प्राणानां निःश्रेयसमित्यध्यात्ममेवेन्द्रियाश्रयं 
प्राणं दशयति । तथा “प्राण एव प्रज्ञात्मेदं शरीरं परियृह्योत्थापयति'( को० ३।३ ) इति, 'न वाचं 
विजिज्ञासीत चक्तारं विद्यात’ इति चोपक्रस्य त्था रथस्यारेणु नेमिरपिंता नामावरा अपिता पुचमे- 
चैता भूतमात्राः प्रज्ञामात्रास्वपिंताः प्रज्ञामात्राः प्राणेऽर्पिताः स एष प्राण एव प्रज्ञात्मानन्दोऽजरोऽस्ूतः’' 
इति विषयेन्द्रियव्यवहाणारनाभिभूतं प्रत्यगात्मानमेवोपसंहरति। सम आत्मति विद्यात्‌ इति 
चोपसंहारः प्रत्यग त्मपरिग्रहे साघुने पराचीनपरिग्रहे। ‘अयमात्मा बरहम सर्वाचुञुः(बृह-२।५।३९) 
इति च शुत्यन्तरम्‌। तरुमादघ्यात्मसंबंधवाहुल्याद्‌ ्रह्मोपदेशा एवायं न देवतात्मोपदेदाः।२९॥ 
कथं तहि वक्‍तुरात्मोपदेशः ! 
शास्रदष्टया तूपदेशो वामदेववत्‌ ॥ ३० ॥ 
पदच्छेदू--आस्त्रदृष्या, तु, उपदेशः, वामदेववत्‌ । 
सूञ्ञाथ--( वामदेववत्‌ ) वामदेवके समान ( शास्त्रदृष्टया ) मैं परब्रह्म है, इस शास्त्रदृष्टिसे 
( उपदेशः ) 'मामेव विजानीहि’ वक्ता इन्द्रका यह उपदेश प्रतदंनके प्रति युक्त है, इसलिए '्राणोऽस्मि' 
यह प्राणरान्द ब्रह्मपरक है । | 
लोग कहते हैं । अप्रतिहत ( अकुण्ठित ) ज्ञानवाला होनेसे देवतात्मा भी प्रज्ञात्मा हो सकता है । 
देवता अप्रतिहत ज्ञानवाले होते हैं ऐसा [ वेद और लोकमें ] कहते हैं । इस प्रकार देवतात्माका 
उपदेश निश्‍चत होनेपर हिततमत्व आदि वचनोंकी यथासंमव उसीमें ही योजना करनी चाहिए । 
अतः वक्ता इन्द्रका आत्मोपदेश होनेसे प्राण ब्रह्म नहीं है, ऐसा आक्षेप कर “अध्यात्मसम्बन्धभूसा- 
ह्यास्मिन्‌' इस सुत्र भागसे उसका समाधान करते हँ. । अध्यात्मसम्बन्ध अर्थात्‌ प्रत्यगात्मसम्बन्ध 
उसका बाहुल्य (अधिकता) इस अध्यायमें उपलब्ध होता है । 'यावद्धधस्मिन्‌०' ( जब तक इस शरीरमें 
प्राण रहता है तत्र तक आयु है) यह श्र्‌ति वाक्य प्रज्ञात्मा प्रत्यग्भूत प्राणमें ही आयु देने और हरनेकी 
स्वतन्त्रता दिखलाता है, बाह्यदेवताविशेषमें नहीं । उसी प्रकार 'अस्तित्वे०' ( प्राणका अस्तित्व होनेसे 
ही इन्द्रियोंका नि:श्रे यस है अर्थात्‌ इस शरीरमें प्राणके विद्यमान होनेपर इन्द्रियोंकी स्थिति होती है ) यह 
श्रति वाक्य इन्दियोंका आश्रय अध्यात्म-प्रज्ञात्मा प्राणको ही दिखलाता है। तथा 'प्राण एव०' ( प्राण 


ही प्रज्ञात्मा इस शरीरको ग्रहणकर उठाता है), इसप्रकार और “न वाचं०' ( वाणीको जाननेकी इच्छा न 
करे, वक्ताको जाने ) ऐसा आरम्मकर 'तद्यथा०' ( जेसे रथके अरोमें नेमि छगी रहती है और नामिमें 


अर लगे रहते हैं, उसीप्रकार ये भूत और विषय ज्ञान और इन्द्रियोंसे जुड़े हुए हैं, ज्ञान ओर इन्द्रियाँ 
प्राणसे जुड़ी. हुई हैं वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर और अमृत है ) इसप्रकार [ यह श्रुति ] 
विषय और इन्द्रियोंके व्यवहाररूप अरेके नामिभूत प्रत्यगात्माका ही उपसंहार करती है। और “स म 
आत्मेति०' ( वह मेरा आत्मा-स्वरूप है ऐसा जाने.) यह उपसंहार प्रत्यगात्माका ग्रहण करनेपर ही 
संगत होता है, बाह्य देवताके ग्रहण करनेपर नहीं, 'अयमात्मा०' ( यह आत्मा ही सबका अनुमव करने 


वाला ब्रह्म है ) इसप्रकार यह दूसरी अति है। इससे यहाँ प्रत्यगात्माके सम्बन्धका बाहुल्य होनेके 
कारण ब्रह्मका ही यह उपदेश है न कि देवतात्माका उपदेश है ॥ २९॥ 


तब वक्ताने अपने आत्माका उपदेश किस प्रकार किया है १ 





१४९ त्रह्मसूत्र-शाङ्करभाप्य [ अ० १ पां० १ 


*इन्द्रो नाम देवतात्मानं स्वमात्मानं परमात्मत्वेनाहमेव परं बरहम त्याषंण दानेन 
यथाशाएख्ं पञ्यन्नपद्दाति स्म--“मामेब विजानीहि’ इति। यथा "तद्व तत्पर्यत्षिर्वामदेतः 
्रतिप्रेदेऽहं मनुरमवं सूयश्च' इति, तद्वत्‌ । “तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एव तदभवत्‌ (जृ 
१।४।१० ) इति श्रुतेः । यर्पुनरुक्तं “मामेव विजानीहि’ इत्युक्स्वा विग्रहम रिन्द्र आत्मानं 
तुष्टाव त्वाष्टवधादिभिरिति, तत्परिहरतंव्यम्‌। अत्रोच्यते-न तावत्‌ त्वाप्टवधादीनां विज्ञयेन्द्र- 
स्तुत्यथत्वेनोपन्यासः, यस्मादेवं कर्माहं तस्मान्मां चिजानीहीति। कथं तहि ! विज्ञानस्तुत्य- 
थेत्वेन यत्कारणं त्वाष्रवघादी नि साहसान्युपन्यस्य परेण विज्ञानस्तुतिमचुसंदधाति 5 'तस्थ 
मे तत्र लोम च न मीयते स यो मां वेद न ह वै तस्थ केन च कमणा लोको मीयते' इत्यादिना | 


एतदुक्तं भवति-यस्मादीदशान्यपि क्र,राणि कर्माणि कृतवतो भम ब्रह्मभूतस्य लोमापि न ` 


हिंस्यते, स योऽन्योऽपि मां वेद न तस्य केनचिदपि कर्मणा लोको हिंस्यत इति विक्षेयं 
तु ्रह्मैच “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा’ इति वक्ष्यमाणम्‌ । तस्माद्‌्रह्मचाक्यसेतत्‌ ॥३०॥ 


इन्द्र नामके देवताने आषदशंनसे अपने आत्माको परमात्मारूपसे 'मै ही परब्रह्म हैं इस तरहसे | 


यथाशात्र जानकर, तदनुसार उसने 'मामेच विजानीहि” ( मुझको ही जान ) ऐसा उपदेश किया 


है । जेसे “तद्धेतत्‌०' ( उसे ( ब्रह्मको ) आत्मरूपसे देखते हुए ऋषि वामदेवने जाना----मैं मनु हुम | 
और सूयं भी ) क्योंकि ‘तयो यो०' ( उसे देवोंमेंसे जिस-जिसने जाना वही तद्रूप हो गया) ऐसी | 
श्र्ति है। और 'मामेच०' ( मुझको ही जान) ऐसा कहकर इन्द्रने त्वष्टाके पुत्र विश्वरूपके हनन ' 


आदि देहृधमेसि अपनी स्तुति की ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार ( समाधान ) करना चाहिए । 


इस विषयमें कहते हैं कि त्वष्टाके पुत्रके वघ आदिका उपन्यास “मैं ऐसा पराक्रमी हूँ, अतः मेरा ज्ञान . 


प्राप्त करो' यह विज्ञेय देहधारी इन्द्रकी स्तुतिके लिए नहीं है, तो किसके लिए है? विज्ञानकी | 
स्तुतिके लिए है । क्योंकि त्वश्पुत्रके वघ आदिके साहसका उल्लेख कर विज्ञानकी स्तुतिका 'तस्य , 


मे तत्र०' ( वहाँ मुझ पराक्रमशझालीका वाळ भी बांका नहीं होता, जो मुझे जानता है उसका मोक्ष 
किसी भी कमसे नष्ट नहीं होता ) इत्यादि उत्तरवाक्यसे अनुसन्धान करता है । तात्पयं यह है कि इस 
प्रकार हिसात्मक क्रूर कमं करनेपर भी ब्रह्मरूप होनेसे मेरा एक बाळ भी नष्ट नदी हुआ अर्थात्‌ 


मेरी ब्रह्मरूपतामें वाळ भर भी हानि नहीं हुई। वह जो कोई दुसरा भी इसी प्रकार मुझे ब्रह्मरूपसे | 
जानता है अर्थात्‌ अपनेको "मैं ब्रह्म ही है” ऐसा अनुभव करता है उसका मोक्षरूप लोक किसी मी | 
कमंद्वारा नष्ट नहीं होता । अतः "प्राणोऽस्मि ( मैं प्राण हुँ, प्रज्ञात्मा हूँ ) इस प्रकारसे वणित विज्ञेय ' 


तो वक्ष्यमाण ब्रह्म है । इस कारण यह वाक्य ब्रह्म विषयक है ॥ ३० ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 


# गर्भस्थ ऋषि वामदेवने ज्ञान प्राप्त किया कि “भै ही मनु और सूयं हुआ यह आषज्ञान 
कहलाता है । पूव जन्ममें श्त वेदान्त महावाक्याथंकी इस जन्ममें स्वतः सिद्ध आत्मज्ञानरूपसे अभि- | 


व्यक्ति ही आषदशंन है । 


* तस्य से तत्र’ इत्यादि स्तुति परक सब वाक्य ब्रह्मका ही प्रतिपादन करते हैं। साथ-साथ | 
उनमें ब्रह्मज्ञानकी महिमा भी बताई गई है कि ब्रह्मज्ञांन पाकर वह विद्वानु किसी मी पुष्य-पापते | 
लिप्त नहीं होता । 'आत्मवन्तं न कर्माणि निबध्नन्ति धनंजय? ( गीता० ४४१ ) (हे धनंजय! ' 
आत्मज्ञानीको शुभाशुभ कम नहीं बाँधते अर्थात्‌ शुभाशुभ फल नहीं देते ) क्योंकि ज्ञानाग्निः सवं - 


कर्माणि अस्मसार्‍्ङुरुते तथा” ( गी० ४।३७ ) ( उसी प्रकार ज्ञान अग्नि सब कर्मों को भस्म कर देता 


| 


है ) 'अह्मविदूय होव भवति' ( ब्रह्मवित्‌ ब्रह्म ही है ) अतः उसका नाश कमं आदिसे नहीं हो सकता । | 


इसलिए “प्राणोऽस्मि इत्यादि वाक्योद्वारा ब्रह्म ही विज्ञेय है इन्द्र आदि देवता नहीं ॥ ३० ॥ 





| 
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जीवशुर्यग्राणहिङ्गान्नेति चेन्नोपासात्रैविध्यादाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌ ॥३१॥ 
पदच्छेदू---जीवमुख्यप्रणलिज्भातू, न, इति, चेत्‌, न, उपासात्रेविष्यात्‌, आथितत्वात्‌, 
इह, तद्योगात्‌ । | 

सूत्राथ--( जीवमुख्यप्राणरिङ्गात्‌ ) “वक्तारं विद्यात्‌’ इस श्रतिमें जीवरिङ्ग और “इदं 
दारीरं' इसमें मुख्यप्राणरिङ्गके होनेसे ( न) 'प्राणोऽस्मि' इस वाक्यमें प्राणशब्दसे केवल ब्रह्मका 
ही बोध नहीं होता, अपितु जीव ओर मुख्यभ्राणका.भी बोध होता है । (इति चेत्‌, न) ऐसा यदि कहो 
तो युक्त नहीं है, ( उपासात्रेविष्यात्‌ ) क्योंकि ऐसा होनेसे तीन उपासनाएं माननी पड़ेगी । उपक्रम 
और उपसंहारसे एकवाक्यता अवगत होती है, ( आश्रितत्वात्‌ ) और "प्राण इति होवाच' इत्यादि 
स्थळोंमें ब्रह्मिग होनेके कारण प्राणश्चव्दका अथं ब्रह्म ही स्वीकार किया गया है। (इह्‌) इस 
श्रू तिमें भी ( तद्योगात्‌ ) हिततमत्व आदि ब्रह्मालिगका योग है। इनसे भी प्राणशन्दते यहाँ ब्रह्मका 
ही उपदेश ज्ञात होता है। 

# यद्यप्यघ्यात्मसंवन्धभूमदरानान्न पराचीनस्य देचतात्मन उपदेशः, तथापि न 
घ्रहमचाक्यं भवितुमर्हति । कुतः ? जीवलिङ्गान्मुख्य्राणलिङ्गात्च। जीवस्य ताचदस्मिन्वाक्ये 
विस्पष्टं लिङ्गसुपळभ्यते “न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात’ इत्यादि । अत्र हि वागादिभिः 
करणेर्व्यापृतस्य कार्यंकरणाध्यश्षस्य जीवस्य विज्ञे यत्वमभिधीयते। तथा मुख्यप्राणलिङ्गमपि- 
“अथ खलु प्राण एव अ्ज्ञात्मेदं शरीरं परिगरह्योत्थापयति' इति । शारीरधारण च मुख्यप्राणस्य 
चमः, प्राणसंवादे वागादीन्प्राणान्प्रक्ृप्य-तान्वरिष्ठः प्राण उवाच मा मोह मापद्यथाहमे चैतत्पञ्च- 
धात्मानं प्रविमज्यैतद्वाणमवष्टभ्य विधारयामिः ( प्र २३ ) इति श्रवणात्‌ । ये तु इमं शरीरं 

परिमुह” इति पन्ति, तेषामिमं जीवमिन्द्रयग्रामं वा परिगृद्म' शारीरमुत्थापयतीति व्याख्येयम्‌ । 


यद्यपि अध्यात्मसम्बन्धको अधिकता दिखाई देनेसे बाह्य देवतात्माका उपदेश नहीं है, तो 
भी यह प्राणवाक्य केवल ब्रह्मविषयक नहीं हो सकता, क्योंकि यहाँ जीवलिङ्ग और मुख्यप्राणके लिङ्ग 
उपलब्ध होते हैं । 'न वाचं०' ( वाणीको जाननेकी इच्छा न करे वक्ताको जाने ) इत्यादि वाक्यें 
जीवका लिंग तो स्पष्ट उपलब्ध होता है; क्योंकि यहाँ वाणी आदि इन्द्रियोसे व्यापार करने वाला, 
शरीर और इन्द्रियोंका अध्यक्षःस्वामी जीव विज्ञेयल्पसे अभिहित है। इसीप्रकार 'अथ खलु प्राण 
एव? ( निश्चय प्राण ही प्रज्ञात्मा इस शरीरको ग्रहणकर उठाता है ) इस वाक्यमे मुख्य प्राणका भी 
शिंग ( ज्ञापन ) है । क्योंकि शरीर धारण करना मुरूप प्राणका घमं है, प्राणसंवादमें वाणी आदि 
प्राणों-इन्द्रियोंको प्रस्तुतकर “तान्वरिष्ठ प्राणः उवाच०' ( उनमेसे अत्यन्त श्रेष्ठ प्राणने उन इन्द्रियोंसे 


कहा तुम मोह-अभिमानको मत प्राप्त हो, क्योंकि में ही अपनेको पाँच प्रकारसे विभक्तकर इस शरीर 
को आलम्बन देकर धारण करता हे ) ऐसी भूति है। और जो कोई 'इदं शरोर' इस “इद के स्यानमें 


“इमं शारीर’ ऐसा पाठ स्वीकार करते हैं, उनके मतमें इस जीव, अथवा इन्द्रिय समुहका ग्रहणकर 
शरीरको उठाता है, ऐसी व्याख्या करनी चाहिए । चेतन होनेके कारण जीवमें प्रज्ञात्मत्व मी युक्त है । 


सत्यानन्दी-दी का यी 

# प्रदनोपनिषद्में मुख्य प्राण और चक्षु आदि इन्द्रियोंके अधिष्ठातृ देव संवाद है-- 

एक समय वे सब अपनी-अपनी महिमाको प्रकट करते हुए कहने लगे कि हम ही इस शरीरको आश्रयं 
देकर घारण करते हैं, तब उनसे सर्वश्रेष्ठ मुख्यप्राणने कहा--अविवेकके कारण तुम मिथ्या अभि- 


मान मत करो, क्योंकि अपने प्राण, अपान आदि पाँचवृत्ति भेदकर मैं ही इस शरीरको आश्रय देकर 
धारण करता हूँ । प्राणके इस कथनपर उन सत्रने विश्वास नहीं किया । तब प्राण उनके अमिमान 


निवृत्त्थं ऊपरको निकलने लगा, उसके ऊपर उठनेके साथ शेष सभी खिचने लगे, तथा उसके 
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प्रज्ञात्मत्वमपि जीवे तावच्चेतनत्वादुपपन्नम्‌। सुख्येऽपि प्राणे प्र्ञासाधनप्राणान्तराश्चयत्वाङु- 
पपन्नमेव। जीवसुख्यप्राणपरिग्रहे च प्राणप्रज्ञात्मनोः सहवृत्तित्वेनाभेदनिदे दाः, स्वरूपेण 
च भेदनिदशा इत्युभयथापि निर्देश उपपद्यते--'यो बै प्राणः सा प्रज्ञा या बै प्रज्ञा प्राणः सह 
झेतावस्मिन्शारीरे चसतः सहोत्क्रामतः? इति । ब्रह्मपरिग्रहे तुकि कस्माङ्िद्येत १ तस्मादिह 

जीवसुख्यप्राणयोरन्यतर उभौ वा प्रतीयेयातां न ब्रहेति चेत्‌--& नेतदेवम्‌; उपासात्रेवि- 
ध्यात्‌ । एवं सति त्रिविधमुपासन प्रसज्येत--जीवोपासनं, मुख्यप्राणोपासनं, रहम पासनं 
चेति । न चैतदेकस्मिन्वाक्येऽभ्युपगन्तुं युक्तम्‌ । उपक्रमोपसंहाराथ्याँ हि वाक्यैकत्वमचः 
गस्यते। 'मामेव विजानीहि’ इत्युपक्रम्य “प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामायुरस्रतमित्युपारस्वः 
इत्युक्तवा, अन्ते 'स एष प्राण एव प्रज्ञात्मानन्दोऽजरोऽस्तः? इत्येकरूपाडुपक्रमोप संहारो दच्येते । 
तत्रार्थकत्वं युक्तमाश्चयितुम्‌ । नच ब्रह्मलिङ्गमन्यपरत्वेन परिणेतुं शक्यम्‌। दशानां भूतमा- 
चराणां च ब्रह्मणोऽन्यत्रापंणानुपपत्तेः आश्नितत्वाद्चान्यत्रापि ब्रह्मलिकवशात्त्राणशाब्दस्य 
घ्रहमणि अवृत्त। इहापि च हिततमोपन्यासादिघ्रह्मलिङ्गयोगाद्त्रह्मोपदेश एवायमिति गम्यते। 


यत्तु सुख्यप्राणलिङ्गं दरितम्‌--*इदं शरीरं परिगृह्योस्थापयति’ इति-तदसत्‌; प्राणव्यापार- 
प्रज्ञा ( ज्ञान ) के साधनभूत अन्य इन्द्रियोंका आश्रय होनेसे मुख्यप्राणमें भी प्रज्ञात्मत्व उपपन्न | 


ही है। यदि प्राणशब्दका अथं जीव और मुख्यप्राण दोनों मानें तो प्राण और प्रज्ञात्माका एक ही 


शरीरमें साथ रहनेसे अभेद निर्देश और स्वरूपसे भेद निर्देश इस तरह दोनों प्रकारसे निर्देश उपपन्न . 


होता है, क्योंकि “यो चे प्राणः सा प्रज्ञा०' ( जो प्राण है वह प्रज्ञा है जो प्रज्ञा है वह प्राण है, निश्‍चय 
ही ये दोनों इस शरीरमें साथ ही साथ रहते हैं और साथ ही साथ उत्क्रमण करते हैं ) ऐसी श्रुति 
है । यदि प्राणशब्दका अर्थ ब्रह्म स्वीकार करें, तो यह्‌ प्रश्‍न उपस्थित होगा कि कौन किससे भिन्न 
होगा ? अतः यहाँ जीव और मुख्यप्राण इन दोनोंमें से कोई एक अथवा दोनों ही प्राणशब्दसे प्रतीत 
होते हैं, ब्रह्म नहीं । यह पुवंपक्षका अभिप्राय है । यह ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि उपासना तीन प्रकार 


की होगी । यदि ऐसा माना जाय तो जीवोपासना, मुख्यप्राणोपासना और ब्रह्मोपासना इस तरहसे | 
तीन प्रकारकी उपासनाएं प्रसक्त होंगी । किन्तु एक वाक्यमें यह सव स्वीकार करना युक्त नहीं है, . 
कारण कि उपक्रम और उपसंहारसे एकवाक्यता अवगत होती है । “मामेव विजानीहि’ ऐसा आरम्म | 


करके 'प्राणोऽरिम प्रज्ञात्मा०' ( मैं प्राण हैं, प्रज्ञात्मा हूँ उस मेरी आयु और अमुरूप्ते उपासना 


करे ) ऐसा कहकर अन्तमें 'स पुष प्राण एव०' ( वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर और | 
अमृत है ) तो इसप्रकार उपक्रम और उपसंहार एकरूप इष्ट होते हँ । अतः यहाँ ( ब्रह्मख्प ) एक | 


अर्थका आश्रय करना ही युक्त है । और ब्रह्मल्गको अन्यमें ( जीव तथा मुख्यप्राणमें ) परिणत- 


समन्वित नहों कर सकता, क्योंकि दस ह और दस प्रज्ञामात्राओंका ब्रहासे भिन्न अन्यमें | 


अर्पण ( अधिष्ठानरूप लिङ्गका समन्वय ) करना युक्त नहीं है, कारण कि ये [त्रह्मके] आथित हैं। 
दुसरे स्थलोमे भी ब्रह्मछिज्धके बलसे प्राण शब्दकी ब्रह्ममें प्रवृत्ति है अर्थात्‌ प्राणशब्द ब्रह्मके आश्रित 


है। और यहाँ भी -हिततमत्वका उपन्यास आदि ब्रह्मलिक्धके योगसे यह ब्रह्मका ही उपदेश है, ऐसा | 


ज्ञात होता है । “इदं शरीर०' ( इस शरीरको ग्रहण कर उठाता है ) यह जो मुख्य प्राणका लिङ्ग 


सत्यानन्दी-दीपिका 
स्थित होनेपर सब स्थित होने लगे | तब सभी वे Ce छोड़कर मुख्यप्राणकी स्तुति को । 
इसप्रकार यह सवाद मुख्यप्राणका स्पष्ट लिङ्ग है । 


% किः दस भूतमात्राओं ( आकाश आदि पाँच महाभूत और शब्द आदि पाँच विषय ) 
और दस भ्रज्ञामात्राओं ( शब्द आदि विषयक पाँच ज्ञान और पाँच जञाने सिया ) का ब्रह्मसे भिन्न अन्य 
ज्ञामात्रारां 


आ का 4: ० नयी 
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स्यापि परमास्मायत्तत्वात्परमास्मन्युपचरितुं दाक्यस्वात्‌, “न प्राणेन नापानेन मन्यां जीवति 
कश्चन । इतरेण तु जीवन्ति यरिमन्नेताबुपाश्रितो ॥' ( काठ० २।५।५ ) इति श्रतेः । यदपि 'न वाचं 
विजिज्ञासीत चक्तार विद्यात्‌ इत्यादि जीवलिङ्ग दर्शितं तदपि न ब्रह्मपश्ष निवारयति । नहि 
जीवो नासालन्तभिन्नी ब्रह्मणः 'तत्वमसि' “अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादिश्रुतिश्यः । बुद्धयाद्यपाधि- 
कृतं तु विशेषमएश्रित्य ब्रह्मच सञ्जीवः कर्ता भोक्ता चेत्युच्यते । तस्योपाधिकृतविद्येषपरित्या- 
गेन स्वरूपं ब्रह्म दरो यितुं 'न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात' इत्यादिना प्रत्यगात्माभिसुस्त्री- 
करणाथ उपदेशो न विरुध्यते। “यद्वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यत । तदेव महा व्वं विद्वि नेदं 
यदिदसुपासंते ॥' ( के० १।४ ) इत्यादि च श्रुत्यन्तरं वचनादिक्रियान्यापृतस्येवात्मनो ब्रह्मत्वं 
दशयति । ® यत्पुनरेतदुक्तम---सह द्यतावस्मिञ्धरोरे वसतः सहीस्क्रामतः' इति प्राणप्रज्ञास्म- 
नोमेददशानं बहावादे नोपपद्यत इति--नेष दोषः; ज्ञानक्रियाशक्तिङ्वयाथ्रययोर्बुद्धिप्राणयो; 
घरपगात्मोपाधिमूतयोभेदनिद शोपपत्तेः उपाधिद्वयोपहितस्य तु प्रत्यगात्मनः स्वरूपेणाभेद्‌ 
दिखलाया गया है, वह ठीक नहीं है । क्योंकि प्राणका व्यापार मी परमात्माके अधीन है। अतः 
परमात्मामें उसक; उपचार ( गौण प्रयोग ) हो सकता है, कारण कि “न प्रागेन०' ( कोई मो प्राणी 
न तो प्राणसे ही जीवित रहता है और न अपानसे ही, किन्तु वे तो जिसमें ये दोनों आश्रित ( अध्यस्त ) 
हैं, ऐसे किसी अन्यसे ही जीवित रहते हैं) ऐसी श्रुति है। और “न वाचं०' ( वाणीके' जाननेकी 
इच्छा न करे किन्तु वक्ताको जाने ) इत्यादिसे जो जीवके लिंग दिखलाए गए हैं वे भी ब्रह्मपक्षका 
निवारण नहीं करते, क्योंकि “तस्वमसि' 'अहं ब्रह्मारिम' इत्यादि श्रुतियोंसे यह स्पष्ट होता है कि जीव 
ब्रह्मसे अत्यन्त भिन्न नहीं है । ब्रह्म ही बुद्धि आदि उपाधिकृत विशेष ( परिच्छिन्नत्वादि ) का आश्रय 
कर जीव होता हुआ कर्ता और मोक्ता है, ऐसा कहा जाता है। उपाधिकृत विशेषके त्यागसे उसके 
यथार्थ स्वरूप व्रहाका ज्ञान करानेके लिए, “न वाचं०' इत्यादि श्रृतियों द्वारा उसको प्रत्यगात्माकी 
ओर अभिमुख करनेके लिए [ यह वक्तृत्व ] उपदेश विरुद्ध नहों है। 'यद्वाचा०' ( जो वाणीसे 
प्रकाशित नहीं होता किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है अर्थात्‌ जिसको सत्तासे वाणी अपना वदन- 
शब्द व्यापार करती है, उसको ही तुम ब्रह्म जानो । जिस इस [ देश-काळावच्छिन्नवस्तु ] को लोग 
उपासना करते हैं, वह ब्रह्म नहीं है ) इत्यादि दूसरी श्रुति वचन आदि क्रियाओंमें व्यापृत आत्मा 


ब्रह्म है ऐसा दिखलाती है । “सह ह्योतावस्मिन्‌०' ( निश्चय ये दोनों--प्राण और प्रज्ञात्मा इस शरीरमें 
साथ ही साथ रहते हैं और साथ ही साथ निकलते हैं ) इस प्रकार प्राण और प्रज्ञात्माका भेद दशन 


ब्रह्मवादमें उपपन्न नहीं होता, ऐसा जो कहा गया है, यह दोष नहीं है, क्योंकि प्रत्यगात्माके उपाधिरूप 
ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्तिके आश्रय बुद्धि और प्राश तो सिन्नख्पसे निर्देश युक्त है। परन्तु 


दोनों उपाधियोंसे उपहित प्रत्यगात्माका तो स्वरूपसे अभेद है । इसलिए "प्राण एव प्रज्ञात्मा ( प्राण 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कोई अधिष्ठान नहीं हो सकता है । 'अतपुव प्राण? “प्राण इति होवाच इत्यादि स्थलोंमें भी ब्रह्मके 


बहुत लिङ्ग हैं। और निरतिशय आनन्द ही सबके लिए हिततम है, "आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌' 
( तै० ३।६ ) ( आनन्द ब्रह्म है ऐसा भृगुने जाना ) “विज्ञानमानन्दं ब्रह्मः ( विज्ञान आनन्द ब्रह्म है ) 
इत्यादि श्रतियाँ ब्रह्मको ही आनन्द स्वरूप कहती हैं। इसलिए प्राण आदि शब्दसे यहाँ ब्रह्मका ही 
उपदेश है । जीव तथा मुख्य प्राणका नहीं है । 

» औपाधिक भेद और स्वरूपतः अभेदको लेकर उक्तदोषका निराकरण किया जाता है । प्रत्य- 
| गात्माकी उपाधिरूप जो ज्ञानशक्तिवाली वुद्धि और क्रियाशक्तिवाला प्राण, इन दोनोंका परस्पर भेद 
| ]2 है। इससे तो 'सह ह्येतावस्मिन' इस मन्त्रमे उनका औपाधिक भेद कहा गया है। परन्तु दोनों 
| १९ 
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इत्यतः प्राण एव प्रज्ञास्मेत्येकीकरणमचिरुद्धम्‌। & अथवा--'नोपासात्रेविध्यादाश्रितत्वादिह 
तथोगात्‌! इत्यम्यायमन्योऽथः-न नह्मवाक्येऽपि जीवसुख्यम्राणलिङ्गं विरुध्यते । कथम्‌ ! 
उपासत्रैविध्यात्‌। चिविधमिद्द ब्रह्मोपासन विवक्षितम्‌-प्राणधमेण, प्रज्ञधर्मण, स्वघमेण 
च। तत्र आयुर्तसुपास्स्वायुः प्राण: इति, इदं शरीरं परिग्ृद्योत्थापयति' इति, 'तस्मादेतदेवो- 
क्थसुपासीत' इति च प्राणधर्मः । 'अथ यथास्यै प्रज्ञायै सर्वाणि भूतान्येकोसवन्ति तद्वघाख्यास्याम 
इस्युपक्रम्य “वागेवास्या एकमङ्गसदूदुहत्तस्ये नाम पररतात्मतिविहिता भूतमात्रा प्रशया वाचं समारुह्य 
वाचा सर्वाणि गामान्याम्चोति' इत्यादि प्रज्ञाचमः। ® ता वा एता दद्दोब भूतमात्रा अघिप्रज्ग 
दश प्रक्षामाचा अधिभूतम्‌ । यद्धि भूतमात्रा न स्युन प्रज्ञामाचाः स्युः। यद्धि प्रज्ञामात्रा न 
रुने भूतमात्र स्युः। नह्मन्यतरतो रूपं किचन सिद्धये त्‌ । नो एतन्नाना। ‘तथया रथस्यारेषु 
नेमिरापंता नाभावरा अर्पिता एचमेचंता भूतमात्राः प्रज्ञामात्रास्वापताः प्रज्ञामात्रा प्राणेऽपिंताः स एष 


ही प्रज्ञात्मा है ) ऐसा एकीकरण अविरुद्ध है । अथवा '"नोपासात्रेचिध्यादाश्रितव्वादिह तश्रोगात्‌? इस 
सूत्र भागका यह दूसरा अथं है--ब्रह्मवाक्यमें भी जीव लिङ्ग तथा मुख्यप्राण लिङ्गका विरोध नहीं है, 
क्यों ? इसलिए कि उपासनाएं तीन प्रकार की हैं। यहाँ प्राणधमं, प्रज्ञाधम और स्वघमसे ब्रह्मो- 
पासनाएं तीन प्रकारकी विवक्षित हैं। उनमें 'आयुरस्टतसुपास्स्वायुः प्राण? ( आयुरूपसे, अमृतरूपसे 
मेरी उपासना करो आयु प्राण है ) इदं शरीरं०' (इस शरीरको ग्रहणकर उठाता है) और 'तस्मादेत०' 
( इसलिए उसकी उक्थरूपसे उपासना करे ) यह प्राणधम है। “अथ यथास्यै प्रज्ञाये०' ( अव जिस 
प्रकार इस प्रज्ञा-जीवमें सब भूत एक होते हैं उसका व्याख्यान करेंगे) ऐसा उपक्रमकर 'वागे- 
चास्या० ( वाणीने ही इस प्रज्ञाके एक अंगको-देहाध भागको पूण किया, उसकी [ चक्षु आदिसे ] 
ज्ञापित भूतमात्रा दूसरे देहाध भागका कारण होती है, बुद्धिद्वारा चिदात्मा वाणीपर आरूढ होकर 
अर्थात्‌ वाणीका प्रेरक होकर सब नामोंको प्राप्त करता है ) इत्यादि प्रज्ञा-जीव घम हैं । 'ता वा एता' 
वे ये दस ही भूतमात्राएं अघिप्रज्ञ-प्रज्ञाके अधीन हैं, और दस प्रज्ञमात्राएं अधिभूत-भूतके अवीत 
हैं । यदि भूतमात्राएं न हों, तो प्रज्ञामात्राएं भी न हों और यदि प्रज्ञामात्राएँ न हों, तो भूतमात्राएं 
भी न हों, क्योंकि दोनोंमें से किसी एकके न होनेपर केवळ एकसे कोई भी रूप सिद्ध न होगा । यह 


नाना नहीं हैं । “जसे रथके अरोंमें नेमि लगी रहती है और नेमिमें अर जुड़े रहते हैं, इसीप्रकार ये 
सत्यानन्दी-दीपिका 
उपाधियोसे उपहित प्रत्यगात्माका तो स्वरूपसे अभेद है । इससे “प्राण एव प्रज्ञात्मा? यह श्रतिवाक्य 


प्राण और प्रज्ञात्माका अभेद निर्देश करता है । सुतरां सिद्धान्तमें किसी प्रकारका विरोध नहीं है । 

$ भगवानु भाष्यकार 'नोपासात्रेविध्यादाश्चितत्वादिह तद्योगात्‌? सूत्रके इस उत्तरमागका 
स्वाभिमत व्याझ्यानकर अव वृत्तिकारके मतानुसार व्याख्यान करते हैं। 'उत्थापयति इति उक्थम्‌' 
“शरीरको ग्रहणकर उठाता है इससे प्राण उक्थ है” तो ये सब प्राणके धमे हैं । प्रज्ञा पदसे यहाँ 
अ।मास सहित बुद्धिरूप जीवका ग्रहण है । जिसमें यह निवास करता है इस शरीरके दो भाग हैं, एक 
नाम और दूसरा रूप, चिदात्मा बुद्धिद्वारा वागिन्द्रिययर आरूढ होकर अर्थात्‌ उसका प्रेरक होकर 
वागिन्द्रियद्वारा सम्पूणं नाम प्रपञ्चको वक्तव्यरूपसे प्राप्त करता है अर्थात्‌ वक्ता होता है । और नेत्रसे 
समी रूपोंको देखता है, इसप्रकार द्रष्टा होता है, इसीप्रकार समी पदार्थोका प्रष्टुत्व और चिदात्मामें 
द्रष्हत्वके अध्यासका कारण होना यह सब बुद्धिका धमं है । 

# भूतमात्राए ग्राह्म-विषय कहलाती हैं और प्रज्ञामात्राएं ग्राहक । ग्राह्य भूतमात्राएं प्रज्ञा- 
मात्राओं-ज्ञानेर्द्रियोसे सिद्ध होती हैं, इसलिए प्रज्ञामात्राओंके अधीन हैं, और प्रज्ञामात्राएँ ( ज्ञाने- 
न्द्रिया और चाशुष आदि ज्ञान ) राह्म भूतमात्राओंके अधीन हैं । इसप्रकार ग्राह्य और ग्राहक अपनी 
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प्राण एव प्रज्ञात्मा' इत्यादित्रझधर्मः । तस्मादूत्रह्मण एवेतदुपाधिद्दयधमेण स्वघर्मण चेकपु- 
पासनं त्रिविधं विवक्षितम्‌ । अन्यत्रापि 'मनोमयः प्राणशरीरः’ ( छा० ३।१४।२ ) इत्यादाबु- 
पाधिधमण ब्रमण उपासनमाश्रितम्‌। इहापि तद्य॒ञ्यते; वाक्यस्योपञ्रमोपसंद्दराभ्यामे- 
कार्थत्वावगमात्‌ प्राणप्रज्ञा्रझलिङ्गावगमाञ्च। तस्माद्‌त्र वाक्यमेतदिति सिद्वम्‌ ॥ ३१॥ 
इति श्रीमच्छारोरकनीमांसा भाष्य श्रोद्र ह्रभगवरत्पादकृतों प्रथसाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥ १ ॥ 








भृतमात्राएँ प्रज्ञामात्राओंमें अपित हैं और प्रज्ञामात्राएँ प्राणमें आपत हैं वह यह-प्राण ही प्रज्ञात्मा 
है', इत्यादि ( स्व ) ब्रह्म हैं। इस कारण ब्रह्मको ही एक उपासना दोनों [ प्राण तथा प्रज्ञा ] 
` उपाधियोक्ने धमंसे तथा स्व-धमंसे तीन प्रकारकी विवक्षित है। अन्य स्थलोंमें मो 'गनोमग्र: प्राणशरीरः 
( प्राण जिसका शरीर है ऐसा मनोमय है) इत्यादिमें उपाधिके धर्मम्रे ब्रह्ममों उपासनाका आश्रय 
किया गया है । यहाँ मी अन्यके धमंसे अन्यकी उपासना युक्त है, क्योंकि उपक्रम और उपसंहारसे 
वाक्यकी एकाथेता प्रतीत होती है तथा प्राण, प्रज्ञा और ब्रह्मलिज्धोंको अवगति होती है । इस तरहसे 
यह सिद्ध हुआ कि यह ब्रह्मवाक्य ही है ॥ ३१ ॥. 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कुत शाक्करमाप्य-माषाजुवादके प्रथम अध्यायक्रा प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 
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अपनो सिद्धिमें एक दूसरेकी अपेक्षा कसते हैं । ग्राह्य और ग्राहक परस्पर सापेक्ष होनेसे वस्तुतः भिन्न 
नहीं हैं, किन्तु चिदात्मामें आरोपित हँ । इस तरह सवका अधिष्ठान और 'आनःदोऽजरोऽग्तः' इत्यादि 
ये सत्र ब्रह्मके धमं प्रतीत होते हैं। इसलिए 'मनोमयः प्राणशरीरः” इत्यादि स्थलोमें प्राण और 
प्रज्ञाके धर्मोसे मी ब्रह्मकी उपासना हो सकती है । ऐसा माननेसे वाक्यभेद 7 मी नहीं होगा । यदिः 
वाक्यभेद नहीं है तो फिर उपासनाका भेद क्यों ? वह इसलिए कि यहाँ प्राण, प्रज्ञा तथा ब्रह्मे . 
भिन्न-भिन्न लिङ्गोंका दर्शन होता है । इससे व्रह्मविपयक् उपासना तीन प्रकारकी हो सकती है, 

परन्तु वृत्तिकारद्वारा इसप्रकार को गई सूत्रको व्याख्याको टीकाकारोंने स्वीकार नहीं किया है, 
क्योंकि ऐसा माननेपर भिन्न-भिन्न रूपसे तीन उपासताएं मानती पड़ेंगी । एकवाक्यमें ऐसा माननेसे 
वाक्यभेद प्रसक्त होगा अर्यात्‌ 'स होवाच प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा’ “तं मामायुरन््तमित्यु पास्स्त्र ( को० 
३।२ ) इस एक वाक्यमें “माम्‌' अर्थात्‌ प्रज्ञात्मा-जीवरूपसे आयु: अर्थात्‌ प्राणहपत्षे और “अमृतम्‌ 
अर्यात्‌ अद्धरूपसे अपने-अपने धमंसे युक्त तीन उपासनाओंका प्रसंग उपस्थित होगा, एकार्थ प्रतिपादक 
वाक्यको अनेकार्थ प्रदिपादक मानना ही तो वाक्यभेद रूप दोष है, इससे 'प्राणोऽस्मि' इस उपक्रम 
चाक्र और 'आनन्दोऽजरोऽम्तः' इस उपसंहार वाक्यसे जो एक अर्थकी सिद्धि होती है उसका सङ्ग 
होगा । यदि भगवानु भाष्यकारका अनुसरण करें तो उपक्रम और उपसंहारसे एक ब्रह्मरूप अथंकी ही 
सिद्धि होती है प्राण और प्रज्ञात्माकी नहीं । अतः "प्राणोऽस्मि 'सामेव विजानीहि’ “आनन्दोऽजरोऽ- 
उतः इत्यादि पूर्वोक्त शृतितरावय ब्रह्मे ही प्रतिपादक सिद्ध होते है । पूवपक्षमें तोन उपासनाएं मानो 
गई हैं, सिद्धान्तमें एक ब्रह्मको हो उपासना है, यह दोनोंमें अन्तर है ॥ ३१ ॥ 


ली 4 PAP 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत “सस्यानन्दी-दीपिका' के प्रथम अध्यायका प्रथम पाद्‌ समाप्त ॥१॥ 
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+ टि०- सीमांसाशाखक्रो वाक्य शाख मी कहते हैं। वाक्ये वाक्याथ बोध केसे होता है ? 
इस विपयमें मीमांसकोंकी विचारपद्धतिको समी भारतीय बिद्वानोंने अपनाया है । वाक्यसे वाक्याथ 
बोध उद्देश्य विधेय सावायगाही होता हे अर्थात्‌ चाक्यजन्य बोधमे एक पदाथ उद्देश्यतया भासता हे 
और दूसरा विधेयतया, यह साधारण नियम हे । परन्तु उदेश्यका भद होनेसे अथवा विधेयका भेद 
होनेसे अर्थात्‌ दो उद्देश्य और दो विधेय होनेसे वाक्यस्वरूपका भंग हो जाता है । उद्देदय्र-विघेय 
भावावगाही एकाथोपस्थितिजनकता भावनाकी एककमवत्ता है अर्थात्‌ मावनामे एक ही कम होता है 





१४८ ब्नह्मसूघ-शाळूरभाष्य . [ अ० १ पा०२ 


प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अत्रास्पष्वद्वालिङ्गयुक्तवाक्यानामुपास्यत्रह्मविषयाणां विचार: ] 
“इस पादमें उपास्य ब्रह्म विषयक अस्पष्ट ब्रह्म लिङ्ग युक्त वाक्योंका विचार है! 
( १ सर्वत्र प्रसिदयधिकरणस्‌ सू» १-८ ) 

# प्रथमे पादे 'जन्माद्यस्य यतः' इत्याकाशादेः समस्तस्थ जगतो जन्मादिकारणं 
ब्रह्मेत्युक्तम्‌ । तस्य समस्तजगत्कारणस्य अणो व्यापित्वं नित्यत्वं सभ॑ज्ञत्यं सर्वशक्तित्वं 
सर्वात्मत्वमित्येवंजातीयका घर्मा उक्ता एव भवन्ति । अर्थान्तरप्रसिद्धानां च केषांचिच्छ- 
च्दानां ्रह्मविषयत्वहेतुप्रतिपादनेन कानिचिद्वाक्यानि स्पएवरह्मलिङ्गानि संदिहामानानि 
' त्रपरतया निर्णीतानि । पुनरप्यन्यानि वाक्यान्यस्पएश्रह्मलिज्ञानि संदिद्यन्ते--किं पर 
ब्रहम प्रतिप।द्यन्त्याहदोस्चिदर्थान्तरं किंचिदि ति। तन्निर्णयाय द्वितीयतृतीयौ पादावार भ्येते-- 

सबेत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ ॥ १ ॥ | 
पदच्छेद--सवंत्र, प्रसिद्धोपदेशात्‌ । 

सूज्ञाथे-( सवंत्र ) सब वेदान्तोंमें ( प्रसिद्धोपदेशात्‌ ) 'सवं खल्विदं ब्रह्म? इत्यादि वाक्योमि 
जगत्कारणरूपसे प्रसिद्ध ब्रह्मका ही “मनोमयः' मनोमयत्व आदि धर्मोसे उपदेश है, अतः मनोमय 
ब्रह्म ही है जीव नहीं । 

अथम पादमे 'जन्माचस्य यतः इस सूत्रसे आकार आहि उप पज या पाल्न यतः' इस सूत्रसे आकाश आदि सम्पूर्ण प्रपच्चके जन्म आदिका 
एकमात्र कारण ब्रह्म है ऐसा कहा जा चुका है। किञ्च समस्त प्रपश्चके कारणरूप उस ब्रह्वाके सव- 
व्यापकत्व, नित्यत्व, सर्वज्ञत्व, सवंशक्तित्व, सर्वात्मकत्व इस प्रकारके धम भी अर्थतः कहे गये ही हैं । 
तथा ब्रह्मसे भिन्न दूसरे [ आकाश, प्राण, ज्योति: आदि ] अथोमे प्रसिद्ध [ आकाश, प्राण, ज्योतिः 
आदि कुछ शब्दोंका ब्रह्मविषयत्व हेतु प्रतिपादनके द्वारा एवं कुछ ऐसे वाक्य हैं जिनमें ब्रह्मछिङ्ग 
तो स्पष्ट हैं, परन्तु आपाततः सन्देह होता है कि वे ब्रह्म विषयक हैं अथवा नहीं ? वे भी वस्तुत: ब्रह्म 
विषयक ही हैं ऐसा स्पष्ट निणंय किया गया है। अब पुनः जिन अन्य वाक्योंमें ब्रह्म लिज्ग स्पष्ट नहीं है 


उन वाक्योके विषयमें सन्देह होता है कि क्या वे भी परब्रह्मका ही प्रतिपादन करते हैं अथवा किसी 
दुसरे अथंका, उसके निर्णयके लिए इस द्वितीय और तृतीय पादका आरम्भ किया जाता है--- 
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# प्रथमपादमे ब्रह्म तटस्यलक्षणके द्वारा प्रपश्चके उत्पत्ति आदिका कारण कहा गया है ओर 
उसमें कारणत्वसे ही व्यापकत्व आदि धमं भी स्वतः सिद्ध हुए कहे गये हैं। इस प्रथम पादमें प्रतिः 
पादित विषयको अगले दो पादोंके आरम्भका आधार समझना चाहिए; क्योंकि प्रथम पाद और 
द्वितीय, तृतीय पादमें परस्पर कार्यकारणभाव संगति स्पष्ट है । प्रथमपादमें आकाश, प्राण आदि ३ब्द 
ब्रह्मके लिङ्ग हैं, अतः उनका ब्रह्ममें समन्वय दिखलाया गया है । परन्तु “तज्जलान्‌, सत्यसङ्कल्पः 
इत्यादि जिन वाक्योमे ब्रह्मके स्पष्ट लिङ्ग नहीं है उन वाक्योंका ब्रह्ममें समन्वय करनेके लिए द्वितीय एवं 
' तृतीय पादका आरम्भ किया जाता है । द्वितीय पादमें मुख्परूपसे उपास्य ब्रह्मका निरूपण है और 
तृतीय पादमें निविशेष ज्ञेय ब्रह्मका वर्णन है । यही दोनों पादोंमें अन्तर है । जसे गत अधिकरणमें जीव 
आदि छिज्लोंका वाधकर उनको परब्रह्म परक माना गया है, वसे 'मनोमयत्व' आदि वाक्योमें ब्रह्म रिङ्ग 
नहीं है, इसलिए गत अधिकरण और इस अधिकरणकी ्रत्युदाहरणसंगति है : 


ष >> RE > ट FR म ज्ये 
आर एक हा करण होता है। भद हानस एककमवत्ता नष्ट हो जाती है । इसलिए वा 
हटानेके छिए कहो लक्षणा, कहीं गाणी, कहीं अनुपङ्ग, कहीं अध्याहार, विपरिणाम, व्यवधारण 
आदिका आश्रय लेना पड़ता हे । 


अधि० १ सू० १ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित १४९ 
# इद्मास्नायते--'सव खल्विदं ब्रह्म तजळानिति शान्त उपासीत । अथ खलु क्रतुमयः 


पुरुषो यथाक्रतुरस्मिंछोके पुरुषो भवति तथेतः प्रेत्य भवति स क्रतुं कुर्वीत', 'मनोमयः प्राणशरीरी 
भारूपः' ( छा० ३।१४.१,२ ) इत्यादि । तत्र संदायः--किमिह मनोमयत्वादिभिर्घमैँ; शारीर 
आत्मोपास्यत्वेनोपदिस्यते, आहोस्वित्पर॑ ्रहमे ति । किं तावत्प्राप्तम्‌? शारीर इति। कुतः ? 
तस्य हि कार्यकरणाधिपतेः प्रसिद्धो मन आदिभिः संवन्धो न परस्य ब्रह्मणः, अप्राणो ह्यमनाः 
न्न” (सु० २।१।२) इत्यादिश्चुतिभ्यः । ननु “सबं खल्विदं ब्रह्म’ इति स्वदाव्देनेव ्रह्मोपात्तं 
कथमिह शारीर आत्मोपास्य आशङ्कयते ! नेष दोषः; नेदं वाक्यं घरह्मोपासनाविधिपरम्‌ । 
कि तहि ? शमविधिपरम्‌ । यत्कारणं सवं खल्विदं ब्रह्म तजछानिति शान्त उपासीत' इत्याह । 


एत दुक्तं भवति-यस्मात्सरचमिंद्‌ विकार जातं ्रह्मैच, तजत्वात्तृत्वात्तदनत्वाच्च। नच सर्व 


स्यैकात्मत्वेन रागादयः संभवन्ति, तस्माच्छान्त उपासीतेति। नच शमविधिपरत्वे सत्यनेन 


“सव खल्विदं०' ( निःसंदेहं यह सारा जगत्‌ ब्रह्म ही है ) क्योंकि उस ब्रह्मसे ही यह ( जगत्‌ ) 
उत्पन्न हुआ है, उसीमें लय होता है, उसीमें स्थितिकालमें चेश करता है, अतः शान्त होकर उसीकी 
उपासना करे, क्योंकि पुरुष निश्‍चय ही संकल्पमय है, इस छोकमें पुरुष जेसें संकल्पवाला होता है 
मरणोपरान्त बसे ही होता है । इसलिए पुरुषको संकल्प-च्यान करना चाहिए। और [वह ब्रह्म] मनोमय, 
प्राण शरीर और प्रकाश स्वरूप है ) इत्यादि श्रुति है। यहाँ संशय होता है कि क्या यहाँ मनोमयत्व 
आदि धर्मोसे जीवात्माका उपास्यरूपसे उपदेश किया जाता है अथवा परब्रह्मका ? तब क्या प्राप्त 
होता है ? पूर्वपक्षी- यहाँ जीवात्माका ही उपास्यरूपसे उपदेश है, क्योंकि, शरीर ओर इन्द्रियोके 
स्वामी उस जीवात्माका ही मन आदिके साथ सम्बन्ध प्रसिद्ध है, परब्रह्मका नहीं । “अप्रागो०' ( प्राण 
रहित मनरहित शुद्ध है) इत्यादि श्रुतियोंसे मन आदिके साथ परत्र ह्मके सम्बन्धका निषेध किया गया है । 
परन्तु 'सव खल्विदं ्ह्म' ( निश्चय यह सब ब्रह्म ही है ) इस श्रुतिमें स्व (ब्रह्म) शब्दसे हो ब्रह्मका 
[उपास्यरूपसे] ग्रहण किया गया है, तो फिर यहाँ जीवात्माकी उपास्यरूपसे आशंका क्यों की जाती है? 
यह दोष नहीं है, क्योंकि यह वाक्य ब्रह्मकी उपासनाविधि परक नहीं है, किन्तु शमविधिपरक है, 
क्योंकि 'सवं खल्विद्‌०' ( निश्‍चय यह सब ब्रह्म ही है, यह जगत्‌ ब्रह्मसे उत्पन्न होता है, उसीमें छीन 
होता है, उसीमें चेष्टा करता है। इस कारण उपासक उस ब्रह्मका ही रागद्रेषसे रहित होकर ध्यान 
करके शान्त हो ) यह श्रुति ऐसा कहती है । तात्यये यह है कि यह सम्पूणं विकारात्मक जगत्‌ भी 
वस्तुतः ब्रह्म ही है, क्योंकि उससे उत्पन्न होता है, उसमें लीन होता है और उसमें चेष्टा करता है । 
जब सारा जगत्‌ एकात्मक-एकब्रह्मल्प ही है तो राग-द्रेष आदिका संभव नहीं है, अतः ब्रह्मोपासकको 
शान्त होकर उपासना करनी चाहिए । परन्तु शम विधि परक होनेपर [ शान्त उपासीत | यह वाक्य 


सत्यानन्दी दीपिका 

& तस्मात्‌ जायते इति तजम्‌ । तस्मिन्‌ लीयते इति तढ्लस्‌, तस्मिन्ननिति स्थितिकाळे 
चेष्टते इति तदनस्‌ । तजस्‌, तढ्लम्‌, तदनज्लेति तजळान्‌ । “यह जगत्‌ ब्रह्मसे उत्पन्न होता है, उसीमें 
लीन होता है, स्थिति कालमें उसीमें चेष्टा करता है. इसलिए श्रुतियोंमें जगत्‌ को 'तजलान्‌' कहा 
गया है। यह सारा जगत्‌ ब्रह्मरूप है, वयोंकि ब्रह्मका विवतं है। 'अतार्विकोऽन्यथासावो विवतः' 
यह विवतंका लक्षण है । ब्रह्म सत्य है, परन्तु अविद्यासे मिथ्या जगत्के रूपमें प्रतीत होता है, जैसे 
रज्जु सपंरूपसे प्रतीत होती है । मन और प्राण ब्रह्मको उपाधियाँ हैं। उपाधि (मनोमयः प्राणशरीरः) का 
वर्णन कर चेतनस्वरूप आत्माकी उपासना कही गई है, 'पूर्वोपक्षी--'सव खल्विदं ब्रह्म ऐसा उपक्रम 


होनेपर भी झम विधानके लिए ही है, अतः वह गोण है । वस्तुतः यहाँ पर जोवलिङ्ग प्रधान है । इस 
लिङ्गप्रमाणके वलसे मनोमयत्वादि गुण विशिष्ट जीव ही उपास्य है, ब्रह्म नही ! 





१५० प्रह्मसूत्र-शाह्डुरभाष्य [ अ० १ पा०२ 


चाक्येन त्रह्मोपासनं नियन्तुं शक्यते। उपासनं तु स कठं कुबोंत' इत्यनेल विधीयते । ऋतु 
संकल्पो ध्यान मित्यथं; । तस्य च विपयत्वेन श्रूयते मनोमयः प्राणशरीरः इति जीचरिङ्गम्‌। 
अतो व्रमो जोवविपयमेतदपासनमिंति । 'सवकर्मा सवकामः’ इत्या्यपि श्रयमाणं पर्यायेण 
जीवर्विएयमुपपद्यते । 'एप म आस्माऽन्तहदप्रेऽणीयान्ब्रोईवा यवाद्वा' इति च हृदयायतनत्वमणी- 
यस्त्वं चाराग्रमात्रस्य जीवस्यावकस्पते, चापरिच्छिन्नस्य नरह्मणः। नडु 'ज्यायान्प्रथिष्या 
इत्याद्यपि न परिच्छिन्ने ऽवकरपत इति। अत्र व्रमः--त तावदणीयस्त्वं ज्यायस्त्वं चोभयभे 

कस्मिन्समाश्रयिलु श्यं; विरोधात्‌। अन्यतराश्रयणे च प्रथमश्रुतत्यादणीयस्त्वं युक्तमाश्र- 
यितु, ज्यायस्त्वं तु चह्मभावापेक्षया भविष्यतीति । निश्चिते च जीवदिपयस्चे यदन्ते ब्रह्म- 
संकीतत्तं--एतद्ब्॒ह्म! ( छा० ३।१४।४ ) इति, तदपि प्ररृतपरामशा।थत्वाजीवबिपयमेव | 
तस्मान्मनोमयत्वादिभिधमेर्जीच उपास्य इत्येवं ॐ प्राप्ते त्रमः । परमेव ब्रह्म मनोमयत्वादिः 

भिघ्रमरुपास्यम्‌। कुतः? सवत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ । यत्सवु वेदान्त णु प्रसिद्ध ्र्मशन्दस्या- 
लम्बनं जगत्कारणम्‌, इह च 'सब खल्विदं बह्म' इति वाक्योपक्रमे श्रुतं, तदेव मनोमयत्वा- 
दिघमेविंदिएमुपदिश्यत इति युक्तम्‌। एवं च सति प्रकतहानाप्रकतक्रिये न अविप्यतः। ननु 
ब्रह्मोपासनाका विधायक नहों हो सकता । उपासनाका तो 'स क्रतु०' ( वह ध्यान करे ) इस वावयसे. 
विधान किया जाता है । क्रतु-संकल्य अर्थात्‌ ध्यान यह अर्थ है। उस ध्यानका विषयख्पसे 'मनोमयः 
प्राणशरीरः' ( मनोमय, प्राण शरीर ) यह जोवलिङ्गको श्रुति है। इस कारण हम ऐसा कहते हैं 
कि यह उपासना जीव विषयक है । 'सबकर्मा सरयंकामः' ( सवंकमंवाळा तथा सवंकामनावाला ) 
इत्यादि श्रूयमाण विशेषण भी अनेक जन्म परम्परासे जोवविपयक हो सकता है। “एष म आत्मा" 
( यह मेरा आत्मा हूदयके भीतर धान अथवा यवसे मी सूक्ष्म है) इसभ्रकार हृदय स्थान तथा 
अणीयस्त्व आरके अग्रमागके समान जीयमें युक्त है, अपरिच्छिन्न ( सवंगत ) ब्रह्ममें नहीं । परन्तु 
'ज्यायान्ट्रथिच्याःः ( पृथिवीसे महान्‌ है ) इत्यादि भी तो परिच्छिन्न जीवमें सम्मव नहीं हैं । इसपर 
हम कहते हुँ-अणुत्व ओर महत्त्व दोनों एक वस्तुमें नहीं रह सकते, क्योंकि दोनोंका आपसमें विरोध 


है, यदि दोनोंमें से एकका ही ग्रहण करना हो तो प्रथम थत होनेसे अणीयस्त्वका ही आश्रयण करना 
ठीक हे । [ यद्यपि संसारदशामें जीवने महतत्वपरिमाण नहीं है तो भी ] मोक्ष दझ्ामें जीवमें ब्रह्म 


भाव ( जोव ब्रह्म है ) की अपेक्षा महत्त्व हो ही जायगा ओर [ “सर्व खल्िद ब्रह्म' इत्यादि वाकयोंमें'] 
जीव विषयत्दका निश्चय होनेपर अन्तमें 'एतद्‌ ब्रह्म (यह ब्रह्म है) इस प्रकार जो ब्रह्मंका संकीतन 
है वह भी प्रकृत परामशंके लिए होनेसे जीवविषयक है। इस कारण मनोमयत्व आदि धमॉसे जीव 

। सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-यहाँ मनोमथत्वादि घर्मोसे परब्रह्म ही 
उपास्थ है । क्‍योंकि यहाँ सवंत्र-वेदान्त वाक्योंमें प्रसिद्ध ( ब्रह्म ) का ही उपदेश है । क्रह्मशब्दका 
आलम्बन, जगतका कारणल्पसे सम्पूण वेदान्त वाक्योंमें जो प्रसिद्ध है और यहाँ "सबं खल्विदं ब्रह्म॑ 
इस वाक्यके आरम्ममें श्रुत है वही ब्रह्म मनोमयत्वादि धर्मोसे विशिष्ट इस श्रुतिमें उपदि 
है, यह युक्त है। ऐसा होनेपर प्रकृतकी हानि ( प्रकरणसे प्राप्त ब्रह्मामें सम्भव होनेत्राले मनोमय- 
त्वादि धमॉका स्वीकार न करना ) एवं अभ्रकृत ( जीवमें उन धर्मोकी कल्पना करना) की प्राप्ति 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# सब खलिब्रदं ब्रह्म” इत्यादि वेदान्त वाक्योमे प्रसिद्ध ब्रह्मका ही उपास्यरूपसे उपदेश है । 


यद्यपि ब्रह्म निराकांक्ष है, तथापि “मनः प्रचुर सुपाधि अस्य, प्राणः शरीरमस्य' ( मन प्रचुर है उपाधि 
जिसकी,प्राण है शरीर जिसका ) इस तरह समासके अन्तरगत सर्वनामको सन्निहित विशेषको आकांक्षा 
हानस त्रह्मका सम्बन्ध हाता दै । इसलिए मनोमयत्वादि घमंसि बिशिष्ट-उपलक्षित ब्रह्म ही सन्निहित 


! 
PR OR ल ही 


अधि० १ सू० २ | भापानुवाद-सत्यानन्दॉो-दोौपिकासहित १५१ 


वाक्योपक्रमे शमविधिविवक्षया तरह निर्दिय न स्वविवश्वयेत्युक्तम्‌। अत्रोच्यते-यद्यपि 
दामविधिविवक्षया बरह्म निरदिएं तथापि प्रनोग्रयत्वादियूपदिश्यमानेषु तदेव ब्रह्म सन्निहितं 
भवति । जीवस्तु न सन्धिता नच म्तरशत्दनॉपात्त इति येषस्यम्‌ ॥ १ ॥ 
विव क्षिदगुणोपपत्तश्च || २ ॥ 
पदच्छेद--विवश्षितगुणोपपत्तें:, च । 
सूच्राथ--उपासनाके लिए विवक्षित ( उपदिष्ट ) सत्यसंकल्पत्व, मारूपत्वादि गुणोंकी ब्रह्मे 
उपपत्ति ( समन्वय ) हो सकती है, अतः मनोमय् त्रह्म हो है, जीव नहीं । 

& चकत मिष्टा विवक्षिताः । यद्यप्यपीरुदेये वेदे वक्तरभावात्रे च्छाथ: संभवति, तथा- 
प्युपादानेन फलेनोपचयंते। लोके हि यच्छः्डाभिहितसुपादेयं भवति तद्विवक्षितमित्युच्यते, 
यदनुपादेयं तद विवक्षितमिति । तए दे ऽप्ठुपादंयः्वेनामि हितं विवक्षितं भवति, इतरद्‌चि- 
चक्षितम्‌। उपादःनानुपादाने तु वेद्रवाक्यतात्पर्यातात्पर्याभ्यामवगस्येते । तदिह ये विव- 
क्षिता गुणा उपासनायाभुपादेयत्वेनोपदिष्टाः सत्यसंकदरपप्रसृतयस्ते परस्मिन्त्रह्मण्यपप- 
द्यन्ते। खत्यसंकर्पत्वं हि सरष्टिस्थितिसंदारेप्यप्रतिवद्धदाक्तित्वात्परमात्मन एवावकदपते ! 
भी न होगी । परन्तु वाक्यके आरम्ममें तो शमविदिकी विवक्षासे ही ब्रह्मका निर्देश किया गया है, 
स्वविवक्षासे नहीं अर्थात्‌ ब्रह्मका विधात करनेकी विवक्षासे ब्रह्मका निर्देश नहीं किया गया है । 
ऐसा जो [ पूवपक्षीद्वारा ] कहा गया है, इसपर कहते हँ- यद्यपि शम विधिकी विवक्षासे ब्रह्मका 


निदेश किया गया है, तो भी उपदिश्‍्यमान मनोमयत्वादिमें तो वह ब्रह्म ही सन्निहित है। जीवतो न 
सन्निहित है और न स्त्र-शव्दसे गृहीत ही । यही जीव और ब्रह्मके निर्देशमें अन्तर है ॥ १ ॥ 


जिनका कथन अमीष्ट हो वे विवक्षित कहलाते हैं । यद्यपि अपौरुषेय वेदमें वक्ता न होनेके 
कारण इच्छा रूप सन्‌ प्रत्ययके अर्थका सम्भव नहीं है, तो भी उपादान ( ग्रहण ) रूप फलसे विवक्षाका 
उपचार किया जाता है । [ क्योंकि इच्छाका फल उपादान है ] जैसे लोकमें भी जिस शब्दसे अभिहित 
जो पदार्थं उपादेय होता है वह विवक्षित कहलाता है और जो अनुपादेय होता है वह अविवक्षित 
कहलाता है। इसी प्रकार वेदमें भी उपादेयरूपसे अभिहित पदार्थ विवक्षित और उससे भिन्न अवि- 
वक्षित होता है । उपादान और अनुपादान तो वेदवाक्यके तात्यय और अतात्पयंसे अवगत होते हैं । 
इसलिए यहाँ सत्यसंकल्पत्वादि जो विवक्षित गुण उपासनामें उपादेयरूपसे उपदिष्ट हैं वे प्रब्रह्ममें 


उपपन्न होते हैं । जगत्की उत्पत्ति, स्थिति और लयमें अग्रतिहत शक्ति होनेके कारण परमात्मा ही 
सत्यानन्दी-दीपिका 
है और उसका ही सवनामसे परामर्श होता है । यद्यपि मनोमयत्वादि छिङ्गोसे जीव भी सन्तिहित 


है तो मी उनसे लोकप्रसिद्ध जीवका सात्तिध्यरूपसे ग्रहण नहीं हो सकता, क्योंकि बह्‌ प्रकृत नहीं 
है । और “स्वं खल्विदं ब्रहम’ जैसे इस शब्दमे ब्रह्म शब्दसे प्रत्यक्ष ब्रह्मका निर्देश है, वसे वहाँ जीव- 
वाचक किसी छाब्दसे प्रत्यक्ष जीवका निर्देश नहीं है । इस प्रकारकी विषमता यहाँ स्पष्ट ही है । पुवपक्ष- 
में जीव उपास्य है और सिद्वान्तमे ब्रह्म उपास्य है ॥ १ ॥ व 

४ 'सजातीयोब्यारणसापेक्षोष्षारणविषयत्यस' यही पेदमें अपौरुपेयत्व है अर्थात्‌ ईया- 
वास्यादि, मस्त्रोकी जैसी आरुपूर्थी इस समय है ठीक येसी आनुपुर्वी पहले सृष्टिमें थी और वसे हो 
भविष्यमें भी रहेगी । एस विषयमै 'सूयौचन्ड्ससौ धाता यथापूवमकल्पयत्‌' ( ब्रह्माने सूयं और 
चन्द्रमाकी पूर्वकल्पके समान रचता को है) यह शति सी प्रमाण है। सृष्टिके आदिमें पुवकल्पीय 
आनुपूर्वी विशिष्ट वेदका स्मरणकर खर बेदको रचता है, अतएव ईश्वर वेदका कर्ता नहों है। 
इसीलिए वेदमें वक्ता न होगेफे कारण विवशाका अथे इच्छा वहीं हो सकता । | तो भी उपादानर्प 
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परमात्मगुणत्वेन च 'य आत्माउपहतपाप्मा' (छा० ८।७।१) इत्यत्र 'सव्यक्ामः सत्यसंकल्पः' इति 
आका शास्मेत्यादिनाकादावदात्मा5स्येत्यथंः । सरवंगतत्वाद्मिर्थमॅः संभवत्याकाशेन 
साम्यं त्रह्मणः । 'ज्याय्राऱ्पधिव्याः' इत्यादिना चेतदेव दर्शायति। यदाप्याकाश आत्मा 
यस्येति व्याख्यायते, तदापि संभवति सर्वजगस्कारणस्य सर्वात्मनो त्रह्मण आकाशास्म- 
त्वम्‌ । अतब 'सवकर्मा' इत्यादि । पवमिंहोपास्यतया विवक्षिता गुणा ब्रह्मण्युपपद्यन्ते। 
यत्तक्तं “मनोमयः प्राणशरीरः? ( छा० ३।१४।२ ) इति जीवलिङ्गं न तद्‌त्रह्मण्युपपद्यत इति, 
तदपि ब्रह्मण्युपपद्यत इति चरमः । सर्वात्मत्वाद्धि चह्मणो जीवसम्वन्धीनि मनोमयत्वादीनि 
ब्रह्मसम्बन्धीनि भवन्ति। तथा च ब्रह्मविपये श्र तिस्स्ृती भवतः--*्वं खी त्वं पुमानसि त्वं कुमार 
उत चा कुमारी । स्वं जीर्णो दण्डेन चञ्चांस त्वं जातो भवसि विश्वतोसुखः' (श्वे ४।३) इति, "सवत 
पाणिपादं तत्सवंतोऽक्षिदिरोसुखम्‌ । सवतः श्रुतिमल्लोके सवमावृत्य तिष्टति’ (गी० १३।१३) इति च । 
'अप्राणो ह्यमनाः गुम्न ( सुण्ड० २।१।२ ) इति श्रुतिः शुद्धप्रह्मचिषया, इयं तु ‘मनोमयः प्राण- 
शरीरः? इति सगुणत्रह्मविषयेति विशेषः । अतो विवक्षितगुणोपपत्तेः परमेव व्रह्मेहोपास्य- 
त्वेनोपदिषएमिति गम्यते ॥ २ ॥ | 
अनुपपत्तेस्तु न शारीरः ॥ ३ ॥ 

पदच्छेद--अनुपपत्ते:, तु, न, शारीर: । 

रुत्नाथं---( अनुपपत्त: ) उपासनाके लिए विवक्षित सत्यसङ्कल्पत्व आदि गुणोंकी [ जीवमें ] 
उपपत्ति ( समन्वय ) न होनेसे ( न शारीर: ) जीव उपास्य नहीं है, किन्तु ब्रह्म ( तु ) ही उपास्य है । 


सत्यसडूल्य हो सकता है । “य आत्मा०' ( जो आत्मा पापरहित है ) इस मन्त्रमें सत्यकाम और सत्य- - 


संकल्प परमात्माके गुणरूपसे सुने जाते हैं। 'आकाशात्मा' इत्यादि श्रुतिका आकाशके समान है 
आत्मा ( स्वरूप ) जिसका, ऐसा अर्थ है। सवंगतत्वादि धर्मोसे आकाशके साथ ब्रह्मक साहश्य 
सम्मव है और 'ज्यायान्प्रथिव्या' इत्यादि मन्त्र भी इसी अथंको दिखलाते हैं। और जब आकाश है 
आत्मा जिसका ऐसी व्युत्पत्ति करें तो भी समस्त जगत्‌का कारण सर्वात्मस्वरूप ब्रह्ममें आकाशात्मत्व हो 
सकता है । इसलिए ब्रह्मके लिए “सवकर्मा' इत्यादिका वर्णन है। इस प्रकार यहाँ उपास्यरूपसे 
विवक्षित गुण ब्रह्ममें ही घटते हैं । “मनोमयः? यह जीवका लिङ्ग है, वह ब्रह्ममें युक्त नहीं है । यह जो 
कह! गया है, वह ( जोवलिद्ध ) भी ब्रह्ममें उपपन्न होता है, ऐसा हम कहते हैं; क्योंकि ब्रह्म सर्वात्मक 
ही है, अतः जीव सम्बन्धी मनोमयत्व आदि घमं ब्रह्म सम्बन्धी होते हैं। उसी प्रकार “तव॑ स्री ०१ (तु स्त्री 
है, तु पुरुष है, तू ही कुमार अथवा कुमारी है, ओर तु ही वृद्ध होकर दण्डके सहारे चलता है तथा 
तू ही [ प्रपञ्चरूपसे ] उत्पन्न होकर अनेकरूप हो जाता है ) “सत्रतः पाणिपादं ०” ( परन्तु.वह ज्ञेय 
ब्रह्म हो उपाधिस सव ओर हाथ पर वाला एवं सव ओर नेत्र, सिर और मुखवाला तथा सत्र ओर 
श्रोत्रवाला है, क्योंकि वह सबका कारण है, अतः संसारमें सवको व्याप्तकर स्थित है ) यह श्रुति और 
स्मृति ब्रह्म विषयक हैं। अग्राणो० ( प्राण रहित, मन रहित और पवित्र है ) यह श्रति शुद्ध ब्रह्म 
विषयक है और “मनोमयः प्राणशरीरः' यह श्रुति तो सगुण ब्रह्म विषयक है, इतना विशेष ( भेद ) है । 
इससे यह अवगत होता है कि विवक्षित गुणोंकी उपपत्तिसे परब्रह्म ही यहाँ उपास्यरूपसे उपदिष्ट है ॥२॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
फलसे इच्छाका उपचार किया जाता है । विवक्षाके फलका नाम ही उपादान ( ग्रहण, स्वीकार ) है । 
इसलिए प्रकृत सत्यसंकल्पत्वादि गुणोंमें विवक्षाका उपचार हो सकता है। अतः उपासनामें जो उपदिष्ट 
सत्यसंकल्पादि गुण हैँ वे परत्रह्ममें ही घट सकते हैँ जीवमें नहीं ॥ २ ॥ 


का १2 0३2 र कक 32. 
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क पूर्वण सूत्रेण ब्रह्मणि विवक्षिताना गुणानामुपपत्तिदक्ता । अनेन तु शारीरे 
तेषामलुपपत्तिरुच्यते । तुशब्दोऽवधारणारथः । त्रह्म॑चो्तन न्यायेन मनोमयत्वादिगुणं, 
नतु शारीरो जीवो मनोमयत्वादिशुणः । यत्कारणं 'सत्यसंकट्य:, श्राद्यक्मास्द्रा, अवाकी, 
अनादरः, ज्यायान्एथिव्या? इति चेवंजातीयका गुणा न शरीर श्राश्रम्येनोपपद्यन्ते | शारीर 
इति झारीरे भव इत्यथः । नन्वीश्वरोऽपि शरीर भचति | सत्यम्‌; शारीरं भवति, नतु शरीर 
एव भवतिः 'ज्यायान्एथिव्या ज्यायानन्तरिक्षात' ( छा० ३।१४।३ } 'आका्रवस्यवगतश्च नित्य: 
( गौड० ३।३ ) इति च व्यापित्वश्रवणात्‌ । जीवस्तु शरीर एवं अर्ति, तस्य भोगाधिष्ठा- 


नाच्छरीराद्न्यत्र चृत्त्यमावात्‌ ॥ ३ ॥ 


कमकतृ व्यपदेशाच्च || ४ || 
पदच्छेद्‌--कमंकतृव्यपदेशात्‌, च । 
सूचाथे- “एतमितः प्रेत्यामिसंभवितास्मि' इस श्रृतिमें “एुतम्‌' पदमे प्रत ब्रह्मका कमंख्पसे 
व्यपदेश है, और “अभिसम्मवितास्मि' इस पदसे जीवक़ा कलूंरूपसे उपदेश है। इस कारण भी जीव 
उपास्य नहीं है, किन्तु मनोमयत्व आदि गुणोंसे ब्रह्म ही उपास्य है । 
, & इतश्च न शारीरो मनोमयत्वादिगुणः, यस्मात्कर्मकदुव्यपदेदो भवति “एतमितः प्रेत्या- 


मिसंभवितास्मि' ( छा० ३।१४।४ ) इति एतमिति प्रकृतं मनोमयत्वादिगुणसुपास्यमात्मानं 
rrr 


` पुर्वसुत्रसे विवक्षित गुणों [ सत्यकामत्व आदि | की ब्रह्ममें उपपत्ति दिलाई गई है, अब इस 
सूत्रसे शारीर-जीवमें उन गुर्णोकी अनुपपत्ति कही जाती है। सूत्रस्य तु झब्दका अयं निश्चय है । 
पूर्वोक्त सर्वात्मत्व-न्यायसे ब्रह्म ही मनोमयत्व आदि गुण विशिष्ट है। झारौर-डीव तो मनोमयत्व आदि 
गुणयुक्त नहीं है, क्योंकि “सत्यसङ्कल्प, आकाझात्मा, इन्द्रिय रहित, नित्यतष्त, एस्दोड महान इस 
प्रकारके के गुण जीवें मुख्यरूपसे उपपन्न नहीं होते । “शारीर अझर झरोरफें रहनेवाला ऐसा अय 
है । परन्तु ईश्वर भी तो शरीरमें रहता है? ठीक, झरोरें रहता है. न कि उरोररे हो रहता है, क्योंकि 
'ज्यायान्ए थिब्या:०' ( वह परब्रह्म पृथ्वीसे भी महू, =न्तररङ्छे ) 'आक्ाशवत्‌०' 
(आकाशके सम,न संगत और नित्य है) इसप्रकार इहामें व्यारक्त्वक्ष अरग होता है १ जोव तो शरीर 
में ही रहता है, क्योंकि मोगके आश्रयभूत शरीरको छोड्कर अन्र सर्ने उस्को सरे नहो होती ॥२॥ 


9 (+ 


श्रृतिमें कमं और कतृ रूपसे दो का उपदेश है । pee जोड र्रोररस्ू!ः 
सत्यानन्दी दोर न 

# दांका--ब्रह्म सर्वात्मक है, इसोसिए जोड्यउ ससस्य आहरे धस उसके हो सक्ते हैं, तो 

जीव और ब्रह्मके अभेद होनेसे ब्रह्मगत सत्यकासत्य इर थर 

सत्यकामत्व आदि गुणोंसे जीव मी ब्रह्मारे समाप ४९३२३ ३ इकः 


अधिष्ठानके घमं कल्पित बसतुमें नहों । किच अके छ ३4३७ ३ 5 से es: 2s 
सकते, अपितु परिच्छिन्नके धमं व्यापकभे भऽ सकते है कद ङ्द सले दो 00 डळ हे 
दि द रर. डेः जर मरेको ङ | or दै 

आदिका अनुभव कर सकता है शरीरको छोइकर नही, सरिर हे क व्र बया ३2. 
व्या ~ = १ ५७०४५ दमक प्याले उड >> शु व्यतत पृ > द. दसि सवोमयत्व 

गा और सबका कारण होगेरे साक है, अः वह फारेर संहे हे सक्दा है, सेफ २ यत्व 

आद घमं भी ब्रह्मके ही हैं जीयके नहीं ॥ ३ ॥ दे 

° ९] ९] ९३३३ ९ 5 च रू डर कताको 

६६ १ i Do VE स्क सति के न हेस त्क द्य क्स और कतोको ५५ 

%# “मामहं जानामि यहाँ पर अन्य पिके ने दे ५४३ 5 सव साते (व्यवस्था ) 

हो सकता है । परन्तु जह भरद्वा कल्पित भेदेको लेकर उदार च-ह्यसक ०२ 5 


२० 
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कमंत्वेन-प्राप्यत्वेन व्यपदिशति। अभिसंभवितास्मीति शारीरमुपासक कठेत्वेन-प्रापकत्वेन 
अभिसंभवितास्मीति,प्राप्ास्मीत्यथ:। नच सत्यां गतावेकस्य क्मकटव्यपदेशो युक्तः। तथो- 
` पास्योपासकभावो5पि भेदाधिष्ठान एव। तस्मादपि न शारीरो मनोमयत्वादिविशिष्टः ॥५ ॥ 
शब्दविशेपात्‌ ॥ ५ ॥ 

सूत्राथे- शब्द ( विभक्ति ) के भेद होनेसे भी ब्रह्म ही उपास्य है । 

इतश्च शारीरादन्यो मनोमयत्वादिगुणः, यस्माच्छव्द्विशेषो भवति समानप्रकरणे 
श्रुत्यन्तरे- “यथा ब्रीहिर्वा यचो वा श्यामाको वा इयासाकतण्डुलो चेवमयमन्तरात्मन्पुरुपो हिरण्मयः? 
(शत० ब्रा० १०।६।३।२) इति । शारोरस्यात्मनो यः शाव्दोऽभिधायकः सप्तम्यन्तो ऽन्तरात्म- 
न्निति, तस्माद्विरिष्टोऽन्यः प्रथमान्तः पुरुषशब्दो मनोमयत्वादिविरिष्टस्यात्मनो ऽभि- 
धायकः । तस्मात्तयोभंदोऽधिगस्यते ॥ ५॥ 


स्मृतेश्च ॥ ६ ॥ 
पद्‌च्छेद्‌-स्मृतेः, च । 
सूत्राथ--ईश्वरः सवंभुतानां हुद्देशे$जुंन तिष्ठति०' इस स्मृतिसे भी जीव और ्रह्मका भेद 
दिखलाया गया है, अतः ब्रह्म ही उपास्य है । 
# स्घृतिश्व शारीरपरमात्मनोभेदं दृशयति--ईश्वरः सवभूतानां हृदशेञ्जन तिष्टठति। | 
्ञामयन्सवभूतानि यन्त्रारूढानि मायया? ( गी० १८।६१ ) इत्याद्या अत्राह--कः पुनरयं 
शारीरो नाम परमात्मनोऽन्यः, यः प्रतिषिध्यते 'अनुपपत्तेस्तु न शारीरः? न= नाम परमात्मनोऽन्यः, यः प्रतिषिध्यते 'अजुपपचेस्त न आारीरः' इत्यादिना ! श्रुतिस्तु- 


'पुतम्‌ यह पद प्रकृत मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त उपास्य आत्माका कर्मरूपसे-प्राप्यर्पसे व्यपदेश 
करता है। 'अमिसम्मवितास्मि' यह पद उपासक जीवात्माका कर्तारूपसे-प्रापकरूपसे उपदेश 
करता है । 'अभिसम्मवितास्मिः [ उपास्यको ] प्राप्त करूँगा । अन्य गति ( व्यवस्था ) के विद्यमान 
होनेपर एकमें ही कमं कतृंव्यपदेश युक्त नहीं है। उसी प्रकार उपास्य-उपासकभाव भी भेदाश्रित ही 
है । इससे भी जीव मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त नहीं है ॥ ४.॥ 

और इस कारणसे भी मनोमयत्वादि गुण विशिष्ट (ब्रह्म) जीवसे भिन्न है, क्योंकि “यथा बरी दिव०' 
( जसे धान, यव, श्यामाक वा श्यामाक तण्डुछ है, इसप्रकार अन्तरात्मामें यह हिरण्मय पुरुष है ) 
इस समान प्रकरणमें-समान अथंकी प्रतिपादिक अन्य शतपथ श्रृतिमें शब्दका भेद है “अन्तरात्मन्‌ 
अह्‌ सप्तम्यन्त शब्द शारीर (जीवात्मा) का प्रतिपादन करता है और उससे भिन्न 'पुरुषः' यह प्रथमान्तं 
शब्द मनोमयत्वादि गुणविशिष्ट परमात्माका अभिधान करता है, अतः दोनोंमें भेद प्रतीत होता है ॥५॥ 

इश्वरः सवभूतानां०” ( हे अजुन ! शरीररूपी यन्त्रे आख्ढ़ हुए सम्पूर्ण प्राणिथोंको 
अन्तर्यामी परमेश्वर अपनो मायासे उनके कर्मोके अनुसार भ्रमाता हुआ सब भूत प्राणियोंके हृदयमें 
स्थित है ) इत्यादि स्मृति मी जीव ओर परमात्मामें भेद दिखलाती है । यहाँ पू्ंपक्षी कहते हैं-- 

सत्यानन्दी-दीपिका ८ 

हो सकती है, वहाँ कमं और कर्ताके भेदका ही उपदेश मानना चाहिए । क्योंकि 'एतमितः' यह थुवि 
तो साक्षात्‌ कमं तथा कर्ताके भेदका प्रतिपादन करती हे । अतः मनोमयत्वादि गुण विशिष्ट जीव 
उपास्य नहीं है॥४॥ 

# नान्योःतोःस्ति दरश इत्यादि श्रुति परमात्मासे भिन्न आत्माका निषेध करती है, तो 
मनोमयत्वादिके निपेधसे जीवोपासनाका निषेध कैसे हो सकता है ? अतः परमात्माके समान जीव भी . 
मनोमयत्वादि गुणविशिष्ट उपास्य होना चाहिए ॥ ६॥ 


अधि० १ स्‌० ६७ ] सापानुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ता 


चोपरि द्रष्टा नान्योऽतोऽस्ति श्रोता’ ( शह ० ३।७।२३ ) इत्येवंज्ञातीयका परमात्मनो ऽ- 
न्यमात्मानं वारयति । तथा सुख्ृतिरपि--क्षेत्रज्ञ चापि मां विद्धि सवक्षेत्रेपु भारत’ (गी० १ 
इत्येबंजातीयकेति । अञ्रोच्यते-सत्यमेवेतत्‌; पर एवात्मा देरेस्वियमनोइंडयपा मत 
परिच्छिद्यमानो वालैः शारीर इत्युपचर्यते । यथा घटकरकाद्युपाधिवशादपरिच्छिन्नमपि 
नभः परिच्छिन्नवद्वभासते, _ तत! तदपेक्षया च कर्मकतृत्वादिभेदव्यवहारो न विरु- 
ध्यते; प्राक्‌ 'तत्वमसि' इत्यात्मेकत्घोपदेश्रहणात्‌ । गृहीते त्वात्मैकत्वे वन्धमोक्षादिसर्व- 
व्यवहारपरिसमापतिरेच स्यात्‌ ॥ ६ ॥ 
अर्भकौकस्त्वात्तद्दचपदेशाच्च नेति चेन्न निचाय्यत्वादेषं व्योमवच ॥ ७ ॥ 

न अका तद्व्यपदेशात्‌, च, इति, चेत्‌, न, निचाय्यत्वात्‌, एवम्‌, 

सूचार्थ--( अभंकोकस्त्वात्‌ ) 'एष म आत्मान्तहंदये' इस श्रृतिमें अभंकौकः-अल्पस्थान 
(हृदय ) में स्थिति और ( तद्वयपदेशात्‌ ) अणीयान्‌’ इस शब्दसे परमसूक्ष्मत्व उपदिष्ट है। इससे 
जीव ही उपास्य है ( न ) परमात्मा नहीं । ( इति चेन्न ) यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि ( एवम्‌ ) 
अभंकौकस्त्व, अणीयस्त्व आदि धमाँसे ( निचाय्यत्वात्‌ ) परमात्मा ही उपास्य है। ( व्योमवत्‌ ) 
सवंगत होनेपर भी जसे आकाश सूईके छिद्रसे परिच्छिन्न होकर अल्पस्थान तथा परमसूकष्म कहा 
जाता है, इसीप्रकार उपाधिके सम्बन्धसे ब्रह्म भी अभकौक और अतिसूक्ष्म कहा जाता है, अतः 
ब्रह्म ही उपास्य है । 

अर्भकमल्पम्‌, ओको नीडम्‌, “एप स आत्माऽन्तहृदये' ( छा० ३।१४।३ ) इति परिः 
च्छिन्षायतनत्वात्‌ , स्चराच्देन च 'अणोयान्त्रीहेर्वा यवाद्वा? इत्यणीयस्त्वव्यपदेशात्‌ , शारीर 
एवाराग्रमात्रो जीव इहोपदिइयते, न सर्वगतः परमात्मेति यढुक्त तत्परितंव्यम्‌। अत्रोच्यते 


परमात्मासे भिन्न यह शारीर नामवाला कौन है जिसका कि “अनुपपत्तेस्तु? इत्यादि सूत्रसे प्रतिषेष 
किया जाता है ? “नान्योऽतोऽस्ति०' ( इस परमात्मासे अन्य द्रष्ट नहीं, और इससे अन्य श्रोता नहीं ) 
इसप्रकारकी श्रुति तथा क्षेत्रज्ञ चापि मां विद्धि०” (हे अर्जुन ! तुम सब क्षेत्रोमें क्षेत्रज्ञ-जी वात्मा 
भी मुझे ही जानो ) इसप्रकारकी स्मृति भी परमात्मासे अन्य आत्माका निषेध करती है। सिद्धान्ती-- 
इस विपयमें कहते हँ--यह कथन सत्य है । जैसे अपरिच्छिन्त आकाश भी घट, कमण्डलु आदि उपा- 
धियोंकी अधीनतासे परिच्छिन्न-सा मासता है, उसीप्रकार देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धिल्पी उपाधियोसि 
परिच्छिन्न हुए परमात्माको ही अज्ञानी लोग जीव ऐसा उपचार करते हैं। उपाधि तथा अज्ञानीकी 
अपेक्षासे 'तस्वमसि' ( वह तु है ) इसप्रकार आत्माके एकत्वके उपदेशके ग्रहणसे पहले हर 
कतृत्व आदि भेद व्यवहार विएद्ध नहीं है । आत्मेकत्व ( मैं ब्रह्म हुँ ) ज्ञान होनेपर तो बन्थ मोका 
पब व्यवहारोंकी परिसमाप्ति ही हो जाती है ॥ ६ ॥ 

“पुष स आत्मा०? ( यह आत्मा मेरे हृदयके भीतर है ) इसका ह पर 

कारण अमंक ( छोटा ) ओक ( स्थान ) अर्थात्‌ छोटे स्थानवाला ते केस 
( घानसे अथवा यवसे भी सूक्ष्म है) इसप्रकार [ अल्पवाचक ] स्वशब्दसे अणीयस्त्वका अवक 

भारके अग्रमागके समान शारीर-जीवात्माका ही यहाँ उपदेश किया जाता प हैं--यह 
परमात्माका नहीं। ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए ! A भी उपपन्न 

नह है। जिसका देश ( स्यान ) परिच्छिन्न है उसमें सवंगतत्व उपदेश र टर 
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१५६ त्रहासूज-शाङ्करमाष्य [ आ० १ पा० ३ 


देशेषु विद्यमानत्वात्परिच्छिन्नदेशव्यपदेशो5पि कयाचिदपेक्षया सम्भवति। यथा समः 
स्तवसुघाधिपतिरपि हि सन्नयोध्याधिपतिरिति व्यपदिञ्यते । कया पुनरपेक्षया सवंगतः 
सन्नीश्वरोऽमकोका अणीयांश्च व्यपदिश्यत इति। #? निचाय्यत्वादेचमिति त्रमः । एवम- 
णीयस्त्वादिगुणगणोपेत ईश्वरस्तत्र हृदयपुण्डरीके निचाय्यो द्रएव्य उपदिश्यते । यथा 
शालग्रामे हरिः। तत्रास्य वुद्धिविज्ञानं ग्राहकम्‌ । सर्चगतो5पी श्वरस्तत्रोपास्यमानः प्रसी- 
दति। व्योमवच्चेतद्द्वएव्यम्‌। यथा सर्वगतमपि सद्दयोम रूचीपाशाचपेक्षयार्भकौको 


- णीयश्व व्यपदिश्यते, एवं ब्रह्मापि। तदेवं निचाय्यत्वापेक्षे ब्रह्मणो5मंकीकस्त्वमणीयस्त्व॑ 


च न पारमार्थिकम्‌ । तत्र यदाशङ्कयते--हृदयायतनत्वाद्व्रह्मणो हृदयायतनानां च 
प्रतिशरीरं भिन्नत्वाद्भिन्नायतनानां च शुकादीनामनेकत्वसावयवत्वानित्यत्वादिदोषदर्श- 
नादूत्रह्मणो5पि तत्प्रसङ्ग इति, तदपि परिहृतं भवति ॥ ७ ॥ 


संभोगग्राप्तिरिति चेन्न वैशेष्यात्‌ ॥ ८ ॥ 

पद्च्छेद्‌--सम्मोगप्राप्तिः, इति, चेत्‌, न, वेशेष्यात्‌ । 
नहीं हो सकता । परन्तु सब जगह विद्यमान होनेसे सर्व-व्यापकर्भे किसीकी अपेक्षा परिच्छित्र दरका देशका 
उपदेश भी संभव है । जसे समस्त पृथ्वीका अधिपति हुआ भी यह अयोध्याका अधिपति है ऐसा 
व्यपदेश होता है। परन्तु संगत हुआ भी ईश्वर पुनः किसीकी अपेक्षा 'अभंकौका' और “अणीयानु' 
क्रहा जाता है? ध्येय होनेके कारण वह “अमकौका” और “अणीयानु' कहलाता है, ऐसा हम कहते 
हैं। जसे शालग्राममें यह विष्णु है ऐसा उपदेश किया जाता है, वेसे ही अणीयस्त्वादि गुणसमुदायसे 
विशिष्ट ईश्वर उस हृदय कमलमें द्रष्टव्य है, ऐसा उपदेश किया जाता है। वहाँ ( हृदय ) में उस 
( परमात्मा ) को ग्रहण करनेवाला बुद्धिविज्ञान ( वृत्ति ) है। ईश्वर सर्वव्यापक होनेपर भी हृदयमें 
उपास्यमान होनेसे प्रसन्न होता है। और उप्तको आकाशके समान समझना चाहिए। सवव्यापक होते 
हुए भी जसे आकाश सूची छिद्र आदिकी अपेक्षा अभंकौका और अणीयानु व्यपदिष्ट होता है, एवं ब्रह्म 
भी । इस प्रकार ध्यान करनेकी योग्यताकी अपेक्षा ब्रह्ममें अर्भकौकस्त्व और अणीयस्त्व है, परमाथसे 
नहीं । यहांपर जो यह आशंका की जाती है कि ब्रह्मका स्थान हृदय है, और हृदयस्थान प्रत्येक शरीरमें 
मिन्न-भिन्न है; जसे भिन्न-भिन्न स्थानोमें रहनेवाले शुकादिमें अनेकत्व, सावयवत्व, तथा अनित्यत्वादि दोष 
देखनेमें आते हैं, वेसे ही ब्रह्ममें मी अनेकत्व, सावयवत्व, -तथा अनित्यत्वादि दोषों की प्रसक्ति हो सकती 
है । परन्तु यह शंका भी उपयुक्त आकाशके दृष्टान्तसे दूर हो जाती है ॥ ७ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% “मनो अहोत्युपास्ते । आकाशो ब्रह्मत्युपास्ते । आदित्य बरहोत्युपास्ते) । इसप्रकार वेदों 
अध्यात्म, अधिमूत और अधिदेव भेदसे अनेक उपासनाएँ अनेक स्थान और अनेक फल कहे गए हैं । 
इन सब स्थानोंमें-से हृदय ही उत्तम स्थान है, क्योंकि हृदयमें परमात्माकी अभिव्यक्ति होती है । यद्यपि 
परमात्मा सवंत्र समानरूपसे व्याप्त है, फिर भी उसका साक्षात्कार महावाक्योके उपदेश द्वारा विशुद्ध 
अन्त:करणसे ही होता है अन्यथा नहीं, क्योंकि 'इड्यते त्वग्रचया बुद्धया सूक्ष्मया सूक्ष्मदर्रिमिः' यह 
केठ श्रुति भी इसका समर्थन करती है । बुद्धिका विशेष स्थान हृदय है । उसमे बुद्धिसि परमात्माकी 
अभिव्यक्ति होती है । अतः हृदयको घ्येयको स्थान कहा गया है । यद्यपि वेदान्त सिद्धान्तमें आत्मन 
गा; सम्भूतः इत्यादि श्रुतिसे वायु आदिके समान आकाशकी भी ब्रहासे उत्पत्ति मानी गयी है, 
तथापि नेय्यायिक आदिके मतानुसार अथवा सापेक्षिक नित्यत्वको लेकर यहाँ आकाशका द्वष्टान्त 
दिया गया है ॥ ७ ॥ 


अधि० २१२० ८ | भषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १५७ 


सूत्नाथ--( सम्मोगप्राप्तिः ) सवंव्यापक परमात्मामें चेतन होनेके कारण जीवके समान सुख 
दुःखके सम्भोगकी प्राप्ति हो, ( इति चेन्न ) तो यह कथन युक्त नहीं है, ( वेशेष्यात्‌ ) क्योंकि दोनोंमें 
वैशेष्य है अर्थात्‌ जीव भोक्ता और परमात्मा अभोक्ता है, इत्यादि भेदके कारण जीव ओर ब्रह्म मिन्न 
भिन्न हैं। अतः जीवके मोगसे ब्रह्ममें मोगका प्रसंग नहीं है। इसलिए मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त ब्रह्म 
ही उपास्य है । 

& व्योमवत्सवंगतस्य प्रण सर्वप्राणिहदयसंवन्धात्‌, चिद्रूपतया च शारीराद- 
विरिषष्टत्वात्‌, खुखरडुःखादिसंभोगो ५प्यविशिष्टः प्रसज्येत, एकत्वात्य। नहि परस्मादात्मनोऽ- 
. न्यः कश्चिदात्मा संसारी विद्यते, “नान्योऽतोऽस्ति विज्ञाता' (बृ० ३।७।२३) इत्यादिश्रुतिभ्यः । 
तस्मात्परस्यैव त्रह्मणः संसारसंभोगप्रातिरिति चेत्‌-न; वैशेप्यात्‌। न तावत्सर्वप्राणिहदय- 
संबन्धाब्िद्रूपतया च शारीरवदूघ्रह्मणः संभोगप्रसङ्ग:बैशोष्यात्‌। विशेषो हि भवति शारीर- 
परमेश्वरयोः । एकः कर्ता भोक्ता धर्माधर्मादिसाधनः सुखदुःखादिमांश्च। एकस्तद्वि- 
परीतो ५पहतपाप्मत्वादिगुणः । एतस्माद्नयोर्विशेषादेकस्य भोगो नेतरस्य। # यदि च 
संनिधानमात्रेंण चस्तुशक्तिमनाश्रित्य कायंसंवन्धो५भ्युपगम्येत, आकाशादीनामपि 
दाहादिप्रसङ्ग: । सर्वंगतानेकात्मवादिनामपि समावेतौ चोद्यपरिहारौ । यदप्येकत्वाद्‌ 

ब्रह्मण आत्मान्तराभावाच्छारीरस्य भोगेन ब्रह्मणो भोगप्रसङ्गः इति । अत्र वदामः--इदं 
आकाशके समान सर्वव्यापक ब्रह्मका सब प्राणियोंके हृदयके साथ सम्बन्ध होने तथा चेतन्य- 

रूप होनेके कारण ब्रह्म और जीवमें भेद नहीं है, इससे जीवके समान ब्रहामे मी सुखदुःखादि संभोग 
प्रसक्त होगा । और श्रुति प्रतिपादित एकत्वसे मी “नान्योऽतो०? ( इस-परमात्मासे भिन्न विज्ञाता नहीं 
है ) इत्यादि श्रतियोसे यह निश्चय होता है कि परमात्मासे भिन्न कोई संसारो जीवात्मा नहीं है। अतः 
( जीव और ब्रह्मके एक होनेसे ) परब्रह्मको ही संसार संमोगकी प्राप्ति होगी, ऐसा यदि कहो तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि जीव और ब्रह्ममें विशेष है । सब प्राणियोंके हृदयके साथ सम्बन्ध होने तथा 
चेतन्यरूप होनेसे जोवके समान ब्रह्मामें संभोगका प्रसंग नहीं है, क्योंकि वेशेष्य है। जीव और ब्रह्ममें 
विशेष ही है। एक-जीव कर्ता, भोक्ता, धमं और अघम साधनवाला तथा सुख दुःख आदि वाला 
है । दुसरा-ब्रह्म जीवसे विपरीत पापरहितत्वादि गुणोंसे युक्त है । इस प्रकार इन दोनोंमें विशेष होनेके 
कारण एक जीवको सुख दुःखादिका भोग प्राप्त होता है दुसरेको नहीं । और यदि वस्तुकी सामथ्यंका 
आश्रय किये विना केवल सान्निध्यमात्रसे कायंके साथ सम्बन्ध माना जाय तो आकाश आदियें भी 
दाह आदिका प्रसङ्ग उपस्थित होगा । और जिन वादियोंके मंतमें जीव सवंव्यापक तथा अनेक हैं 
उनके मतमें भी इस प्रकारकी शड्का और उसका समाधान समान ही होगा । और यह जो कहा कि 
ब्रह्मके एकत्वसे अन्य आत्माका अमाव है, अतः जीवके भोगसे ब्रह्मे भोगकी प्रसक्ति होगी । इस 
विषयमें हम कहते हैँ-उस अनमिज्ञसे यह पूछना चाहिए कि परमात्मासे अन्य आत्माके अभावका 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& “नान्योऽतोऽस्ति’ इत्यादि श्रुतियाँ उपाधिसे रहित शुद्ध आत्माको लेकर ही अभेदका प्रति- 


पादन करती हैं, उपाधिको लेकर नहीं । उपाधिको लेकर तो दोनोंमें कल्पित भेद ही है । इसलिए जीव . 


कर्ता भोक्तादि धर्मेसि युक्त है और ब्रह्म अकर्ता अमोक्ता आदि है, अतः ब्रह्ममें जीवके समान सुख दुःख 
आदि भोगका प्रसंग उपस्थित नहीं हो सकता । 

& एक ही हृदयमें जीव और ब्रह्म साथ-साथ रहते हैं, इस सान्निष्यसे जीवका मोग ब्रह्ममें होना 
चाहिए, यह आक्षेप असंगत है, क्योंकि यदि वरतुकी असंगता आदि शक्तिके विचार किये विना 


सान्निष्यमात्रसे दोषका उपपादन करोगे तो अग्नि आदिके सान्निध्यसे आकाशमें भी दाह आदि | 





१५८ ब्रह्सूत्र-शाङ्गरभाप्य  [अ०१प्‌०३. 


तावहे चानां धियः प्रष्टव्यः । कथमयं स्वयात्मान्तराभायोऽध्ययसीयत इति। 'तस्वमसि' “नहं | 
ब्रह्मस्मि? "नान्योऽतोऽस्ति विज्ञात!’ इस्यादिशाखे भ्य इति चेत्‌, यथाशास्त्रं तर्हि शास्रीयो पथ: 

प्रतिपत्तच्यो न ततार्थजरतीयं रभ्यम्‌। शास्त्र च तत्वमसि’ इत्यपहतपाप्मत्वादिचिरोषणं 
ब्रह्म शारीरस्यात्मत्वेनोपदिराच्छारीरस्यैच तावदुपभोकतत्वं चारयति । कुतस्तदुपभोगेन 
ब्रझण उपभोगप्रसङ्ग : ! & अथागृहीतं शारीरस्य ्रह्मणेकत्यं, तदा मिथ्याज्ञाननिमित्तः 
शारीरस्योपभोगः, न तेन परमार्थरूपस्य ब्रह्मणः संस्पर्श:। नहि वालैस्तळमलिनतादि- ` 
शिव्योम्नि विकत्प्यमानें तळमलिनतादिविरिएमेब परमार्थतो व्योम भवति । तदाह-न, 
चैशेष्यादिति। सैकत्वेऽपि शारीरस्योपभोगेन त्रण उपभोगप्रसङ्गः, वैशेप्यात्‌। विशेषो हि 
भवति मिथ्याज्ञानसम्यण्हानयोः । मिथ्याज्ञानफर्पित उपभोगः, सस्यग्जञानद एमेकत्वम्‌। 
न च भिथ्याज्ञानकल्पितेनोपभोगेन सम्यण्ज्ञानदएं वस्तु संस्पृद्ययते । तस्मान्नोपभोग- | 
गन्धोऽपि शक्य इश्वरस्य करपयितुम्‌ ॥ ८ ॥ 


निश्चय तुमने किस प्राणसे किया? यदि कहो कि “तवमसि” “अह ब्रह्माऽस्मि, 'नान्यतोऽतो० 
इत्यादि शास्त्रोसे किया है तो (हम कहते हैं कि ) शास्त्रके अनुसार ही शास्त्रीय अथं समझना 
चाहिए, उसमें अर्धजरतीय युक्त नहीं है, “तत्वमसि” इत्यादि शास्त्र तो पापरहितत्वादि विशेषणोंसे 
उपलक्षित ब्रह्मका जीवको ( तू ब्रह्म है ) आत्गरूपसे उपदेश करता हुआ जीवके ही मोक्तृत्वका निषेध 
करता है । ऐसी स्थितिमें जीवके उपमोगसे ब्रह्ममें उपभोगका प्रसंग कसे हो सकता है ? यदि जीवका 
ब्रह्मके साथ अभेदज्ञान गृहीत नहीं हुआ तो मिथ्याज्ञानसे ही जीवमें उपभोग उपपन्न होगा। 
परमाथरूप ब्रह्मका उस उपभोगके साथ संस्परा-सम्वन्ध नहीं है । अज्ञानी लोग आकाशमें तल और 
मलिनता आदिकी कल्पना करते हैं, परन्तु इतनेसे ही परमार्थतः आकाश तल, मलिनता आदिवाला 
नहीं हो जाता, इसलिए सूत्रकार कहते हँ- “न बैशेप्यात्‌” ( जीव ब्रह्मके ) एकत्व होनेपर भी जीवके 
उपभोगसे व्रह्ममें उपगोगकी प्रसक्ति नहों हो सकती, क्योंकि वंरोष्य है । वस्तुतः मिथ्याज्ञान और सम्यग्‌- 
ज्ञानमें विशेष है । उपभोग मिथ्याज्ञानसे कल्पित है और एकत्व सम्यगृज्ञानसे दृष्ट है । सम्यगृज्ञानसे 
अनुभूत वस्तु मिथ्याज्ञान कल्पित उपभोगसे सम्त्रन्ध नहों रखती, अतः ईश्वरमें लेशमात्र भी 
उपमोगकी कल्पना नहीं की जा सकती ॥ ८॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

मानने पड़ेंगे । और दूसरी वात यह भो है कि जिनके मतमें अनेक जीवात्मा हैं और एक ही साथ 


सब एक ही देहमें विद्यमान हैं उनके मतें सब आत्माओंक़ो परस्परके दुःख सुखसे दुःखी सुखी होवा 
पड़ेगा । यदि इस दोषके निवारणाथं पूवंपक्षी यह कहे कि जिस जीवसे जो कमं किये गये हूँ वही उस 
कमफलका भागी होगा अन्य नहीं, तो सिद्धान्तमें भी जिस जीवने जो कमं किया है उसका फल उपे 
स्वयं ही मोगना पड़ता है वह फल ब्रह्मको प्राप्त नहीं होगा । इस प्रकार हमारे मतमें भी कोई दोष 
नहीं है । और “तत्त्वमसि' 'अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यदि श्रुति वाक्योंमे ब्रह्मसे आत्मान्तरका अभाव कहकर 
फिर ब्रह्ममें भोग प्राप्तिका आक्षेप करते हो, यह अघंजरतीय अयुक्त है । क्योंकि उक्त श्रुतिवाक्य तो 
जीवको “तु ही व्रह्म है! ऐसा आत्मरूपत्रे उपदेश करते हुए जीवमें अनादि अविद्याकृत कतृंत्व मोक्तृत्व 
आदिका निषेध करते हैं। तव किस कारण जीवका उपभोग ब्रह्मामें प्रसक्त होगा ? 'आत्माऽपहत- 


पाप्मा' इत्यादि श्रृतियोंमें ब्रह्म तो पाप आदिसे रहित शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वमाव प्रतिपादित है | ऐसे ब्रह्ममें 
जीवके उपमोगका अवकाश ही कहाँ ? दारा 


ॐ सम्त्रन्ध द्वि ( दोका ) होता है । जव दो पदाथ सत्य होते हुँ तो उनका सम्त्रन्ध भी सत्य 
होता है । परन्तु वेदान्त सिद्धान्तमें “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इत्यादि श्रुतियोंके आधारपर एक 
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( २ अत्त्रधिकरणम्‌ । सू० ९-१० ) 
अचा चराचरग्रहणात्‌ ॥९॥ 
पद्च्छेद्‌--अत्ता, चराचरग्रहणात्‌ । 
सूचाथ--( चराचरग्रहणात्‌ ) चराचर ( स्थावर और जंगम ) के ग्रहण होनेसे यहाँ (अत्ता) 
भक्षक परमात्मा ही है अग्नि आदि नहीं । 
६ कठवल्ली पु पठ्यते----“यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चोभे भवत ओद्‌नः। स्रत्युयस्थोपसेचनं क 
इत्था वेद यन्न सः ( १।२।२४ ) इति । अत्र कश्चिदोदनोपसेचनसूचितोऽत्ता प्रतीयते। तत्र 


'यस्य ब्रह्म च क्षत्रं च०' ( जिस परमेश्वरका ब्राह्मण तथा क्षत्रियसे उपलक्षित सम्पूणं चराचर 
जगत्‌ 'ओदनः' भक्षण करने योग्य भात है और सवं प्राणिनाशक मृत्यु जिसका उपसेचन ( घी आदि ) 
है वह जहाँ है उसे कौन [ अज्ञ पुरुप ] इस प्रकार ( उपयुक्त साधन सम्पन्न अधिकारीके समान ) 

८ सत्यानन्दी-दीपिका 

बरह्म ही सत्य है, 'अतोन्यदातम्‌' ( तदतिरिक्त सव मिथ्या है ) अतः सत्य और मिथ्याका सम्बन्ध मो 
मिथ्या ही होता है अर्थात्‌ कल्पित पदाथके साथ अधिष्ठानका सत्य सम्बन्ध नहीं होता किन्तु कल्पित 
होता है । यदि कल्पित पदाथके साथ अधिष्ठानका सम्बन्ध सत्य मानें तो भ्रान्तिमय जलसे मरुस्थल 
भी गीला होना चाहिए, परन्तु होता नहीं है, क्योंकि 'यत्र यदध्य्रासंस्तत्कृतेन दोपेण गुणेन वाडणु- 
सात्रेणापि न सम्बध्यते! ( जिसका जहां अध्यास होता है तत्कृत दोष या गुणसे वह अणुमात्र भी 
सम्बन्धित नहीं होता ) ऐसा प्रकरणमें मो समझना चाहिए अर्थात्‌ ब्रह्ममें जीव अविद्यासे कल्पित 
है अतः कल्पित वस्तुके कल्पित सम्बन्धसे सत्य अधिष्ठानमें किञ्चित्‌ मी वलक्षण्य नहीं आता। 
इससे यह सिद्ध होता है कि हृदयमें ब्रह्मकी स्थितिका कोई बादक नहीं है ओर मनोमयत्वादि गुगोसे 
उपलक्षित परमात्मा ही यहाँ उपास्य है जीव नहीं ॥ ८ ॥ 

२४ नचिकेता और यमका संवाद कठोपनिपदमें प्रसिद्ध है। उसमें इस प्रकार प्ररनोत्तर देखनेमें 
आते हैं। “स त्वमझि _ स्वग्यमध्येषि सत्यो प्रश्नहिए' ( कठ० १।१३ ) (हे मृत्यु ! तुम स्वगंके 


` . साधनभूत अग्निको जानते हो उसका वर्णन मुझ श्रद्धालुके प्रति करो । ) 'छोकादिमपि तसुत्राच तस्मे०' 


( कठ० १॥१५ ) ( तब यमराजने नचिकेताके लिए छोकोंके आदि कारणभूत उस अग्निका उपदेश 


RN Ue कप र टु 


किया ) यह अग्नि विषयक प्रएनोत्तर दै । “येयं प्रेते विचिकित्सा मनुप्पेञ्स्तीत्येके नायमस्तीति चके 
( कठ० १।२० ) ( मरणानन्तर मनुष्यके विपयमें यह सन्देह है कि परलोकमें शरीरेन्द्रिय, मन, वुद्धि 
आदिसे भिन्न देहान्तर सम्बन्धो आत्मा है, ऐसा कुछ लोग मानते हैं, ओर कुछ लोग मानते हैँ कि 
इनसे भिन्न आत्मा नहीं है ) यह जीव विषयक प्रन है । “अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्माद० ( कठ० १।२। 
१४ ) ( जो धमसे पृथक्‌, अधमंसे पृथक्‌, तथा इस कार्य कारणरूप प्रपश्चसे भी पृथक्‌ है ) यह ब्रह्म 
विषयक प्रश्न है। 'हन्त त इदं प्रवक्ष्यामि युद्यं ब्रह्म सनातनम्‌ । यथा च मरणं प्राप्य आत्मा भवति 
गोतम' (क० २।२।६) ( हे गौतम ! अव मैं तुम्हारे प्रति उस गुह्य और सनातन ब्रह्मका वर्णन करूंगा 
तथा [ ब्रह्मको न जाननेसे मरणको प्राप्त होनेपर आत्मा जैसा हो जाता है [ वह भी बतलाऊंगा ] ) 
यहाँसे जोव और ब्रह्म विषयक उत्तर आरम्भ होता है । इस प्रकरणमें 'यस्य ब्रह्म च क्ष्रं च यह 
मन्त्र उत्तररूपसे आया हुआ है । इसलिए यहां सन्देह होता है कि इन तीनोंमें कौन अत्ता है । जसे 
गत अधिकरणमें ब्रह्ममें मोक्तृत्वका अमाव कहा गया दै, वसे उसमें कतृत्वका मी अमाव है, इस प्रकार 
यहाँ दृष्टान्त संगतिसे 'अझेरत्तेति' आदिसे पूवंपक्ष है । इसमें पुर्वपक्षी अन्य श्रुतियोंके वळसे अग्नि अथवा 
जीवको ही यहाँपर अत्ता सिद्ध करते हे । पवपक्षमें अग्नि अथवा जीवकी उपासना है, सिद्धान्तमें 
निविशेष ब्रह्मका ज्ञान, इस प्रकार दोनोंमें अन्तर है । - 





१६० त्रह्मसूत्र-शाङ्करमाष्य [ अ० १ पा० ३ | 


किमश्चिरत्ता स्यात्‌, उत जीवः, अथवा परमात्मेति संशयः। विशेषानवधारणात्‌, त्रयाणां 
चाग्निजीवपरमात्मनामस्मिन्ग्रन्थे प्रश्‍नोपन्यासोपळव्थेः । कि तावत्‌ प्राप्तम्‌! अग्निरत्तेति। | 
कुतः १ 'अझिरच्चादः' (ड्‌ १।४।६) इति श्रुतिप्रसिद्विभ्याम्‌। जीवो चाऽत्ता स्यात्‌, “तयोरन्यः 
पिप्पलं स्वाद्वत्ति’ इति दशनात्‌ । न परमात्मा; 'अनइनञ्चन्योऽभिचाकशीति' (सुण्ड० ३।१।१) | 
इति दर्शनादित्येवं ॐ प्रासे नूमः-अत्ताऽत्र परमात्मा भवितुमह॑ति | कुतः ? चराचर- ` 
ग्रहणात्‌। चराचरं हि स्थावरजङ्गमं स॒त्यूपसेचनमिहाद्यत्वेन प्रतीयते, तादशस्य चायस्य न | 
परमात्मनोऽन्यः कात्सन्येनात्ता खंभवति । परमात्मा तु विकारजातं संहरन्‌ सर्वमत्तीत्यु- 
पपद्यते । नन्चिह चराचरग्रहणं नोपलभ्यते, कथं सिद्धवञ्चराचरग्रहणं हेतुत्वेनोपादीयते ? 
नेप दोषः; सृत्यूप सेचनत्वेन सवस्य प्राणिनिकायस्य प्रतीयमानत्वत्‌, बल्लक्षत्रयोश्र प्राधा- 
्यात्प्रद्शनार्थत्वोपपत्तेः। यत्तु परमात्मनोऽपि नातत्तुत्वं संभवति; ‘अनश्नञ्ञन्योऽभिचाकश्चीति' 
इति दर्शनादिति । अत्रोच्यते-कर्मफलभोगस्य प्रतिषेघकमेतद्दशनं; तस्य संनिहितत्वात्‌। 
न विकारसंहारस्य प्रतिषेधक; सर्ववेदान्तेषु स्टष्टिस्थितिसंहारकारणत्वेन ्रह्मणः प्रसिद्ध- 
त्वात्‌ । तस्मात्परमात्मेवेहात्ता भवितुमर्हतीति ॥ ९ ॥ 

जान सकता है ? ) ऐसा कठोपनिषद्में कहा गया है । यहाँ ओदन और उपसेचनसे सूचित कोई एक 
भक्षक प्रतीत होता है । यहाँ क्या वह भक्षक अग्नि है या जीव अथवा परमात्मा ? ऐसा संशय होता 
है । इस ग्रन्थमें अग्नि, जीव और परमात्मा इन तीनोंके प्रदनोंका उपन्यास उपलब्ध होता है । 
तब क्या प्राप्त होता है ? 'पूवपक्षी--अग्नि ही अत्ता ( भक्षक ) है । क्यों ? “अग्निरन्नादः? ( अग्नि 
अन्नको भक्षण करता है) इस श्रुति और लोक प्रसिद्धिसे यही प्राप्त होता है अथवा जीव भक्षक 
होना चाहिए, क्योंकि “तयोरन्यः पिप्पलं०? ( उन दोनोंमें एक तो स्वादिष्ट (मधुर) पिप्पल (कमफल) 
का उपभोग करता है ) ऐसी श्रुति देखी जाती है । परन्तु परमात्मा भक्षक नहीं हो सकता, क्योंकि 
“अनइनन्नन्यो०' ( दूसरा न भोगता हुआ साक्षिरूपसे देखतां रहता है ) ऐसी श्रुति देखनेमें आती है । 
सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-यहाँ परमात्मा ही अत्ता होना युक्त है । क्यों ? क्योंकि श्रुतिमे 
चराचरका ग्रहण है । चर और अचर-जंगम और स्थावर जगत्‌-तथा मृत्यु उपसेचन यहाँ मक्ष्यरूपसे 
प्रतीत होते हैं । ऐसे भक्ष्यका पूणरूपसे भक्षक परमात्मासे अन्य नहीं हो सकता । परमात्मा तो 
सम्पूणं विकारका संहार करता हुआ सबको भक्षण करता है, ऐसा उपपन्न होता है। परन्तु श्रुतिमें 
चर ओर अचरका ग्रहण तो उपलब्ध नहीं होता, तो फिर सूत्रकारने निश्‍चित सा मानकर चराचरका 


हेतुरूपसे केसे ग्रहण किया या ? यह दोष नहीं है, क्योंकि मृत्युरूपी उपसेचके कथनसे सब प्राणि- 
समूहकी मक्ष्यरूपसे श्रुतिमें प्रतीति होती है। ब्राह्मण और क्षत्रियको मुख्य होनेके कारण उनका 


श्रुतिमे प्रदर्शन होना ठीक है । [ क्योंकि जगत्‌में ये दोनों प्रधान हैं अतः उनका ग्रहण ठीक है ], 
'अनइनश्नन्यो असिचाकशीति०' ( दूसरा कर्मफल भोगे विना साक्षिरूपसे देखता रहता है) इस 
श्रुतिसे भी परमात्मा भक्षक नहीं हो सकता । [ ऐसा जो कहा गया है | इसपर कहते हैं--यह श्रुति- 
वाक्य कमंफलके उपभोगका प्रतिषेब करता है, क्‍योंकि उसके सत्षिहित ( समीप ) है, किन्तु विकारके 


संहारका प्रतिपंध नहीं करता, कारण कि ब्रह्म सब वेदान्त वाक्योंमे सृष्टि, स्थिति और संहारका कारण 
रूपसे प्रसद्ध है । इसलिए यहाँ परमात्मा ही भक्षक होने योग्य है ॥ ९ ॥ । " 


सत्यानन्दी-दीपिका 

# पूवपक्षी ओदनशब्दसे भोग्य वस्तुका ग्रहण करता है । परन्तु सिद्धान्तमें तो. ओदनीय ब्रह्म 
एवं क्षत्रशब्दोंसे उपलक्षित कार्य मात्रका ग्रहण किया जाता है । इसलिए सम्पणे प्रपच्का संहारक 
ईश्वर ही हो सकता है दुसरा नही ॥ ९॥ | र नळ यी | न 


अधि० ३ रू० १०-११ | भापषालुवाद- सत्यानन्दी- दीपिकासहित १९१ 


प्रकरणाच || १० ॥ 

पदच्छेद--प्रकरणात्‌, च । | 

सूचा्थ --'न जायते’ इस प्रकरणसे ओर 'क इत्था वेद यत्र सः' इस दुविशेयरूप लिङ्गसे 
अत्तवाक्यमे उक्त अत्ता परमात्मा ही है। 

इतश्च परमास्मैवेहाऽत्ता भवितुमहं ति, यत्कारणं प्रकरणमिदं परमात्मनः, 'न जायते . 
श्रिवते चा चिपश्चित्‌' (काठ० १।१।१८) इत्यादि । प्रकृतग्रहणं च न्याय्यम्‌ । 'क इत्था वेद यत्र 
सः’ इति च दुविज्ञानत्वं परमात्मलिङ्गम्‌ ॥१०॥ 

, ( ३ शुहाधिकरणम्‌ स० ११-१२ ) 
हां प्रविष्टावात्मानौ हि तदशनात्‌ ॥११॥ 

यद्च्छेद--गुहाम्‌, प्रविष्टो, आत्मानौ, हि, तहशनात्‌ । 

सूञाथे--(गुहां प्रविष्टावात्मानौ एव) ऋतं पियन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे पराधें' 
इस मन्त्रमें जीव और परमात्मा ही गुहामें प्रवेश किये हुए हैं बुद्धि और जीव नहीं, ( तदशनात्‌ ) क्योंकि 
श्रृतिमें ऐसा ही देखा जाता है । 

६४ कठचलीप्वेच पठ्यते--“ऋतं पिवरती सुकृतरय लोके गुहां प्रविष्टो परमे पराधं । छाया- 

तपो ब्रह्मविदो वदन्ति पज्ञाझयो ये च त्रिणाचिकेताः' (-काठ० १।३।१ ) इति। तत्र संदायः-- 
किमिह बुद्धिजीवौ निर्दिष्टो, उत जीवपरमात्मानाविति। यदि घुद्धिजीवो, ततो वुद्धिप्रधाना- 
त्कार्यकरणसंघाताद्विलक्षणो जीचः प्रतिपादितो भवति । तदपीह प्रतिपाद्‌यितव्यं, ययं प्रेते 
विचिकित्सा मनुष्येऽस्तीरयके नायमस्तीति चक । एतद्वियामंनुशिप्टस्व्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ॥' 
इससे भी परमात्मा ही यहाँ अत्ता-मक्षक होना चाहिए, क्योंकि “न जायते श्रियते०' ( मेघावी- 
आत्मा न उत्पन्न होता है और न मरता है ) इत्यादि प्रकरण परमात्माका ही है। प्रकृतका ग्रहण 
करना युक्त है । 'क इस्था०' ( वह जहाँपर है इस प्रकार उसको [ अधिकारीके विना ] कौन जान 
सकता है ) ऐसा दुविज्ञानत्व परमात्माका ही लिङ्ग है ॥१०॥ 

“हतं पिबन्तौ०' ( ब्रह्मवेत्ता लोग कहते हैं कि शरीरमें बुद्धिरूप गुहाके भीतर प्रकृष्ट ब्रह्म- 
स्थानमें प्रविष्ट हुए अपने कमंफलको भोगनेवाले छाया और घामके समान परस्पर विलक्षण दो 
[ तत्त्व ] हैं यही बात जिन्होंने तीन वार नाचिकेताग्निका चयन किया है । वे पत्चारिन उपासना करने 
वाले भी कहते हैं ) ऐसा कठवल्ली में कहा जाता है । इसमें संशय होता है कि क्या यहाँ बुद्धि और जीव 
निदिष्ट हैं अथवा जीव और परमात्मा । यदि बुद्धि और जीव हैं तो बुद्धि जिसमें प्रधान है, ऐसे शरीर 
इन्द्रिय आदि संघातसे विलक्षण जीव प्रतिपादित होगा । वह मी यहाँ प्रतिपादन करने योग्य है, क्योंकि 
शेयं प्रेते०' ( मनुष्यके मरनेके अनन्तर कुछ लोग कहते हैं कि आत्मा है ओर कुछ लोग कहते हैं कि 
आत्मा नहीं है, ऐसा संशय होता है, अतः इस विषयमें तुमसे निश्चित निर्णय पाकर मैं इस आत्म- 

। विद्याको जान सकूँ, वरोमें यह मेरा तीसरा वर है ) ऐसा प्रस्त किया गया है । यदि जीव और परमात्मा 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

# पूर्व अधिकरणमें मृत्युपदके साक्निध्यसे जैसे ब्रह्म, क्षत्रपद अनित्य वस्तु परक हैं, वसे गुहा- 
प्रवेशके साज्षिध्यसे ऋतं पिबन्तो’ यह 'पिबत्‌' शब्द भी बुद्धि, क्षेत्रज्ञ परक होना चाहिए, इस प्रकार 
हृष्टान्तसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्भ है। “ऋतं पिवन्तौ०' यह इस अधिकरणका विषयवाक्य 
है । इस श्रुति प्रतिमादित “ऋतं? को सेवन करनेवाले इन दोनों ( तत्त्वों ) को ब्रह्मविद्‌ तथा स्वगं, 


[2 सेध, पृथ्वी, पुरुष और स्त्रीमें अग्निदृष्टि रखनेवाले पञ्चास्निके उपासक ( पञ्चार्निवेत्ता ) यमके द्वारा 
| २१ 
| 
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( काठ० १।१।२०) इति पृष्टत्वात्‌ । अथ जीवपरमात्मानो ततो जीवाडिलक्षणः परमात्मा 
प्रतिपादितो भवति । तदपीह घ्रतिपाद्‌यितव्यम्‌} अन्यत्र धर्माद्‌न्यत्राधर्माद्न्यत्रास्माव्कृताङ्तात्‌। 
अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च यत्तत्पञ्यसि तद्वद्‌ ॥' ( काठ० १।२।१४ ) इति पृष्टत्वात्‌ । ॐ अतराहा- 
झे्ता-उभावप्येतो पक्षौ न संभवतः । कस्मात्‌ ! ऋतपानं कर्मफलोपभोगः; 'सुछृतस्य लेके 
इति लिङ्गात्‌ । तच्चेतनस्य क्षेत्रज्ञस्य संभवति, नायेतनाया बुद्धेः । 'पिवन्ती' इति च द्विव- 
चनेन योः पानं दशयति श्रुतिः । अतो बुद्धिक्षेत्रशपक्षस्तावन्न संभवति। ॐ अत एव क्षेत्रज्ञ- 
परमात्मपक्षोऽपि न संभवति; चेतनेऽपि परमात्मनि ऋतपानासंभवात्‌ । “अनरनन्नन्योऽभि- 
चाकशीति' ( सु० ३।१।१ ) इति मन्त्रवर्णादिति । अत्नोच्यते-नैष दोषः; छत्रिणो गच्छन्ती- 


he 


त्येकेनापि छत्रिणा वहनां छत्रित्वोपचारदर्शानात्‌ । एवमेकेनापि पिवता हो पिवन्ताबुच्येते। 


_यद्वा--जीचस्तायत्पिवति, ईश्वरस्तु पाययति। पाणस ईश्वरस्तु पाययति । पाययन्नपि पिवतीत्युच्यते; पाचयितर्यपि 





हों तो जीवसे विलक्षण परमात्मा प्रतिपादित होता है । यह भी यहाँ प्रतिपादन करने योग्य है, क्योंकि 
"अन्यत्र धर्माद्‌ ०? ( जो धमंसे पृथक्‌, अथमसे पृथक्‌ तथा इस कार्य कारणरूप प्रपञ्चसे भी पृथक्‌ 
और जो भूत और भविष्यत्से भी अन्य है इस तरह जिसको आप जानते हैं वही मुझसे कहिए ) 
ऐसा प्रश्‍न किया गया है । यहाँ शंका करनेवाला यह कहता है कि ये दोनों पक्ष सम्भव नहीं हैं। 
क्योंकि 'क्रतपान' का अर्थ कर्मेफलका उपभोग है। 'सुकृतस्थ लोके ( सुकृतके कार्य देहमें ) यह 
रिङ्ग है । यह चेतन क्ेत्रज्ञमें सम्भव है, अचेतन बुद्धिमें नहीं । "पिबन्तो? ( दो पोनेवाले ) इस 
द्विवचनसे श्रुति दोनोंमें कमंफलका उपभोग दिखाती है । अतः बुद्धि ओरं जीवका पक्ष तो सम्मव 
नहीं है । इस कारणसे जीव ओर परमात्माका पक्ष भी सम्भव नहीं है, कारण कि चेतन परमात्मामें 
कर्मफलका सम्मव नहीं है, क्योंकि 'अनइनच्नन्यो०' ( अन्य खाये विना साक्षीरूपसे देखता रहता है) 
ऐसी श्रुति है। इसपर कहते हैं कि यह दोष नहीं है । क्योंकि “छत्रिणो गच्छन्ति’ ( छन्रीवाले जाते 
हैं ) इसप्रकार एक छन्रीवाला हो तो भी बहुत छत्रीवाले ऐसा उपचार देखनेमें आता है । इसीप्रकार 
एक पान करता हो तो दो पान करते हूं, ऐसा कहा जाता है । अथवा जीव पान करता है ( कमफल 
भोगता है) और ईश्वर पान ( कमंफलका उपभोग ) कराता है । पान कराते ( उपभोग कराते ) 
सत्यानन्दा-दापका 
उपदिष्ट विराटरूप अग्निका तीन वार-अध्ययन, ज्ञान तथा अनुष्ठान करनेवाले कर्मी लोग भी जानते 


हैं तको सेवन करनेवाले इन दोनोंके सम्बन्धमे संशय होता है कि ये दोनों जीव और बुद्धि हैँ | 


अथवा जीव और परमात्मा हैं । 

४ 'ऋत॑ पिवन्तौ०' इस श्रुतिमें कमंफलका उपभोग दोमें सुना जाता है, क्योंकि श्रुतिमें “पिबन्तौ 
यह द्विवचन है । यदि बुद्धि और जीवका ग्रहण किया जाय तो बुद्धि जड़ है, उसमें कमंफलका भोक्तृत्व 
सम्भव नहीं है । केवल जीवका भी ग्रहण नहीं किया जा सकता, क्योंकि दो कर्मफल भोक्ताओंका 
श्रवण है । इसलिए प्रथम पक्ष युक्त नहीं है । 

% "छत्रिणो यान्ति’ यहाँ जैसे छत्री पदसे अजहल्लक्षणाके द्वारा छत्री युक्त और छत्री रहित 
दोनोंका साथ साथ ग्रहण होता है, वसे ही "पिबन्तौ? इस पदसे भोग करनेवाले और भोग न करने 
वाळे हृदयाकाशमें स्थित दोनोंका ग्रहण होता है । इस पक्षमें गोणरूपसे ईश्वरमें भोक्तृत्व माना गया 
है । और अव अन्य पक्षमें 'यद्वा' इत्यादि माष्यसे मुख्यरूपसे ईश्वरमें भोगकतृंत्व दिखळाते हैं । जीव 
कर्मफल भोगता है और ईश्वर भोग करवाता है । जैसे जीव कर्मफल भोगनेके लिए कृतिवाला होनेसे 
कर्ता है, ऐसे ही ईश्वर कर्मफलोंका भोग करानेके लिए कृतिवाला होनेसे कर्ता है । जो कराता है वह भी 
कर्ता होता है, यह न्याय लोक प्रसिद्ध है ॥ ११ ॥ 
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पकतृत्वप्रसिद्विदशंनात्‌ । चुद्धिक्षेत्रक्ञपरिप्रहोषपि संभवति; करणे कर्ठेत्वोपचारात्‌। 
पर्घांखि पचन्तीति भ्रयोगद्शनात्‌। न चाध्यात्माथिकारेऽन्यो कौचिदद्वावृत पिबन्तौ 
संभवतः । तस्माद्‌ बुद्धिजीचौ स्यातां, जीवपरमात्मानौ वेति संशयः । कि तावत्प्राप्तं? 
वुद्धिक्षेत्रज्ञाचिति । कुतः ? “गुहां प्रविष्ट’ इति विशेषणात्‌ । यदि शरीर गुहा, यदि वा 
हृदयं, उभयथापि वुद्धिक्षेत्रज्ो गुहां प्रविष्टाबुपपच्चेते। न च सति संभवे सर्वगतस्य ब्रह्मणो 
चिदिएदेशत्वं युक्तं कल्पयितुम्‌ । “सुकृतस्य लोके’ इति च कर्मगोचरानतिक्रमं दर्शायति । 
परमात्मा तु न सुरतस्य वा दुष्कृतस्य वा गोचरे वतते; 'न कमंणा वधते नो कनीयान्‌! इति 
श्रुतेः । 'छायातपो' इति च चेतनाचेतनयोर्निदेश उपपद्यते; छायातपवत्परस्परचिलक्षण- 
त्वात्‌ । तस्मादवुद्धिक्षेत्रशाविदोच्येयातामित्येवं प्रासे ब्रम विज्ञानात्मपरमात्मानाविहो- 
च्येयाताम्‌। कस्मात्‌? आत्मानो हि ताबुभावपि चेतनो समानस्वभावो | संख्याश्रवणे 
च खमानस्वभावेप्येच लोके प्रतीतिदंड्यते । अस्य गोद्वितीयोऽन्वेषव्य इत्युक्ते गोरेव 
द्वितीयोऽन्विप्यते, नाश्वः पुरुषो वा। तदिह ऋतपानेन लिङ्गेन निश्चिते विज्ञानात्मनि 
ह्वितीयान्वेपणायां समानस्वभावदचेतनः परमात्मैव प्रतीयते । ननूक्तं गुहा हितत्वददानान्न 
परमात्मा प्रत्येतव्य इति, शुहाहितत्वदर्शनादेव परमात्मा प्रत्येतव्य इति वदामः। गुहा- 
हितत्वं तु श्रृतिस्खृतिप्चसङ्ृत्परमात्मन एव हञ्यते--'गुहाहितं गह्वरेष्ठं घुराणम्‌' ( काउ० 
१।२।१२ ) “यो वेद्‌ निहितं गुहायां परमे व्योमन्‌? ( ते० २।१ ) आत्मानमन्विच्छ गुहां प्रविष्टम्‌’ 
हुए ( ईश्वर ) में भी पान ( उपमोग ) करता है ऐसा कहा जाता है, क्योंकि पकवाने वालेमें मी पाक- 
कतृंत्व प्रसिद्धि देखी जाती है । बुद्धि और जीवका भी ग्रहण हो सकता है, क्योंकि करणमें कतृत्वका 
उपचार है । जैसे “पुघांसि पचन्ति’ ( लकड़ियाँ पकाती हैं ) ऐसा प्रयोग देखनेमें आता है। और 
अध्यात्मप्रकरणमें दूसरे कोई दो पान करते हैं ( कमफल भोगते हैं ) यह सम्भव नहीं है । इसलिए 
बुद्धि और जीवका उपदेश है अथवा जीव तथो परमात्माका, ऐसा संशय होता है । तब क्या प्राप्त 
होता है ? पूवपक्षी--बुद्धि ओर क्षेत्रज्ञका निदे श प्राप्त होता है । किससे ? “गुहां प्रविष्टो? यह विरोपण 
है । इससे चाहे शरीरख्पी गुहा हो अथवा हृदय गुहा. हो, दोनों प्रकारसे बुद्धि तथा जीव गुहामें 
प्रविष्ट हुए उपपन्न होते हैं। और सम्भव हो अर्थात्‌ गुहामें प्रविष्टरूपसे बुद्धि और जीवका ग्रहण 
सम्भव हो तो सवंगत परमात्मामें विशिष्ट देशकी कल्पना करना युक्त नहीं है। 'सुकृतस्य खोके? 
यह श्रुतिवाक्र्य कमफलका अनतिक्रम दिखलाता है । परमात्मा तो सुकृत और दुष्कृत विषयक फलमें 
नहीं रहता. । क्योंकि 'न कमणा०' ( न कमंसे बढ़ता है और न घटता है ) यह श्रुति है । छायातपौ०' 
( छाया और आतपके समान परस्पर विलक्षण हैं ) यह भी चेतन, अचेतनमें निर्देश उपपन्न होता है, 
क्योंकि छाया और घामके समान परस्पर विलक्षण है । इस कारण बुद्धि और जीवको ही यहाँ कहना 
चाहिए । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--“गुहां प्रविष्टो! इस प्रसंगमें जीव और परमात्मा 
कहने चाहिएँ, क्योंकि दोनों आत्मा चेतन और समान स्वमाववाछे हैं । संख्याके श्रवण होनेपर 
लोकमें समान स्वभाववालोंकी ही प्रतीति देखी जाती है जसे अस्य गोः' ( इस वैलका दूसरा साथी 
खोजना चाहिए ) ऐसा कहनेपर बेलके सजातीय दुसरे बेलको ही खोजा जाता है उसके विजातीय 
अश्व अथवा पुरुपको नहीं खोजा जाता । इसलिए यहाँ कर्मफल-मोगरूप लिङ्गसे जीवात्पाका निश्‍चय 
होनेपर दूसरेकी खोजमें समान स्वभावाले चेतन परमात्माको ही प्रतीति होती है । परन्तु ऐसा जो 
कहा गया है कि गुहामें प्रविष्त्व देखनेसे सवव्यापक परमात्माकी प्रतीति नहों होनी चाहिए, तो इसपर 
हम कहते हैं कि गुहामें प्रविष्टत्व दशनसे ही परमात्माकी प्रतीति होनी चाहिए । क्योंकि गुहामें प्रविश्त्व 
तो श्रुति, स्मृतिमें अनेक वारः परमात्माका ही देखा गया है, जसे “गुहाहितं गह्वरेष्ठे पुराणं०? ( बुद्धिहप 
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इत्याद्यासु । सर्वगतस्यापि ब्रह्मण उपलब्ध्यथों देशविशेषोपदेशो न विरुध्यत इत्येतदप्यु- 
क्तमेव । सुकृतलोकवर्तित्व॑ तु छन्रित्ववदेकस्मिन्नपि वर्तमानमुअयोरविरुद्धम्‌ । छायात- 
पावित्यप्यविरुद्धम्‌ । छायातपवत्परस्परविलक्षणत्वात्संसारित्वासंसारित्वयोः । अविद्या- 
कृतस्वातसंसारित्वस्य, पारमार्थिकत्वाच्चासंसारित्वस्य । ठस्माहिशानात्मपरमात्मानों 
गुहां प्रविष्टो गृह ते ॥११॥ 

कृतञ्च विज्ञानात्मपरमात्मानो गछीते-- 

विशेषणाच ॥ १२ ॥ 

पदच्छेद्‌- विशेषणात्‌, च । 

सूचार्थ- “और 'आत्मानं रथिनं विद्धि “सोऽध्वनः पारमाप्नोति’ इस प्रकार गन्ता और गन्त- 
व्यादि विशेषणोंसे भी हृदयरूपी गुहामे जीव और परमात्माका ही ग्रहण होता है । 

$ विशोषणं च विज्ञानात्मपरमात्मनोरेच भवति । 'आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव 
तु! (का० १।३।३) इत्यादिना परेण ग्रन्थेन रथिरथादिरूपककद्पनया विज्ञानात्मानं रथिनं 
संसारमोक्षयोर्गन्तारं कल्पयति । 'सोऽध्वनः पारमाप्नोति तद्विप्णोः परमं पदम! (का० १।३।९) 
इति च परमात्मानं गन्तव्यम्‌ । तथा “तं दुढंश गूढसबुप्रविष्ट गुहाहितं गहुरे"्ठं पुराणस्‌ । अध्या- 
स्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा धीरो हर्पशोकौ जहाति’ ( का० १।२।१२ ) इति पूर्वस्मिन्नपि ग्रन्थे 
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गुहामें स्थित, अनेक प्रकारके अनर्थोसि पूर्ण देहमें स्थित है अनादि पुरुष परमात्माको जानकर अघि- 

कारी पुरुष हपं और शोकका त्याग कर देता है ) “यो वेद निहितं०' ( श्रेष्ठ हृदय आकाशमें स्थित, 
बुद्धिूपी गुहामें प्रविष्ट ब्रह्मको जो जानता है वह सव कामोंको प्राप्त करता है ) “आत्मानं ०' ( वुद्धिख्पी 
गुहामें स्थित आत्माका विचार करो ) इत्यादि श्रुति और स्मृतियोंमें हे । सवंव्यापक ब्रह्मका भी 
साक्षात्कार करनेके लिए हृदयादि देश विशेषका उपदेश विरुद्ध नहीं होता, ऐसा पहले कहा गया ह । 
सुकृतके कार्य देहमें रहना तो छत्रित्वके समान एकमें ( जीवमें ) कमफल भोवतृत्वादि होनेपर भी दोनों 
( जीव और परमात्मा ) में अविरुद्ध है। छाया और आतपके समान यह कथन भी अविरुद्ध है । 
क्योंकि संसारित्व और असंसारित्व ये छाया और आतपके समान परस्पर विलक्षण हैं । संसारित्व 
अविद्याकृत है और असंसारित्व पारमार्थिक है । अतः गुहामें प्रविष्ट जीवात्मा तथा परमात्माका ही 
यहाँ ग्रहण किया जाता है ॥ ११॥ 

और किस कारणसे विज्ञानात्मा और परमात्माका ग्रहण किया जाता है ? 

गन्ता और गन्तव्य आदि विश्येपण भी जीव और परमात्मामें ही सम्भव हैं । 'आत्मानं रथिनं०' 
( तू आत्माको रथी जान और शरीरको रथ समझ ) इत्यादि उत्तर वाक्य सन्दर्भसे रथी, रथ आदिके 
रूपकको कल्पना कर यमराज विज्ञानात्मा ( जीवात्मा ) रथी की संसार और मोक्षके प्रति गन्ताख्पसे 
कल्पना करते है । और 'सोऽध्चनः पारमाप्नोति०' ( वह संसार मागंसे पार-उस व्यापक परमात्माकै 
परम पदको प्राप्त कर लेता है ) इससे परमात्माकी गन्तव्यरूपसे कल्पना करते हैं। इसी प्रकार 
“तं दुद्देश गृढ़मनु०? ( दुविज्ेय, गृढ-मायामे प्रविष्ट, गुहा-खुद्धिमै स्थित, गह्वर-अनेक अनर्थोंसे व्याप्त 
| देहमें स्थित, चिरन्तन अव्यात्मयोग-विपयोंमेसे चि्तको हटाकर आत्म।में संलग्न करना, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# “मने पिबन्ता' इस मन्त्रसे पूवं “तं हुदेश शृढमुप्रचिप्टं’ इस मन्त्रसे परमात्माका और 
'आतमानं रथिनं चिद्धि इस अन्तिम मन्त्रसे जीवका ग्रहण किया गया है। इस प्रकार दोनों मंत्र जीव 
और १रमाःमाका मन्ता और मन्तव्यरूपसे ज्ञापन कराते हैं। इसलिए दोनोंका ग्रहण करना चाहिए । 
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मन्तुमन्तन्यत्वेनेतावेच विशेपितौ । ® प्रकरणं चेदं परमात्मनः । 'गह्मविदो वदन्ति’ इति च 
वक्तविशेपोपादानं परमात्मपरिग्रहे घटते । तस्मादिह जीधपरमात्माना वुच्येयाताम्‌ । एप 
एव न्यायः 'द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया’ (सुण्ड० ३।३।१) इत्येवमादिष्वपि । तत्रापि ह्यध्यात्मा- 
धिकारान्न प्राकृतौ झुपर्णाबुच्येते। “तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्ति इत्यदनलिङ्गाडिज्ञानात्मा 
भवति । 'अनइनन्नन्योऽभिचाकशीति’ इत्यनशनचेतनत्वाभ्यां परमात्मा। अनन्तरे च मन्त्र 
ताचेव द्रष्टु द्रएव्यभावेन विशिनष्टि---समाने दृक्षे पुरुषो निमझोऽनीशया शोचति सुद्यमानः । 
जुष्टं यदा पझ्यत्यन्यमीशमस्य महिमानमिति चीतशोकः” ( सुण्ड ३।।२ ) इति। ॐ अपर 
आह--'्वा सुपर्णा' इति नेयसूगस्याधिकरणस्य सिद्धान्तं भजते; पेङ्गिरहस्यवाह्मणेनान्यथा 
व्याख्यातत्वात्‌ । “तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्दत्तोते सत्त्वमनइनन्नन्यो$मिचाकशीतोत्यनइनन्नन्यो$मिप- 


इयति श्ञस्तावेती सत्तक्षेत्रशो' इति । सच्वदाब्दो जीवः, क्षेत्रक्षशब्दः परमात्मेति यदुच्यते, 


प्रापिसे आत्मका मनन कर धोर पुरुष हषं और शोकका त्याग कर देता है ) इस प्रकार पूवं ग्रन्यमें 
सी मन्ता और मन्तव्यरूपसे दोनों ही विशेषित किये गये हैं। यह प्रकरण भी परमात्माकाः है । 
‘ब्रह्मविदो वदन्ति’ ( ब्रह्मावेत्ता कहते हैं ) इस प्रकार वक्ता विशेषका ग्रहण परमात्माके स्वीकार 
करनेपर ही संगत होता है । इसलिए यहाँ जीव और परमात्मा ही कहने चाहिए । द्वा सुपर्णा सयुजा०' 
( दो सुन्दर पक्षवाले अर्थात्‌ समान घमंवाले, सदा एकत्र रहनेवाले सहचर, एक ही वृक्ष 
( शरीर ) को आश्रय कर रहते हैं ) इत्यादिमें मी ( यही कठवल्लीका ) न्याय है [ “ऋतं पिबन्तों' 
इस कठ-श्रृतिमें जिन दो का ग्रहण किया गया है उन दोनों (जोव और परमात्माको ही) “द्वा सपुर्णा इस 
मुण्डक श्रृतिमें भी ग्रहण किया गया समझना चाहिए ] वहाँ मी अध्यात्मप्रकरणके कारण लौकिक 
पक्षियोंका वर्णन नहीं किया गया है । इसमें 'तयोरन्यः पिप्पछं०' ( दोनोमें एक मधुर [ कमं ] फलोंका 
भोग करता है ) इस प्रकार अदन ( भक्षण) लिङ्गसे जीवात्मा अवगत होता है । ओर 'अनइनन्नन्यो 
अधिचाकशीति' ( दूसरा न मोगता हुआ प्रकाश करता है ) इन अमक्षण और चेतनत्वरूप लिद्धोसे 
परमात्मा अवगत होता है। उसके आगेके मन्त्रमें 'समाने वृक्षे पुरुषो०” ( एक ही शरीरख्पी वृक्षमें 
मुह्यमान-यह देह मैं हूं, इस प्रकार देहसें तादात्म्य अभिमानको प्राप्त हुआ दीनमावसे मोहको प्राप्त 
होकर शोक करता है । जब अनेक योगमागोसि चित्त शुद्धकर उस परमात्माकी महिमाकों जानता है, 
तव शोक रहित होता है ) इन दोनों को ही द्रष्टा और द्रष्टव्यमावसे विशेषित करते हैं । दूसरे कहते 
हैं--'द्वा सुपर्णा” यह मन्त्र इस अधिकारके सिद्धान्तका प्रतिरादन नहीं करता, क्योकि पेज्धिरहस्य- 
ब्राह्मणमें उसका अन्य प्रकारसे व्याख्यान किया गया है। “तयोरन्यः पिप्पकं०' ( उनमेंसे एक मघुर 
कमफल भोगता है वह सत्त्व ( बुद्धि ) है और दूसरा खाये विता देखता रहता है अर्थात्‌ कर्मफलका 
उपभोग किये विना देखता रहता है वह ज्ञ-्षेत्रज्ञ है, ये दो सत्त्व ओर क्षेत्रज्ञ हैं ) सत्त्वशब्द जीव 
वाचक है और क्षेत्रज्ञशब्द परमात्मा वाचक है ऐसा जो कहा जाता है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि 
सत्यानन्दी-दीपिका 


# भाष्यमें (द्वा सुपर्णा’ यहाँ से लेकर 'वीतशोकः तक जो अभिप्राय लिखा गया है वह | 


वृत्तिकारका मत है । भाष्यकारके मतमें तो 'द्वा सुपर्णा’ यह वाक्य इस अधिकरणका विषथवाक्य 
नहीं है । आगे 'अपर आह" से लेकर इसको स्पष्ट करते हैं । 

२ भाष्यमें “अपरः? शब्दका अर्थ--'न पर अपरः’ इस विग्रहके अनुसार स्वयं माष्यकारका 
ग्रहण है अर्थात्‌ अपरसे भाष्यकार स्वयं अपना अभिमत उपस्थित करते हैं। यह अधिकरण जीव 
और ईश्वरको सिद्ध करता है, परन्तु 'द्वा सुपर्णा' यह मन्त्र जोव ओर ईश्वरका प्रतिपादन नहीं करता, 
क्योंकि पैज्गिरहस्ञ्राह्मणते विरोध है, इस ब्राह्मणे तो बुद्धि और क्षेत्रञफा ग्रहण किया गया है । 


| 





१६६ श्रह्वास्‌त्-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० २ 


तन्नः सत्त्वक्षेत्रज्षणव्दयोरन्तःकरणशारीरपरतया प्रसिद्धत्वात्‌ । तत्रैव च व्याख्यातत्वात्‌- 
“तदेतत्सत्त्वं येन स्वप्न पस्यति, अथ योऽयं शारीर उपद्रष्टा स क्षेत्रज्ञस्तावेता सच्चक्षेत्रज्ञा' इति । 
नाप्यस्याधिकरणस्य पूर्वपक्ष भजते । नह्यत्र शारीरः क्षेत्रज्ः कतृत्वभोक्त॒त्वादिना संसार- 
घर्मणोपेतों विचक्ष्यते | कथं तहि ! सर्वसंसारधर्मातीतो ब्रह्मस्वभावश्चेतन्यमात्रस्वरूपः; 
“अनइनन्नन्योऽभिचाकशीति’ 'अनइनन्यो5मिपऱ्यति ज्ञ इति वचनात । “'तच्चमसि' 'क्षेत्रज्ञ चापि 
मां विद्धि' (गी० १३।२) इत्यादिश्रुतिस्मृतिभ्यश्च। तावता च विद्योपसंहारद शनमेवमेचाच- 
कल्पते; “तावेतौ सस्वक्षेत्र जो न ह वा एवंविदि किंचन रज आध्वंसते’ इत्यादि । कथं पुनरस्सिन्पश्चे 


'तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्तीति सत्तम्‌ इत्यचेतने सवे भोक्तृत्वचचनसिति ? उच्यते--नेयं 


श्रुतिरचेतनस्य सत्त्वस्य भोकतृत्वं बध्ष्यामीति प्रत्ता । कि तह ? चेतनस्य क्षेतज्ञस्याभोक्त्‌- : 


त्वं ब्रह्मस्वभावतां च वक्ष्यामीति। तदथं सुखादिविक्रियार्वाति सरवे भोकतृत्वसभ्यारोपयति। 
इदं हि क्त्वं भोक्तृत्वं च स्वक्षेत्रज्ञयोरितरेतरस्वभावाविवेकळतं कल्प्यते । परमार्थतस्तु 
नान्यतरस्यापि संभवति; अचेतनत्वात्सत्त्वस्य, अविक्रियस्वाच्च क्षेत्रज्ञस्य । अचिद्याप्रत्युपः 
स्थापितस्वभावत्वाञ्च सत्त्वस्य सुतरां न संभवति। # तथा च श्रुतिः यन्न वा अन्यदिव 


स्यात्तत्रान्यो5न्यत्पदपेत इत्यादिना स्वप्न द एहस्त्यादिव्यवह रचद्विद्य [विपय एव कतृत्वादिव्य- 


त ना पि र 
सर्व और कषेत्रज्ञ शब्द अन्तःकरण तथा जीवपरक प्रसिद्ध हैं। और उसीमें ( पैङ्गि रहस्यब्राह्मणमें ) 
“तदेतत्सत्त्वं०! ( जिससे स्वप्न देखता है वह यह सत्त्व है और जो यह शारीर उपद्रष्टा है वह क्षेत्रज्ञ है, 
ऐसे ये दो सत्त्व और क्षेत्रज्ञ हैं ) ऐसा ही व्याख्यान किया गया है । इस प्रकार यह ऋक्‌ (द्वा सुपर्णा) 
इस अधिकरणके पूर्वपक्ष भाव ( सत्त्व शब्दसे बुद्धि और क्षेत्रज्ञ शब्दसे जीवके ग्रहण ) का प्रतिपादन 
नहीं करती । वस्तुतः कतृंत्व, मोवतृत्व, आदि संसारी धर्मोसे युक्त शारीर-क्षेत्रज्ञ यहाँ विवक्षित नहीं है । 
किन्तु सब संसार घर्मोसे अतीत ब्रह्मस्वभाव चेतन्यमात्र स्वरूप यहाँ विवक्षित है, क्योंकि 'अनइनन्न- 
न्यो? अनइनन्चन्यो२' ( अन्य परमात्मा न भोगता हुआ देखता रहता है) “तखमसि' 'क्षेत्रज्ञ॑ चापि०' 
( क्षेत्रज्ञ मी मुझे ही जान ) इत्यादि श्रुति स्मृतियोसे भी यही अर्थ युक्त है। केवल मन्त्र व्याख्यानसे 
ही 'तावेता०' ( वे दो सत्त्व और क्षेत्रज्ञ हैं, इस ५कार जाननेवाले विद्वानुमें अविद्या कुछ भी सम्बन्ध 
नहीं करती ) इत्यादि ब्रह्मविद्याका उपसंहारदशंन [ 'तेषामेवेतां ब्रह्मविद्यां वदेत' ] जीवके ब्रह्ममाव 
कथनसे ही संगत होता है, परन्तु इस पक्षमें 'तयोरन्य० ( उन दोनोंमें एक मधुर कम फल भोगता 
दै वह सत्त्व है ) इस प्रकार अचेतन सत्त्वमें भोवतृत्व वचन कंसे संगत होगा ? कहते हैं-“-अचेतन 
सन्त्रमे मोक्नुत्व कहुँगी, इसलिए [द्वा सुपर्णा ] यह श्रुति प्रवृत्त नहीं हुई है, किन्तु चेतन क्षेत्रज्ञमे 
अमोक्नृत्व और ब्रह्मस्वमावत्त्र कहुँगो, इसके लिए सुख आदि विक्रिया--विका रवाले सत्वरमे 
भोक्तृत्वका अव्यारोप करती है । वस्तुत: कतृंत्व और भोक्तृत्व तो सत्त्व और क्षेत्रज्ञके परस्पर स्वमावके 
अविवेकस कल्पित हँ । परमार्थस तो दोनोंमें से एकमें भी कतृंत्व आदि सम्भव नहीं हैं; क्योंकि बुद्धि 
अचेतन दै और क्षेत्रज्ञ कूटस्थ विकार रहित है । अविद्यासे प्रत्युपस्थापित स्वमाववाला होनेसे सत्त्वमें 
कतृंत्व भोक्तृत्व सुतरां संमव नहीं हैं। इस प्रकार 'यत्र वा अन्यदिव०' ( जहाँ-अविद्या अवस्थामें 
हत-सा होता है वहां एक दूसरेको देखता है.) इत्यादिसे थ्रृति स्वप्नमें देखे हुए हस्ती आदि व्यवहार 

सत्यानन्दी-दीपिका . 
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# जैसे स्वप्न पदार्थ मिथ्या होनेपर भी अविद्यासे सत्य प्रतीत होते हैं, ऐसे ही संपूर्ण प्रप्त 
भी मिथ्या होते हुए अविद्यासे सत्य प्रतीत होता है अर्थात्‌ दोनों अविद्या कल्पित होनेसे मिथ्या ही हैं, 
वस्तुतः एक परमात्मा ही सत्य है। किच्च पाज्िरहस्यब्राह्मणके व्याख्यानके अनुसार द्वा सुपर्णा 
इत्यादि मुण्डक वात्य इस अधिकरणका विपयवाक्य नहीं हो सकता । किन्तु “ऋतं पित्रन्ता' इत्यादि 
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चहारं दर्शायति । “यत्र स्वस्य सचमास्मेया भूत्तत्कन कं पझ्येत्‌' ( वृ० ४०१५ ) इत्यादिसा च 


` विवेकिनः कतृत्वादिव्यचहाराभावं दरयति ॥१२॥ 


(४ अन्तराधिकरणम्‌ सू० १३-१७ ) 
अन्तर उपपत्तेः ॥ १३॥ 

पद्च्छेद--अन्तरः, उपपत्तेः । 

सूचार्थ--( अन्तरः ) 'य एपोऽक्षिणि पुरुपो हस्यते’ इस श्रुतिसे प्रतिपाद्यमान नेत्राम्यन्तगंत 
पुरुष परमात्मा ही है । छायात्मा आदि नहीं, ( उपपत्तेः ) क्योंकि उक्त श्रुति प्रतिपादित आत्मत्व 
अमृतत्व आदि धर्मोकी परमात्मामें ही उपपत्ति होती है । 

& 'य पुपोऽक्षिणि पुरुषो दृस्यत एप आत्मेति होवाचतदृस्तमभयमेततव्रह्मेति । तद्द्यप्यस्मि- 
न्सर्पिबोंदक वा सिञ्चति वत्मनी एव गच्छति? ( छा० ४।१५।१) इत्यादि श्रयते । तत्र संशय;-- 
किमयं प्रतिविग्वात्माऽ क्ष्यधिकरणो निदिइयते, अथवा विज्ञानात्मा, उत देवतात्मेन्द्रियस्या- 
धिष्ठातए, अथवेश्वर इति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? छायात्मा पुरुपप्रतिरूप इति | कुतः ¦ तस्य 
दद्यमानत्वप्रसिद्धेः। 'य एपोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते’ इति च प्रसिद्धवदुपदेशात्‌। विज्ञानात्मनो 
वाऽयं निदेश इति युक्तम्‌। स हि चक्षुपा रूपं पञ्थश्चक्लपि संनिहितो भवति। आत्मशाव्द- 
श्चास्मिन्पक्षेऽनुकूलो भवति। आदित्यपुरुषो वा चश्चुपो ५ चुग्राहृकः पर्ती. यते; रदिमिभिरेषोऽरिम- 
न्प्रतिष्टितः: ( बु» ५०२ ) इति श्रुतेः, अस्ुतत्वादीनां च देवतात्मन्यपि कथंचित्संभवात्‌ । 
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समान अविद्या विषयक हो कतृंत्वादि व्यवहार दिखलाती है। और “यत्र स्वस्य०' (परन्तु जहाँ इसके 


लिए सब आत्मा हो गया है वहाँ किससे किसको देखे ) इत्यादिसे यह श्रुति ब्रह्मवितमें कतृत्वादि 
व्यवहारका अमाव दिखलाती है ॥ १२ ॥ 

“य़ पुषो$क्षिणि०' ( यह जो नेत्रमें पुरुष दिखाई देता है यह आत्मा है ऐसा कहा है यह 
अमृत, अमय और ब्रह्मस्वरूप है । उस-पुरुषके स्थानख्पनेत्रमें यदि घृत वा जल डाले तो वह पलकोंमें 
ही चला जाता है ) इत्यादि श्रुति है । यहाँ संशय होता है कि नेत्र अधिकरणवाला यह क्या छायात्मा 
अथवा जीव या इन्द्रियके अधिष्ठाता देवता वा ईइवरका निर्देश है । तो यहाँ क्या प्राप्त होता है ? 
ू्वपक्षी--पुरुषके प्रतिबिम्ब-छायात्माका निर्देश है, किससे ? इससे कि उसका हृश्यमानत्व प्रसिद्ध है। और 
ध्य पुपोऽक्षिणि०? 'नेत्रमे यह जो पुरुष दिखाई देता है) इसप्रकार प्रसिद्धके समान उपदेश भी है । अथवा 
जीवात्मा विषयक यह निर्देश युक्त है, क्योंकि वह चक्षुसे रूपको देखता हुआ नेत्रमें सन्निहित (सम्बन्धित) 
होता है । इस पक्षमें श्रुति निदिष्ट आत्मशब्द भी अनुकूल-संगत होता है । अथवा नेत्रेन्द्रियका अनुग्राहक 
आदित्य पुरुष प्रतीत होता है, क्योंकि 'रस्मिभिरेपोऽस्मिन्‌०' ( किरणोंके द्वारा यह सूयं नेत्रमें 
प्रतिष्ठित है ऐसी श्रुति है । और अमृतत्व आदिका देवतात्मामें यथाकथंचित्‌ संमव मी है । परन्तु 
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कठवल्ली वाक्य ही इस अधिकरणका विषयवाकय है। ऐसा सिद्ध होता है । इसलिए जीव और परमेश्वर 
इन दोनोंका यहाँ ग्रहण करना युक्त दै, जीव ओर जड़ वुद्धिका नहीं है ॥ १२॥ 

# छान्दोग्योपनिषदके चतुथं अध्यायमें उपकोसलविद्याका प्रकरण है । उसमें सत्यकाम जाबालने 
कमलके पुत्र उपकोसलको “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते’ इस श्रृतिसे चाक्षुपपुरुषका उपदेश दिया 
दै । इस चाक्षुष पुरुषको लेकर संशय होता है कि चाक्षुषपुरुषसे किसका ग्रहण करना युक्त है। 
क्योंकि छाया, जीव, देवता तथा परभेश्वरके लिङ्ग यहाँ उपलब्ध होते हैं। जसे गत अधिकरणमें 
“ऋतं पिवन्तौः इसमें प्रथम श्रुत चेतनत्वके ` अनुसार चरमश्रुत गरुह्मप्रवेश आदि लिये गये हैं; वसे 
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नेश्वरः; स्थानविरोषनिदेशादिश्येवं प्राप्त व्रुमः। परमेश्वर एवाष्षिप्यभ्यन्तर; पुरुष 
इहोपदिष्ट इति। कस्मात्‌? उपपत्तेः। उपपद्यते हि परमेश्वरे गुणजातमिहोपदिर्यमानम्‌। 
आत्मत्व तावन्सुख्यया वृत्त्या परमेश्वर उपपद्यते; 'स आत्मा तत्वमसि? ऱ्‌ति श्रतेः । अम् तत्वा- 
भयत्वे च तरिमन्नसङ्रच्छुतौ श्र॒येते। तथा परमेश्वराबुरूपमेतदक्षिर्थानम्‌। यथा हि 
परमेश्वरः सर्वदोपेर लिप्तः अपहतपाप्मत्वद्श्रवणात्‌; तथा5क्षिरथान सर्वलपरहितसुप- 
दिए, 'तद्यद्यप्यरिकर्साप्वोदक वा सिञ्चति वः्मनी एव गच्छति’ इति श्रते :। सं यद्वामत्वादिशुणो- 
पदेदाञ्च तस्मिन्नचकर्पते। “एतं संयद्वाम इत्याचक्षते, एतं हि सर्वाणि वामान्यभिसंयन्ति’ | एप उ 
एव चामनीरेप हि सर्वाणि वामानि नयति'। 'एष उ एव भामनीरेष हि सपु लोकेषु भाति’ ( छा० 
३।१५।२,३,४ ) इति च । अत उपपत्तेरन्तरः परमेश्वरः ॥१३॥ 
स्थानादिव्यपदेशाच ॥१४॥ 

पद्च्छेद्‌--स्थानादिव्यपदेशात्‌, च । 

सूत्राथ--और 'यच्चक्षुषि तिन्‌’ घ्यानके लिए इसप्रकार स्थान आदिके कथनसे सवंगत 
परमेश्वरका अक्षिस्थान भी हो सकता है । अतः 'य एषोऽक्षिणि’ यहाँ अक्षिपुरुष परमेश्वर ही है ! 

कथं पुनरावाशवत्सर्वग॒तंस्य ्रह्मणो ऽ ध्यस्पं रथनसुपपद्यत इति? अत्नोच्यते-भवे 
देपाऽनववलसिः, यद्येतदेवैकं स्थानमस्य निदिं अवेत्‌। सन्ति ह्मम्याग्यपि पृथिव्यादीनि 
स्थानान्यस्य निर्देशनि--यः शरथिव्यां तिष्ठन्‌? ( वृ० ३।७।३ ) इत्यादिना । तेणु हि चक्षुरपि 
स्थान विशेषके निर्देशसे सवंगत ईझ्वरका ग्रहण सम्भव नहीं है । सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते 
हैं-चक्षुये अभ्यन्तर पुरुष शब्दसे यहाँ परमेश्वर ही उपदिष्ट है, किससे ? इससे कि प्रतिपादित गुणोंको 
उसमें उपपत्ति होती है । श्रृतिमें उपदिश्यमान गुण समुह परमेश्वरमें ही घटते हूँ। 'स आत्मा तरव 
मसि’ ( वह आत्मा है वही तू है) इस श्रुतिसे उपदिष्ट आत्मत्व मुख्यवृत्तिसे परमेशवरमें उपपन्न 
होता है । अमृतत्व और अभयत्व श्रृतिमें परमेश्‍्वरके लिए वार-वार सुने जाते हैं । इसीप्रकार यह 
अक्षिस्थान परमेरवरके अनुरूप है । अपहंतपाप्मत्व-पापरहितत्व आदिके श्रवणसे जसे परमेश्वर सब 
,दोषोंसे अलिप्त है, वसे अक्षिस्थान भी सब लेपोसे रहित उपदिष्ट है, क्योंकि 'तद्यद्यप्य०” ( यदि नेत्रमें 
घृत या जल डाले तो वह पलकोमें ही चला जाता है ) ऐसी श्रुति है । “एतं संयद्वाम०' (इसको 'संय- 


' द्वाम' ऐसा कहते हैं, क्योंकि सम्पूर्ण सेंवनीय वस्तुएं सब ओरसे इसे ही प्राप्त होती है.) “एष उ एव०' 


( निश्‍चय यही वामनी है, क्योंकि यही सब प्राणियोंके पुण्य फलोंको वहन करता है) और एष उ एव०' 


( निश्चय यही अक्षिपुरुप भामती. है,. क्योंकि आदित्य, चन्द्र आदिरूपसे यही सब लोकोंमें प्रकाशित 


होता हे ) इसप्रकार संयद्वामत्व आदि गुणोंका उपदेश मी उस परमेद्वरमें हो उपपन्न होता है, इस 
उपपत्तिसे अक्षि अभ्यन्तर पुरुष परमेश्वर ही हे ॥ १३ ॥ 

आकाशके समान सवगत ब्रह्मका नेत्ररूप अल्पस्थान किस प्रकार हो सकता है ? इसपर कहते 
हँ: यदि उस ब्रह्मका यही एक स्यान निदिष्ट होता तो यह अनुपपत्ति होती.। परन्तु “यः एथिब्यां 
तिष्ठन्‌०' ( जो पृथ्वीमें रहकर पृथ्वीका नियमन करता है, जिसको पृथ्वी मी नहीं जानती ) इत्यादिसे 
पृथ्वी आदि अन्य स्थान भी उसके लिए निदिष्ट हैं। उन स्थानोंमें 'यइचक्षुषि तिष्ठन्‌०? ( जो चक्षुमें 

सत्यानन्दी-दीपिका प 

ही यहाँ मी 'हद्यते' इस लौकिक दशंनसे छायापुरुषकी अवगतिके अनुसार चरमश्रुतं अमृतत्व आदि मी 
घ्यानके लिए लेने चाहिए । इसप्रकार दृष्टान्तसंगतिसे पूर्वपक्ष है । पूर्वपक्षमे छायात्मा उपास्य है 
भोर सिद्धान्तमे ब्रह्म उपास्य है ॥ १३ ॥ 20% 2. 
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अधि० ४ सू० १५] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिक[सहित ` १९९ 


नि्दिष्टस्‌ “- यश्रक्षुपि तिएन' इति। “स्थानादिव्यबदेशात' इत्यादिग्रहणेनेतदर्शायति--न केवलं 
स्थानमेवेकमनुचितं ब्रह्मणो निदिद्यमानं च्यते, छि तर्हि ? नाम रुषमित्येचंजातीय- 
कमप्यनामरूपस्य ब्रह्मणो ऽनु्रितं निर्दिश्यमानं दस्यते--'तस्योदरिति नाम’, हिरण्यइमश्चः 
( छा० १।६।७,६ ) इत्यादि । निर्गुणमपि सदूचह्ा नामरूपगतेणुणेः सगुणमुपासनार्थ तत्र 
तत्रोपदिश्यत इत्येतदप्युक्तमच । सर्वगतस्यापि ब्रह्मण उपलब्ध्यथ स्थानचिशेषो न 
विरुध्यते, शालग्राम इव विष्णोरित्येतद्प्युक्त मंच ॥१४॥ 
सुखविशिष्टाभिधानादेव च ॥ १५ ॥ 

पदच्छेद--सुखविशिष्ाभिधानातु, एव, च । 

सूञाथ--ओर 'प्राणो ब्रह्म, क ब्रह्म, खं ब्रह्म' इस श्र॒तिमें सुख विशिष्ट ब्रह्मका अभिधान है, 
इससे भी 'य एपोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते' यह नेत्रके अभ्यन्तर पुरुष परमात्मा ही हे । 

$ अपि च नेवात्र विचदितव्यम्‌--कि म्र्मास्मिन्वाक्येऽभिधीयते न चेति । सुख- 
विदिष्टामिधानादेच ब्रह्मत्वं सिद्वम्‌ । सुखविशिए हि व्रह्म यद्वाक्योपक्रमे प्रक्रान्तं आणो ब्रह्म 
क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म' इति, तदेवेहामिहितं; प्रकतपरिग्रहस्य न्याय्यत्वात्‌ । 'आचायस्तु ते गति वक्ता’ 
( छा० ४।१४।१ ) इति च गतिमात्राभिधानप्रतिज्ञानात्‌ । कथं पुनर्वाक्योपक्रमे सुखविशिष्टं 
ब्रह्म विज्ञायत इति? उच्यते- “प्राणो रह्म कं ब्रह्म खं ब्रह्म' इत्येतद्ग्नीनां वचनं श्रुत्वोपकोसल 


STITT TTT 
रहता हुआ ) इसप्रकार चक्षुका भी निर्देश है। 'स्थानादिब्यपदेशात्‌' इस सूत्रमें 'आदि' पदके 


ग्रहणसे सूत्रकार यह दिखलाते हैं कि ब्रह्मका निदिस्यमान केवळ एक ही अनुचित स्थान , नहीं दिखाई 
देता, किन्तु 'तस्योदिति नाम’ (उसका “उत्‌' ऐसा नाम है अर्थात्‌ सवंपापोसे रहित होनेसे परमात्मा- 
को 'उत्‌' कहा गया है ) और 'हिरण्यइमश्चः” ( सुवणके समान दाढ़ी मूँछवाळा ) इत्यादिसे नाम 
और खूपसे रहित ब्रह्मका इस प्रकारका निदिश्यमान अनुचित नाम, रूप आदि भी दिखाई देता है । 
ब्रह्म निगुंग है तो भी नाम तथा रूपगत गुणोंसे सगुणका उपासनाके लिए स्थळ स्थलपर उपदेश 
किया जाता है, यह कहा जा चुका है। जंसे उपासनाके लिए विष्णुका झाळग्राममें उपदेश विरुद्ध 


नहीं है, वंसे सवंव्यापक ब्रह्मका भी उपलब्धिके लिए विशेष स्थानमें उपदेश विरुद्ध नहीं है । यह मी 
पीछे कहा जा चुका है ॥ १४॥ 


और 'य एषोऽक्षिणि पुरुषो दुझ्यते' इस वाकयमें ब्रह्मका अभिधान है अथवा नहीं, इस 
विषयमें विवाद नहीं करना चाहिए, क्योंकि सुख विशिष्टके अमिधानसे ही ब्रह्मत्व सिद्ध है । “प्राणो 


ब्रहा०' ( प्राण ब्रह्म है, क॑ ब्रह्मा है, खं ब्रह्म है ) इस प्रकार वाक्यके उपक्रममें जो सुखविरिष्ट ब्रह्म 
प्रस्तुत है उसका ही [ 'य पषोऽक्षिणि' ] यहाँ अभिधान है, क्योंकि भ्रक्तका ग्रहण करना ही उचित है 
अर्थात्‌ थत्युक्त प्रकृतवाचक “यः' राब्दसे प्रकृत ब्रह्मका ही ग्रहण करना उचित है । 'आचायस्तु०' 
( आचायं तुझे [ इनके फलकी प्राप्तिका ] मार्ग बतळायेगे ) इस प्रकार गतिमात्रके अमिघानको 
अग्नियोने प्रतिज्ञा की है । तो फिर वाक्यके आरम्भमें सुख विशिष्ट ब्रह्मका विज्ञान कंसे होता है ? इसपर 
कहते हैं “प्राणो ब्रह्म क॑ ग्रह्म०? ( प्राण ब्रह्म है, कं ब्रह्म दै, खं ब्रह्म है ) इस प्रकार अर्नियोंका यह 
वचन सुनकर उपकोसलने कहा--'विजानाम्यहं०' ( सूत्रात्मा-प्राण बृहत्‌ होनेसे ब्रह्म है, यह में जानता 


सत्यानन्दी 
# सिद्धान्ती प्रकरणको लेकर विवादका निराकरण करते हैँ- सुखविशिष्ट ब्रह्म ही “य पुषोऽ 


क्षिण पुरुषो दुझ्यते? इस श्रुतिस्थ सवनाम “यः' पदसे प्रतिपादित हे । अतः ेत्रस्थ पुरुष ब्रह्म ही है । 
परन्तु प्रकरणसे प्रबळ हृश्यत्व छिङ्गसे एवं “य एष' इस सवनाम पदसे नेत्रस्थ पुरुषशब्दसे छायात्मा- 


का हो यहाँ ग्रहण करना चाहिए ? ऐसा नहीँ, क्योंकि उपकोसलके प्रति अर्तियोंके उपदेशसे छायात्मा 
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१७० ्रह्मसूत्र-शाङ्करमाप्य [ अ० १ पा०३ | 


उचाच--“विजानाम्यहं यत्माणो ब्रह्म, कं च खं च तु न विजानामि’ इति। तत्रेद्‌ प्रतिवचनम्‌ | 
यद्वाव कं तदेव खं यदेव खं तदेव कम्‌" ( छा० ४।१०।५ ) इति । तत्र खंशब्दों भूताकाशे | 


निरूढो लोके । यदि तस्य विशेषणत्वेन कंशब्दः सुखवाची नोपादीयेत । तथा सति केवले 


भूताकाशे घ्रह्मशन्दो नामा दिप्विव प्रतीकाभिप्रायेण प्रयुक्त इति प्रतीतिः स्यात्‌। तथा कंशः | 


ब्दस्य चिषयेन्द्रियसंपर्कजनिते सामये सुखे प्रसिद्धत्वात्‌, यदि तस्थ खंशव्दो विशेषणत्वेन 


नोपादीयेत, लोकिकं सुखं ब्रह्मे ति प्रतीतिः स्यात्‌ । इतरेतरविरोपितो तु कंखंशब्दी सुखा- ` 


त्मकं व्रह्म गमयतः। तत्र द्वितीये ब्रह्मराव्देऽनुपादीयमाने कं खं ब्रह्मे त्येचोच्यमाने कंशब्दस्य 


. विशेपणत्वेनैवोपयुक्तत्वात्सुखस्य शुणस्याध्येयत्वं स्यात्‌, तन्मा भूदित्युभयोः कंखंशब्दयो- 


प्रह्मशव्दशिरस्त्वं कं ब्रह्म खं ब्रह्मः इति । & इष्टं हि सुखस्यापि गुणस्य गुणिवद्ध्येयत्वम्‌। 


तदेवं वाक्योपक्रमे सुखविशिष्टं बर्मोपदिएम्‌। प्रत्येकं च गार्हपत्यादयोऽप्मयः स्वं स्वं महि- ` 
CTC NRPS CN कळी 


हँ, किन्तु कं और खं को नहीं जानता अर्थात्‌ विषय और इन्द्रियके संयोगजन्य सुख और खं--भूता- 


काश ये दोनों अनित्य और जड़ होनेसे किस प्रकार ब्रह्म रूप हैं यह में नहीं जानता ) अब इसका यह | 
उत्तर है--“तद्वाघ क०' ( निश्चय जो 'क'-सुख है बही 'खं-आकाश है और जो 'खं' है वही _ 
“के है ) इस श्रुतिमें निर्दिष्ट 'खं' शब्द भूताकाशमें रूढ है, यह लोक प्रसिद्ध है। यदि उसके विशेषण- | 
रूपसे सुखवाची 'कं' शब्दका ग्रहण न करें तो नाम आदि प्रतीकोंमें जेसे ब्रह्मका प्रयोग है, वसेह . 
प्रतीके अभिप्रायसे केवल भूताकारामें ब्रह्म शब्द प्रयुक्त है, ऐसी प्रतीति होगी । इसी प्रकार विषय | 


और इन्द्रियोंके संयोगरो जन्य सदोष सुखमें 'क' शब्दकी प्रसिद्धि होनेके कारण यदि उसके विशेषण- 


खूपसे 'खं' शब्दका ग्रहण न करें तो लौकिक सुख ब्रह्म है, ऐसी प्रतीति होगी । परन्तु परस्पर एक | 
दुसरेसे विशेषित हुए 'क और 'खं' शब्द सुखात्मक ब्रह्मकी ही प्रतीति कराते हैं । उसमें यदि के | 
दाव्दके उत्तर द्वितीय ब्रह्म शब्दका ग्रहण न करें केवल “क॑ खं ब्रह्म' इतना ही कहें तो 'क' शब्दका । 
विशेषणरूपसे ही उपयोग ( खं निष्ठ भूतत्वकी व्यावृत्ति करके चरिताथं ) होनेके कारण गुणभूत सुख | 
घ्येय नहीं होगा ऐसा न हो, इसलिए दोनों 'क' और 'खं' शब्दोंके उत्तर 'ब्रह्म' शब्दका 'क ब्रह्म | 
“खं ब्रह्म. इस प्रकार प्रयोग किया गया है। गुणरूप सुखका भी गुणी ब्रह्मके समान ध्यान करां | 
अमीष्ट.है। इसलिए वाक्यके आरम्भमें वही सुख विशिष्ट ब्रह्म उपदिष्ट है। और गाहँपत्य आदि | 
अग्नियोंमे से प्रत्येक अपनी-अपनी महिमाका उपदेश कर “एष सोम्य०' ( हे सोम्य ! यह अपनो विद्या 


सत्यानन्दी-दीपिका 


` ओर आत्मविद्या हमने तुमसे कही ) इस प्रकार उपसंहार करती हुई पहले ब्रह्मका निर्देश है ऐसा | 


की प्रतीति नहीं होती है । उन्होंने तो नित्य सुखरूप ब्रह्मका ही उपदेश किया है। छाया तो जड़ और _ 


अनित्यत्वादि दोषोसे युक्त है, इसलिए चक्षुस्थ पुरुषसे परमेश्वरका ही ग्रहण करना युक्त है । 


रप उपकोसलका उपाख्यान इस प्रकार है--'उपकोसलो ह वै कामलायनः सत्यकामे जाबाले ब्रह्म _ 
चयमुवास' (छा० ४।१०।१) (कमलका पुत्र उपकोसल सत्यकाम जावालके यहाँ ब्रह्मचयं ग्रहणकर रहता _ 


था) उसने बारह वर्षतक आचाय द्वारा स्थापित अग्नियोंकी सेवा की । आचायने अन्य ब्रह्मचारियोंका तो 


समावतंन संस्कार करं दिया, किन्तु केवल इसीका नहीं किया । विना उपदेश किये आचाय बाहर | 
चले गये । उपकोसलने मानसिक खेदसे अनशन ब्रत किया । उसकी सेवासे प्रसन्न हुई अग्नियोने 


मिलकर उसे उपदेश किया 'प्राणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म' ( प्राण ब्रह्म है, कं ब्रह्म है, खं ब्रह्म॑ दै) म 
तब उपकोसलने कहा, “विजानाम्यहं यत्माणो बहा०' तब वे बोले-जो 'कं है” वही 'लं' है और जो. 


'खं' हे वही 'क' हे । फिर ग्राहंपत्यने उपदेश किया--/पृथ्वीं, अग्नि, अन्न और आदित्य ये मेरे चार है 


दा 


शरीर-विभूतियाँ हैं, आदित्यके भीतर जो यह. पुरुष दिखाई देता है -बह मैं हे ।' अन्वाहायंपचन-दर्षि- 


हि 
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मानमुपदिद्य "एषा सोम्य 3ऽस्मद्वियात्मविद्य च' इत्युपसंहरन्तः पूर्वत्र ब्रह्म निर्दिएमिति ज्ञाप- 
यन्ति । आचायस्तु ते गात वक्ता इति च गतिमात्राभिधानप्रतिञ्ञानमर्थान्तरयिदक्षां वारयति 
“यथा पुष्करपलाश आपो न झिप्यन्त एवमेचंचिदि पापं कमं न डिलिप्यते' (छा० ४।१४।३) इति चाक्षि- 
स्थानं पुरुष विजानतः पापेनानुपघातं घुवन्नक्षिस्थानस्य पुरुपस्य ब्रह्मस्वं दर्शायति। तस्मा- 
त्यक्रतस्यैव ब्रह्मणो 5 क्षिस्थानतां संयदूबामस्वादिशुणतां चोवस्याऽचिरादिकां तदूचिदो गति 
वक्ष्यामीत्युपक्रमते-'य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यत एप आत्मेति होवाच' (छा० ४।१५।१) इति ॥ १५॥ 
श्रुतोपनिपत्कगत्यमिधानाच्च ॥ १६ ॥ 

पदच्छेद्‌- श्रृतोपनिषत्कगत्यमिधानात्‌, च । 

सूतच्रार्थ--और ‘अथोत्तरेण तपसा' इस प्रकार श्रुति और स्मृतिमें सगुण ब्रह्मकी उपासनाका 
अनुष्ठान करनेवालेकी जो गति अभिहित है वही गति-मागं नेत्रस्थ पुरुपको जाननेवालेकी है । अतः 
अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर ही है । 

इ तश्चाक्षिस्थानः पुरुषः परमेदवरः, यस्माच्छुतोपनिपत्कस्य श्रुतरहस्य विज्ञानस्य ब्रह्मः 
चिदो या गतिद्‌ वयानाख्या प्रसिद्धा श्रुतो अथोत्तरेण तपसा व्रहाचय्रण श्रद्धया विद्ययात्मान- 
ज्ञापन कराती हैं आचायंस्तु ते गतिं वक्ता' ( आचार्य तो तुझे गति कहेंगे ) गति मात्र अमिधानकी 
प्रतिज्ञा अन्याथंकी विवक्षाका निवारण करती है अर्थात्‌ आत्मविद्याके फलमात्र अभिधानकी प्रतिज्ञा 
परमात्मासे भिन्न छायात्माकी विवक्षाका निपेब करती है । 'यथा पुप्करपलाश०' ( जसे कमळपत्र 
जलसे सम्वन्धित नहीं होता उसी प्रकार जैसे ब्रह्मका मैं उपदेश करूँगा उसे जाननेवालोमें पाप कर्मका 
सम्बन्ध नहीं होता ) इस प्रकार श्रुति अक्षिस्थ पुरुषको जाननेवालेमें पाप सम्बन्धका निपेध करती हुई 
अक्षिस्थ पुरुषमें ब्रह्मत्व दिखलाती है । 'य एपो$क्षिणि०' ( यह जो नेत्रमें पुरुष दिखाई देता है वह 
आत्मा है ऐसा कहा ) इससे आचार्य प्रकृत ब्रह्मके ही अक्षिस्थानत्व और संयद्वामत्व आदि गुर्णोको 

कहकर उसके जाननेवालेके लिए अचि आदि गतिको कहूँगा, ऐसा उपक्रम करते हैं ॥ १५ ॥ 
इस हेतुसे भी नेत्रस्थ पुरुष परमेश्वर ही है, क्योंकि जिसने उपनिपद्‌ सुना है अर्थात्‌ जिसने 
सगुण ब्रह्मकी उपासना की है, उस सगुण ब्रह्म उपासक की जो देवयान नामक गति--अथोत्तरण ०! 
( शरीर पातानन्तर स्वघमेरूप तप, ब्रह्मचयं श्रद्धा और विद्यासे आत्माकी खोज करते हुए [ ध्यान 
कर वे ] उत्तर मार्गके द्वारा आदित्य लोकको प्राप्त होते हैं । यही प्राणोंका आश्रय है, यही अमृत है, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

णाग्निने उपदेश दिया--'जल, दिशा, नक्षत्र और चन्द्रमा ये मेरे चार शरीर हैं, चन्द्रमामें जो यह 
पुरुष दिखाई देता है 'वह मैं हैँ! । अनन्तर आहवनीय अग्निनेउपदेश किया--'प्राण, आकाश, 
युलोक और विद्यत्‌ ये मेरे चार शरीर हैं। यह जो विद्ुत्‌मोें पुरुष दिखाई देता है वह में हैं इस 
प्रकार तीनों अग्नियोंने अपनी-अपनी विद्याका उपदेश कर कहा--हे उपकोसळ ! यह ल्‍ तुझे हमने 
अपनी-अपनी विद्याका उपदेश किया और हम तीनोंने मिलकर श्राणो ब्रह्म क ब्रह्म खं ब्रह्म इस 
आत्मविथाका उपदेश किया और आगे उन्होंने कहा कि आचाय तुझे गतिका उपदेश करेंगे। 
उपकोसलसे सारा समाचार ज्ञात होनेपर आचायं बोले- है उपकोसल ! “य एषोऽक्षिणि पुरुषों दृश्यत 
एप आत्मेति होचाच' इस प्रकार आचायने उपकोसलको ब्रह्मतत्त्वका उपदेश किया । इस परिस्थितिमें 
अग्नियाँ ब्रह्मका उपदेश करें और आचार्य छायात्माका उपदेश करे यह सवथा असंगत है। सं क्योंकि 
अग्नियों और आचार्यके उपदेशमें एकवाक्यता प्रतीत होती है । वक्ताके भेदसे अथंका भेद नहीं होता, « 
अतः अक्षिस्थ पुरुष परमात्मा ही है ॥ १५॥ 
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मन्विष्यादित्यममिजयन्ते । एतद्वे प्राणानामायतनमेतदख्तमभयमेतत्परायणमेतस्माच्न पुनरावतत्ते' 
( प्रश्‍न० १।१० ) इति स्मृतावपि--'अग्निर्ज्योतिरहः झुक्कः षण्मासा उत्तरायणस्‌ । तत्र प्रयाता ` 
गच्छन्ति ब्रह्म ्रह्मविदो जनाः (गीता० ८।२४) इति । सैवेहाद्षिपुरुषविदोऽभिधीयमाना इश्यते। | 


'अथ यदु चेचास्मिञ्छग्यं कुवंन्ति यदि च नाचिषमेचामिसंमवन्ति’ इत्युपक्रम्य, # 'आदित्याचन्द्रमसं 


चन्द्रमसो विद्युत तत्पुरुषोऽमानवः स एनान्त्रह्म गमयत्येष देवपथो ब्रह्मपथ पतेन प्रतिपद्यमाना इस | 
मानवसादर्त नावत॑न्ते ( छा० ४।१५।५ ) इति । तदिह ब्रह्मविद्विषया प्रसिद्धया गत्याऽक्षि- | 


स्थानस्य अ्रहमत्वं निश्चीयते ॥ १६ ॥ ह 
__ अनपस्थितेरंसंमवाच नेतरः ॥ १७॥ 
पदच्छेद--अनवस्थितेः, असम्भवात्‌, च, न, इतर: । 


सूत्राथं--( अनवस्थिते: ) सवंदा स्थिति न होनेसे ( च) और ( असम्मवात्‌ ) अमृतत्वादि 
गुणोंके असम्मव होनेसे ( इतरः ) ब्रह्म भिन्न छायात्मा आदि अक्षिस्थ पुरुष (न) नहीं हो सकते। ` 

तत्पुनरुक्त छायात्मा, विज्ञानात्मा, देवठात्मा वा स्यादक्षस्थान इति। अत्रोच्यतेः 
न छायात्मादिरितर इह ग्रहणमर्हति। कस्मात्‌? अनवस्थितेः। न तावच्छायात्मनश्रक्षुपि 


यही अभय है और यही परमगति है, इको पाकर फिर नहीं म बल्य ओर बघे परमगति है, इतको पाकर फिर नहीं लोटते ) इस शरतिमें तथा अग्निज्यों- ) इस श्रुतिमें तथा “अग्निज्यों- ` 


तिरहः०? ( अग्नि, . शुक्ल ` पक्ष, षट्मास उत्तरायण नामक ये देवता हँ । मरणानन्तर इन देव- 


ताओकि मासे जानेवाले ब्रह्मोग्रासक पुरुष ब्रह्मको प्राप्त होते हैं) इस स्मृतिमें भी प्रसिद्ध है। "अथ 
यदु०' ( उपासकके देहपातानन्तर उसके पुन्र-वान्धवादि ओष्वंदेहिक [ शव-संस्कार ] करे अथवा न | 
करे, दोनों दशाओंमें यह उपासक उपासनाक्री महिमासे अचि-अभिमानी देवताको ही प्राप्त होता है) | 


इस प्रकार उपक्रम कर 'आदित्याञ्चन्द्रमसं०' ( आदित्यसे चन्द्रमाको, चन्द्रमासे विद्युत्को प्राप्त होता ` 
है । वहाँसे अमानव पुरुष इन उपासकोंको कायं ब्रह्मके पास पहुँचाता है, यह देवपथ ही ब्रह्मपथ । 
है । इस मागंसे जानेवाले उपासक इस मानव मण्डलमें नहीं लौटते ) इसप्रकार यहाँ नेत्रस्थ पुरुषको. 
जानने वालोंकी भी वही कही गई गति देखी जाती है जो ब्रह्मोपासकके लिए निर्दिष्ट गति है। इससे | 


यहाँ ऐसा निरचप्र होता है कि ब्रह्मविपयक प्रसिद्ध गतिसे अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर ही है ॥ १६॥ 
अक्षिस्थ पुरुष छायात्मा, विज्ञानात्मा अथवा देवतात्मा है, ऐसा जो कहा गया है । उसपर 


हैं-परमेस्वरसे भिन्न छायात्मादिका यहाँ ग्रहण करना युक्त नहीं है । किससे ? इससे कि उनकी अनव- | 
स्थिति है । प्रतिबिम्बरूप छायाका चक्षमे नित्य अवस्थान सम्भव नहीं है । जब कोई पुरुष नेत्रके पास. 
आ जाता है तब नेत्रमें पुरुपकी छाया दिखाई देती है। उसके हट जानेपर नहीं दिखाई देती । | 


सत्यानन्दी-दीपिका 


& अचि ( अग्नि ) देवताते अहर्‌ ( दिन ) देवताको, अहर्‌से शुक्लपक्ष, शुक्लपक्षसे उत्तरायण, | 


उत्तरायणसे संवत्सर, संवत्सरसे देवलोक, पश्चात्‌ वायु, आदित्य, चन्द्र, विद्युत्‌ लोकमें उपासकोके । 
पहुँचने पर ब्रह्मलोकसे अमानव पुरुष आकर उन्हें ब्रह्मलोकमें पहुँचाता है। अचिरादि देवोंकी पर _ 


स्परासे विशिष्ट यह मागं देवपथ कहलाता है । गन्तव्य ब्रह्मके साथ यह मागे सम्बन्ध रखता हैं, इस” 
“लिए यह ब्रह्मपथ भी कहलाता है । इस कायं ब्रह्मको प्राप्त करनेवाले उपासक मनु सृष्टिमें पुनः लोट कर 
नहीं आते, क्योंकि वहाँपर हिरण्यगर्मके द्वारा उन्हे 'मै ब्रह्म है” ऐसा ब्रह्मात्मक्य ज्ञान प्राप्त होता है! 
ब्रह्मके साथ वहाँ रहकर महाप्रळयमें उसके साथ वे भी मुक्त हो जाते हैं । यथा “त ब्रह्मलोकेपु 


मागेकी जो प्राप्ति कही गई है, वही गति नेत्रस्थ पुस्पको जानने वाळोके लिए कही गई है ॥ १६ 


परान्तकाडे 
पराम्रताः परिसुच्यन्ति सव ॥? ( मुण्ड ३।२।६ ) इसलिए सगुण ब्रह्मोपासकोंके लिए प्रसिद्ध आर्च, 
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नित्यमवस्थानं संभवति। यदेव हि कश्चित्पुरुषअ्रक्षुरासीदति तथा चक्षुषि पुरुषच्छाया उच्यते 
अपगते तस्मिन्न दश्यते । 'य एपोडक्षिणि पुरुष” इति च श्रुतिः संनिधानात्स्वचश्लुपि दच्यमान 
पुरुषमुपास्यत्वेनोपदिशति। नचोपासनाकाले छायाकरं कंचित्पुरुषं चक्षुःसमी पे संनिघाप्यो- 
पास्त इति युक्त कल्पयितुम्‌। 'अस्येव शरीरस्य नाशमन्वेष नश्यति’ (छा० ८।९।१) इति श्रति- 
इछायात्मनो5प्यनवस्थितत्बं दर्दायति। £ असंभवाच्य तस्मिन्नसृतत्वादीनां गुणानां न छाया- 
त्मनि प्रतीतिः । तथा विज्ञानात्मनो5पि साधारणे कत्स्नशरीरेन्द्रियसंवन्धे सति चक्षुष्येवा- 
चस्थित्वं वक्तु न शक्यम्‌। ब्रह्मणस्तु व्यापिनोऽपि इष्ट उपलब्ध्यथो हृदयादिदेशविशेष- 
संबन्धः । समानश्च विज्ञानात्मन्यप्यस्ृतत्वादीनां गुणानामसंवन्धः । यद्यपि विशानात्मा 
परमात्मनो ऽनन्य एव, तथाप्यविद्याकम कमेळतं तस्मिन्मत्येत्वमध्यारोपिंतं भयं चेत्यस॒तत्वा- 
(भयस्बे नोपपद्चेते। संयद्वामत्वादयइचेतस्मित्ननेश्वर्यादनुपपक्षा एव। &वेवतात्मनस्तु 'रस्मि- 
अरेवोवस्सन्प्रतिषठि:'इति श्रुतेयद्यपि चक्षुप्यवस्थानं स्या त्तथाप्यात्मत्वंतावच संभवतिःपराग्रूप- 
त्वात्‌ । अस्रतरवादयोऽपि न संभवन्ति; उत्पत्तिप्रलयथवणात्‌। अमरत्वमपि देवानां चिर- 
कालावस्थानापेक्षम्‌। पेश्वर्यमपि परमेश्वरायत्तं न स्वाभाविकम्‌; “मीषाऽस्माद्वातः पवते मोपो- 


भिर 
व्य एषोऽक्षिणि पुरुषः' यह श्रुति सन्निहित होनेपर अपने नेत्रमें दिखायी देनेवाले पुरुषका उपास्यरूपसे 
उपदेश करती है । उपासनाके समय प्रतिविम्बके कारणीभूत किसी पुरुषको नेत्रके पास बेठाकर 
उपासना फरे ऐमी कलमा करना युक्त नहीं है । “अस्यैव शरोरस्य०' ( इसी शरीरके नाशानन्तर 
यह नष्ट हो जाती है ) इसप्रकार यह श्रुति छायात्माकी अनवस्थिति दिखलाती है । “असम्मवात्‌० 
अमृतत्यादि गुणोंके असम्मव होनेसे अक्षिस्थपुरुष छायात्मा नहीं है, क्योंकि अमृतत्वादि गुर्णोको उस 
छायात्मामें प्रतीति नहीं होती । उसीप्रकार सम्पूर्ण शरीरेन्ब्रियके साथ समान सम्बन्ध होनेपर भी 
विज्ञानात्माकी केवळ चक्षुमें हो अवस्थिति है, ऐसा नहीं कहा जा सकता । ब्रह्म सवंव्यापी हे, तो भी 
उसमें उपलब्ब्य्थै हृदयादि देश विशेषका सम्बन्ध देखा गया हैं । और अमृतत्वादि गुणोंका असम्मव 
विज्ञानात्मामें भी समान है । यद्यपि विज्ञानात्मा परमात्मासे अनन्य ही है तो भी अविद्या काम 
कमसे उसमें मरण और भय अध्यारोपित हैं, इसलिए उसमें अमृतत्व और अमयत्व उपपन्न नहीं 
होते । संयद्वामत्वादि गुण भी ऐस्वयंके अमावसे उसमें अनुपपन्न ही हैं। “रदिममिरेषो०' ( किरणों 
द्वारा यह उसमें प्रतिष्ठित हे ) इस श्रुतिसे यद्यपि देवात्माकी नेत्रमें अवस्थिति हो सकती है, तो भी 
उसमें आत्मत्व संमव नहीं है, क्योंकि पराग्रूप-बाह्य-अनात्मरूप है । उसमें अमृतत्व आदिका -मी संभव 
नहीं हे, कारण कि उसके उदय और प्रलय श्रुतिमें कहे गये हैं । देवताओंमें अमृतत्व भी उनके चिर- 
काल अवस्थितिकी अपेक्षासे है । उनका ऐश्वयं भी परमेश्‍वरके अधीन है स्वामाविक नहीं हे, क्योंकि 
“सोषास्माद्वातः पदते०' ( इस परमेखरके भयसे वायु चलता है, इसीके मयसे सूरये उदित होता है 


सत्यानन्दी दीपिका र 
% प्रथम विकल्पका प्रतिपेधकर अब द्वितोय विकल्य-जीवका 'तथा' आदिसे प्रतिषेध करते हे । 


जैसे नेत्रवाले पुरुषको 'सैं हे! इस प्रकारका ज्ञान होता है, वंसे जन्मान् पुरुषको भी होता है । 
। यदि जीवात्माका नेत्र हो स्थान माना जाता तो जन्मान्य पुरुषको भै हें” ऐसा ज्ञान कदापि नहीं 
होता, अतः नेत्रको जीवात्माका स्थान मानना युक्त नहीं हे । इसप्रकार छायात्मा और जीवात्मा 
जाकित्यु उ नहीं है ग्य € होता £ 
# “चक्षोः सूर्याञ्जायत' “सूर्या5स्तमेति' ( चक्षसे सूयं उत्पन्न होता ह, सूय अस्त होता ह ) 
इत्यादि भृति देवतात्मा-सूयंके उदय और अस्तको कहती है, और वह अनात्मा ह्‌ । र अक्षिस्थ 
पुरुष देवता नहीं हो सकता, किन्तु परमेश्वर ही है। शंका-- य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते यह श्रुति 
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देति सूयः । मीपाऽस्मादस्िइयेन्द्रश्च म्रृत्युर्घावति पञ्चम: ( ते०२।८ ) इति मन्त्रवर्णात्‌। तस्मा- | 
hp 

त्परमेश्वर एवायमक्षिस्थानः प्रत्येतव्यः। अस्मिञ्च पक्षे दश्यत इति प्रसिद्धवदुपादान | 


शाह्माथपेक्षे विद्वद्विपयं प्ररोचन्नाथमिति व्याख्येयम्‌ ॥ १७ ॥ 
(५ अन्तर्यास्यधिकरणम्‌ सू० १८-२० ) 
अन्तयाम्यधिदैवादिपु तद्धमंव्यपदेश्चात्‌ ॥ १८ ॥ 
पदच्छेद्‌--अन्तर्यामी, भधिदेवादिपु, तद्धमंव्यप देशात्‌ । 


सूचाथे--(अघिदैवादिपु) ‘यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌’ इस प्रकार अधिदेवादिमें प्रतिपादित (अन्तर्यामी) | 


नियामक परमेश्वर ही है, (तद्धर्मोपदेशात) क्योंकि अमृतत्व आदि उसके धर्मोका व्यपदेश हे । 


क “य इमं च लोक परं च लोक सर्वाणि च भूतानि योऽन्तरो यमयति’ इत्युपक्रस्य श्रृयते- 
“यः पृथिव्यां तिष्ठन्पृथिव्या अन्तरो यं प्रथिवी न वेद यस्य एथिवी शरीरं यः प्रथिवीसन्तरो यमयत्येष | 
त आ्मान्तर्याम्यस्धतः (वृह० ३।७।१,२) इत्यादि । अत्राधिदेवतमधिलोकमधिवेदमधियज्ञम-. 
घिभूतमध्यात्मं च कदिचद्न्तरवस्थितो यमयिता 5न्तर्यामीति थरुयते । स किमधिदेवाद्यभिः ` 
मानी देवतात्मा करिचत्‌, किवा प्राप्ताणिमाचैश्वयं: कश्चिद्योगी, किंवा परमात्मा, किंवा5 | 
थान्तरंकिचिदित्यपूरवेसंज्ञादरांनात्संदायः | कि तावन्नः प्रतिभाति? संज्ञाया अप्रसिद्धत्वात्सं- | 
तथा इसीके भयसे अग्नि और इन्द्र अपना अपना कार्य करते हैं और पाँचवाँ मृत्यु भी इसके भयसे | 
गतायु छोगोंके पास दौड़ता हे ) ऐसा मन्त्र हे । अतः यह समझना चाहिए कि अक्षिस्थ पुरुप परमेश्‍वर _ 
ही है । इस पक्षमें 'दुझ्य्रते०' ( दिखायी देता हे ) यह लौकिक प्रसिद्धकी तरह ग्रहण शास्त्रकी अपेक्षासे | 


है । विद्वृद्विषयक हे अथवा प्ररोचनाथंक्र हे ऐसी व्याख्या करनी चाहिए ॥ १७॥ 


“य॒ इमं च छोकं०' ( जो इस लोकका और परलोकका और सव प्राणियोंका भीतर रहकर 


नियमन करता है ) इस प्रकार उपक्रम कर “यः प्रथिब्याँ तिष्टन्‌०' ( जो पृथ्वीमें रहकर पृथ्वीके भीतर _ 
है जिसे पृथ्वी नहीं जानती, जिसका शरीर पृथ्वी है, जो भीतर रहकर पृथ्वीका नियमन करता है यह | 


तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है ) इत्यादि श्रुति कहती है । यहाँ अधिदेव, अधिलोक, अधिवेद, 


अधियज्ञ, अधिभूत और अघ्यात्मके अन्तर रहकर इन सवका नियमन करनेवाला कोई अन्तर्यामी है, | 


ऐसा थुति कहती है । वह क्या अधिदेवादिका अभिमानी कोई देवतारमा है, अथवा अणिमादि 


ऐश्वरयको प्राप्त किया हुआ कोई योगी है, अथवा परमात्मा है, अथवा कोई दूसरा ही पदार्थ है?! 


'अन्तर्यामी' इस अपूव नामके श्रवणसे ऐसा संशय होता है । अतः यहाँ हमें क्या प्रतीत होना चाहिए ! 
इवमे “य ते सत्यानन्दी-दीपिका ; 
इस्वरमें “इश्यते? इस पदसे 'घटो इस्यते’ आदिके समान हृश्यत्वका प्रतिपादन करती है जो सवथा 


अयुक्त है, क्योंकि वह अदृश्य है? समाधान--प्रसिद्ध घट आदि लौकिक दशंनोंको तरह “द्यते 
यह पद ईशवरका ज्ञान नहीं कराता, अपितु शास्त्रीय तथा विद्वारोंकी अनुमवकी अपेक्षा करके कराती 
है अर्थात्‌ उपलब्धिका नाम यहाँ दशन हे । शास्त्रीयदर्शनका कारण शास्त्र ही होता हं । अत! 
अज्ञानी पुरुपोंकी अभिरुचिके लिए विद्वानोंमें प्रसिद्ध शास्त्रीय दशनको “हस्यते” यह पद प्रसिद्ध लोकिक 
दशंनकी तरह अनुवाद करता है, इसलिए विरोध नहीं है । अतः अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर ही हैं । 
“य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यत एप आत्मेति होचाच' इसप्रकार यह उपकोसल विद्यावाक्य उपास्य 
` ब्रह्ममें समन्वित होतः है ॥ १७॥ 

# पर्व अधिकरणमें ईरवरका चक्षु स्थान है इस बातको सिद्ध करनेके लिए हृशन्तरूपसे 
ईद्व॑रके पृथिव्यादि स्थान मी निंदिष्ट किये गये हैं--वे दृष्टान्त वाक्य ईश्वरपरक कैसे हैं? ऐसा 
आक्षेप कर समाधान किया जाता है। इसलिए पुवं अधिकरणसे इस अधिकरणकी आक्षेपसंगति है । 


अधि० ५ सू० १८ ] माषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित - १७५ 


ज्िनाप्यप्रसिद्धेनार्थाम्तरेण केनचिद्धवितव्यमिति। अथवा नानिरूपितरूपमर्थान्तरं शक्य- 
मस्तीत्यभ्युपगन्तुम्‌। अन्तर्या मिराब्दञ्चान्तर्यमनयोगेन प्रवृत्तो नात्यन्तमप्रसिद्ध:। तस्मा- 
त्पृथिव्याद्यभिमानी कङ्चिद्देवो ऽन्तर्यामी स्यात्‌ । तथा च थ्रयते--“पथिब्येव यस्यायतनमग्नि- 
लोको मनो ज्योतिः' (बृ० ३।९।१०) इत्यादि । स च कार्यकरणवत्त्वात्पृथिव्यादीनन्तस्तिष्ठ- 
न्यमयतीति युक्तं देवतात्मनो यमयितृत्वम्‌। योगिनो वा कस्यचित्सिद्धस्य सर्वादुप्रवेशन 
यमयितत्व स्यात्‌ , नतु परमात्मा प्रतीयते, अकायेकरणत्वा दित्येवं प्राप्त इ द्‌मुच्यते-योऽन्त- 
र्यास्यधिद्वैचादिपु श्रूयते, स परमात्मैव स्यान्नान्य इति । कुतः? तद्धमंव्यपदेशात्‌। तस्य हि 
परमात्मनो धर्मा इह निर्दिद्यमाना इञ्यन्ते। पृथिव्यादि तावदधिदेवादिभेदभिन्नं समस्तं 
चिकारजातमन्तस्तिए्न्यमयतीति परमात्मनो यमयितृत्वं धमं उपपद्यते; खर्चचिकारकारणत्वे 
सति सर्घेशक्तथपपत्तेः। ‘एष त आत्माऽन्तर्याम्यसृतः' इति चात्मत्वासृतस्वे सुख्ये परमात्मन 
उपपद्येते। 'यं एथिवी न वेद' इति च पृथिवीदेवताया अविश्ञे यमन्तर्यामिणं घर॒वन्देचतात्म- 
नोऽन्यमन्तर्यामिणं द्रायति । “प्रथिवी देवता झहमस्मि एथिवीस्यात्मानं विजानीयात' । तथा 
'अदष्टोऽश्रुतः? इत्यादिच्यपदेशो रूपादिविहीनत्वात्परमात्मन उपपद्यत इति । यच्वकार्यकः 
रणस्य परमात्मनो यमयितृत्वं नोपपद्यत इति। नेष दोषः, याक्षियच्छति तत्कार्यंकरणेरेव 


“अन्तर्यामी? नामके अप्रसिद्ध होनेसे अन्तर्यामी नामी भी कोई एक अप्रसिद्ध अन्य पदाथ होना चाहिए । 
अथवा जिसका निरूपण नहीं किया गया है ऐसा कोई दुसरा पदार्थ है यह स्वीकार नहीं किया जा 
सकता । 'अन्तर्यामी' शब्द तो 'अन्तनियमन' इस व्युत्पत्तिसे प्रवृत्त है, इसलिए अत्यन्त अप्रसिद्ध 
नहीं है । इसलिए पृथ्वी आदिका अभिमानी कोई एक देवता अन्तर्यामी होना चाहिए । और इसी 
प्रकार “पृथिव्येव यस्यायतन०? ( पृथ्वी जिसका आश्रय है ओर अग्नि नेत्र है, मन-संफल्प ज्योतिः 
है) इत्यादि श्रुति है। वह कायं करणवाछा होनेसे पृंथिव्यादिके अन्दर स्थित होकर उनका नियमन . 
करता है, इसलिए. देवतात्मा यमयिता हो यह युक्त है। अथवा कोई सिद्ध योगी सर्वानुप्रवेशके द्वारा 
यमयिता होना चाहिए । परन्तु कायं ( शरीर ) करण ( इन्द्रिय ) रहित होनेसे 'अन्तर्यामी' पदसे परमात्मा 
प्रतीत नहीं होता । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हैं---अधिदंव आदिमें जो अन्तर्यामिरूपसे 
सुना.जाता है वह परमात्मा ही है दूसरा नहीं, किससे ? इससे कि उसके घर्मोका व्यपदेश है । 
निश्‍चय ही यहाँ उस परमात्माके ही निदिश्यमान धमं देखे जाते हैँ ।. अधिदेवादि भेदसे भिन्न पृथिव्यादि 
समस्त विकार समुदायके भीतर रहकर उनफा नियमन करता है, यह नियमनकतृत्व ws: 

क्योंकि वह सब विकारोंका कारण है, इसलिए उसमें सम्पूणं उपपन्न 
होती हा पद हे आत्मा०' hi यह तुम्हारा आत्मा र अमृत है ) इस श्रृतिमें निर्दिष्ट 
मुख्य आत्मत्व और अमृतत्व परमात्मामें ही युक्त हैं। “यं पृथियी न वेद' ( जिसको पृथ्वी अभिमानी 
देवता नहीं जानता ) यह श्रुति पृथ्वी अभिमानी देवतासे अविज्ञेय अन्तर्यामीको कहकर देवतासे 
भिन्न अन्तर्यामीको दिखळाती है । यदि पृथ्वीका अधिष्ठातृ देवता ही 'अन्तर्यामी' हो तो में एष्वी 
हैं” इस प्रकार अपनेको जानता । उसी प्रकार “अदुषटोऽश्रुतः' ( वह्‌ अदृष्ट और अभुत है ) इत्यादि 
व्यपदेश रूपादि रहित होनेसे परमात्मामें हो युक्त है। शरीर और इन्द्रिय रहित परमातमा 
सत्यानन्दी दीपिका 
अन्तर यमयतीति अन्तर्यामी” इस व्युत्पत्तिके अनुसार यह “अन्तर्यामी' शब्द अनेकोंमें प्रयुक्त होता दै । 
इसलिए संशय होता है कि 'अन्तर्यामी' शब्दसे किसका ग्रहण किया जाना युक्त है 
५ नियन्ता शरीर आदिवाला होता है, यह लोक दृष्टिसि कहा गया है । वास्तवर्मे तो चेतनकी 
सत्ता मात्रसे जो जडका व्यापार है वही नियमन है । नियमन शक्तिवाला होनेसे नियन्ता है। यह 








१७६ न्रह्मसूजञ-शाळूरभाष्य [ अ० १ पा० २ 


तस्य कार्यकरणवत्वोपपत्तेः । तस्याप्यन्यो नियन्तेत्यनवस्थादोषश्च न संभवति; भेदाभा- 
चात्‌ भेदे हि सत्यनवस्थादोपोपपत्तिः । तस्मात्परमात्मेचान्तर्यामी ॥ १८॥ 
न च स्मातेमतदडर्मामिळापात्‌ ॥ १९ ॥ 

पदच्छेद्‌--त, च, स्मातंम्‌, अतद्धर्मामिलापात्‌ । 

सूत्ना्थ--( स्मातंम्‌ ) सांख्य स्मृतिं कल्पित प्रधान, (न) अन्तर्यामी नहीं हो सकता, ( अतद्ध- 
मामिलापात्‌) क्योंकि श्रुतिमें प्रधानसे भिन्न चेतननिष्ठ द्रष्ट्त्व, श्रोतृत्व आदि धर्मोका अमिधान है । 

` स्यादेतत्‌ । अदष्टत्वादयो धर्माः सां ख्यस्ट्ृतिकल्पितस्य प्रधानस्याप्युपपद्यन्त; रूपा- 

दिहीनतया तस्य तैरभ्युपगमात्‌। “अप्रतक्यमविजञेयं प्रसुसमिव सवतः? (मचु० १।५) इति हि 
स्मरन्ति, तस्यापि नियन्तत्वं सबंविकारकारणत्वादुपपद्यते । तस्मात्प्रधानमन्तर्यामिराब्दं 
स्यात्‌ । 'ईक्षतेनाशव्दम्‌' ( ० १।१।५ ) इत्यत्र निराकृतप्रपि सत्प्रधालमिहाइ्त्वादिव्यप- 
देशसंभवेन पुनराशाङ्गयते। अत उत्तरमुच्यते--न च स्मार्त प्रधानमन्तर्यामिशाच्दं भवि- 
तुमहति । कस्मात्‌ ? अतद्धर्माभिलापात्‌। यद्यप्यदष्टत्वादिव्यपदेदाः प्रधानस्य संभवति; 


तथापि न द्रप्टत्वादिव्यपदेशः संभवति; प्रधानस्याचेतनत्वेन तेरभ्युपगमात्‌। वृष्टो 


दृष्टा$श्रतः श्रोताऽमतो मन्ताऽविज्ञातो विज्ञाता’ (ब्ृह० २॥७॥२३) इति हि वाक्यशेष इह भवति! 
आत्मत्वमपि न प्रधानस्योपपद्यते ॥ १९ ॥ 

यदि प्रधानमात्मस्वद्रष्टुत्वायसंभवाज्ञान्तर्यास्यभ्युपगस्यते, शारीरस्तर्ह्तर्यामी 
भवतु। शारीरो हि चेतनत्वादू द्रष्टा श्रोता मन्ता विज्ञाता च भवति; आत्मा च प्रत्यक्त्वात्‌! 


SO ५00१ 00 > मण नि YY म 
नियामकत्व नहीं हो सकता है ऐसा जो कहा गया है वह दोष नहीं है, तयोंकि जिनका वह नियमन 


करता है उनके शरीर और इन्द्रियोंस ही वह शरीर और इन्द्रियोंवाला हो सकता हं । उसका भी 
दुसरा नियन्ता हो, इस प्रकार अनवस्था दोष यहाँ सम्भव नहीं है । क्योंकि वस्तुत: भेदका अमाव हे । 
भेद होनेपर ही अनवस्था दोषकी उपपत्ति होती हे । इसलिए परमात्मा ही अन्तर्यामी हे ॥ १९॥ 
यह ठीक हे । परन्तु. सांख्यशास्त्रसे कल्पित प्रधानमें भी अदृष्टत्द आदि धमं उपपन्न होते हैं, 
क्योंकि सांख्यवादियोंने प्रधानको रूपादि रहित स्वीकार किया है । 'अतक्यम०' ( जो तकंका विषय 
नहीं है, रूप आदि रहित होनेसे नेत्र आदि इन्द्रियोंका विषय नहीं हे और जड़ होनेसे चारों दिशाओंमें 
व्याप्त दै ) ऐसा स्मृतिकार भी कहते हैं । सब विकारोंका कारण होनेसे उसमें भी नियन्तृत्व युक्त 
होता हे । इसलिए प्रधान 'अन्तर्यामी' शब्द वाच्य हे। ।ईक्षते०' इस सूत्रसे यद्यपि प्रधानका 
निराकरण किया गया है, तो भी यहाँ ( अन्तर्यामिब्राह्मणमें ) अदृष्टत्व आदि व्यपदेशका संभव 
* होनेसे पुन: आशंका की जाती हे । सिद्धान्ती--इसका उत्तर कहते हैं--सांख्यस्मृति प्रतिपादित प्रधान 
“अन्तर्यामी' शब्द वाच्य नहीं हो सकता हे, किससे ? इससे कि उसमें न रहने वाले घर्मोका कथन ह्‌ । 
यद्यपि अदृश्त्व आदि धर्मोका व्यपदेश-कथन प्रधानमें संभव है, तो मी द्रष्ट्त्व आदि व्यपदेश संभव 
नहीं है, क्योंकि उन्होंने प्रधानको अचेतनरूपसे स्वीकार किया है । “अदृष्टो द्रष्टा०' ( वह अदृष्ट हे 
परन्तु द्रष्टा है, वह अभ्रत हे परन्तु श्रोता है, अमत हे परन्तु मन्ता हे, अविज्ञाता हे परन्तु विज्ञाता 
है ) ऐसा यहाँ वाक्यशेष हे । प्रधानमें आत्मत्व मी उपपन्न नहीं है ॥ १९ ॥ 
यदि आत्मत्व और द्रष्ट्त्व आदि धर्मोके असंभवसे अन्तर्यामी शब्दसे प्रधानको स्वीकार-प्रहण 
नहीं किया जाता तो शारीर अन्तर्यामी हो, क्योंकि जीव चेतन होनेसे द्रष्टा श्रोता, मन्ता और विज्ञाता 


सत्यानन्दी दीपिका म द् 
नियामकत्व अचिन्त्य मायाशक्ति विशिष्ट चिदात्मामें शरीरादिके विना ही उपपन्न हे । यहाँ पुवपक्षमे 
देवता या योगी पुरुष उपास्य है और सिद्धान्तमें परमात्मा ॥ १८ ॥ 
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अम्मृतश्च, घर्माघर्मफलोपभोगोपपत्तेः । अदृष्त्याद्यश्र धर्माः शारीरे प्रसिद्धाः, दशनादि- 
क्रियायाः कतेरि प्रवृत्तिविरोधात्‌ । 'न दृष्टेदंशरं पश्येः' ( ढ्र० ३।४।२ ) इत्यादिश्रुतिभ्यश्व। 
तस्य च कारयकरणसंघातमन्तर्यमयिलुं शीलम्‌ ; भोक्तत्वात्‌ । तस्माच्छारीरोऽन्तर्यामी- 
त्यत उत्तरं पठति-- 
शारीरश्रोभगे$पि हि मेदेनेनमधीयते ॥२०॥ 

पदच्छुद्‌- शारीर:, च, उमये, अपि, हि, भेदेन, एनम्‌, अधीयते । 

सूत्राथ--(शारीर:) जीव भी अन्तर्यामी नहीं है, ( हि ) यतः-क्योंकि (उमये5पि) काण्व और 
माध्यन्दिन शाखावाले मी अन्तर्यामीसे नियम्य होनेके कारण ( एनम्‌ ) जीवको ( भेदेन ) अन्तर्यामीसे 
भिन्न ( अधी८ते ) कहते हैँ । इसलिए अधिदैवादि शरुतिथोंमे प्रतीयमान अन्तर्यामी परमात्मा ही हैं । 

नेति पूचं सू्रादनुवतंते । शारीरश्च नान्तर्यामीप्यते | कस्मात्‌ ? यद्यपि द्रष्ठुत्वादयो 
धर्मास्तस्य संभवन्ति, तथापि घटाकाइावदुपाधिपरिच्छिन्नत्वान्न कात्स्त्यन एथिव्यादिः 
प्वन्तरवस्थातुं नियन्तुं च शाक्नोति। अपि चोभयेऽपि हि शाखिनः काण्वा माध्यंदिनाश्चाः 
न्तर्यामिणो भेदेनेनं शारीरं एथिव्यादिवदधिष्ठानत्वेन नियम्यत्वेन चाधीयते-'यो विज्ञाने 
तिष्ठन? (बृ० ३।७।२२) इति काण्याः। 'य आस्मनि तिष्ठन' इति माध्यंदिनाः । 'य आत्मनि तिन 
इत्यस्मिस्तावत्पाठे भवत्यात्मशब्दः शारीरस्य वाचकः यो विज्ञाने तिएन्‌' इत्य स्मिन्नपि पाठे 
विज्ञानशब्देन शारीर उच्यते। विज्ञानमयो हि शारीरः। तस्माच्छारीराद्न्य ईश्वरोऽन्तर्या- 
मीति सिद्धम। कथं पुनरेकस्मिन्देहे दो द्र शारावुपपद्चेते ? यञ्चायमीश्बरोऽन्तर्यामी यञ्चाय- 
मितरः शारीरः । का पुन रिहानुपपत्तिः ? “नान्योऽतोऽस्ति द्रषटा' इत्यादि श्रुतिवचन विरुध्येत 
है, और प्रत्यक्‌-अभ्यन्तर होनेसे वह आत्मा भी है, और धमं और अघमंके फलोपमोगकी उपपत्तिसे 
वह अमृत है अर्थात्‌ नाशरहित होनेसे कमंफलका उपभोगं हो सकता है, अदृ्ष्टत्व आदि धम भी 
जीवमें सुप्रसिद्ध हैं । क्योंकि “न दृष्टेद्रे्ारं पञ्येः' ( बुद्धि परिणामरूप दृष्टिके द्रष्टाको तुम उस दृष्टिसे 
नहीं देख सकोगे ) इत्यादि श्रुतियोसे दशन आदि क्रियाको प्रवत्तिका कर्तामें विरोध प्रतिपादित है 
अर्थात्‌ दशंनकर्ता दर्शनक्रियाका विषय नहीं होता है। शरीर और इन्द्रिय समूहका नियमन करना 
उसका स्वभाव है, क्योंकि वह मोक्ता है, इससे जीवात्मा ही अन्तर्यामी है। इसके उत्तरमें कहते हैं--- 

इस सूत्रमें 'न' की पूवंसूत्रसे अनुवृत्ति (अध्याहार) है । शारीर (जीव) का अन्तर्यामी होना इष्ट 
नहीं है, क्योंकि यद्यपि द्रष्ट्त्वादि धमं उसमें सम्मव हैं, तो भी घटाकाशके समान उसमें उपाधि- 
शरीरादिसे परिच्छिन्न होनेके कारण सब प्रकारसे पृथिवी आदिके भीतर रहनेकी अथवा उनका नियमन 
करनेकी सामथ्य नहीं है। दूसरी बात यह भी है कि काण्व और माध्यन्दिन दोनों शाखावाले 
अन्तर्यामीसे मिन्नल्पसे जीवका पृथिवी आदिके समान अधिष्ठान ( आश्रय ) रूपसे एवं नियम्यरूपसे 
अध्ययन करते हैं। काण्व 'यो विज्ञाने तिष्ठन्‌०' ( जो विज्ञानमें रहकर ) और माध्यन्दिन 'य आत्मनि 
तिष्ठन्‌०' ( जो आत्मामें रहकर ) इसप्रकार अध्ययन करते हैं । “य आत्मनि तिष्ठान्‌०' इस पाठमें तो 
आत्मशब्द जीवका वाचक है । 'यो विज्ञाने तिष्ठत इस पाठमें भी विज्ञानशब्दसे शारीर ( जीव ) का 
कथन है, कारण कि शारीर विज्ञानमय है। इससे यह सिद्ध होता है कि शारीरसे मिन्न अन्तर्यामी ईश्वर है। 
परन्तु जो यह ईश्वर अन्तर्यामी और दूसरा जो यह शरीरादि संघातका स्वामी जीव ये दोनों प्रष्टा एक 
शरोरमें कैसे रह सकते हैं? यदि सिद्धान्ती कहे कि दोनों द्रष्टाओके एक शरीरमें रहनेमें क्या अनु- 
पपत्ति है। पूर्व पक्षी--अनुपपत्ति यह है कि "नान्योऽतोऽस्ति दष्टा' (इससे मिञ रशा नहीं है) इत्यादि 
।4 श्रुति वचनोंसे विरोध होगा, क्योंकि श्रुति प्रकृत अन्तर्यामीसे भिन द्रष्टा, श्रोता, मन्ता और विज्ञाता 
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'अन्र हि प्रकृतादन्तर्यामिणोऽन्यं द्रष्टारं ओतारं मन्तारं विज्ञातारं चात्मानं प्रतिषेधति । - 


नियन्त्रन्तरप्रतिषेधार्थमेतद्वचनमिति चेत्‌-न; नियन्त्रन्तराप्रसङ्गादविशेषश्चवणाच्च । अत्रो- 
च्यते-अविद्याप्रत्युपस्थापितकार्यंकरणोपाधिनिमित्तोऽयं शारीरान्तर्यामिणोभद्च्यपदेशो 
न पारमा्थिकः। एको हि प्रत्यगात्मा भवति, न दौ प्रत्यगात्मानौ संभवतः। एकस्यैव तु भेद- 
व्यवहार उपाधिकृतः, यथा घटाकाशो महाकाश इति । ततश्च ज्ञाठज्ञे यादिभेदश्चुतयः प्रत्य- 
क्षादीनि च प्रमाणानि संसारानुभवो विधिप्रतिषेधशाज्रं चेति सवमेतदुपपद्यते । तथा च 
्रतिः-'यत्र हि द्वैतमिव भवति तदितर इतरं पञ्यति’ इत्यविद्याविषये सर्व व्यवहारं दर्शायति । 
“यत्र स्वस्य सव॑मास्मैचाभूत्तास्केन क॑ पश्येत' इति विद्याविषये सर्व व्यवहारं चारयति ॥२०॥ 
( ६ अहड्यत्वाधिकरणम्‌ स्‌० २१-९३ ) | 
अच्श्यत्वादिगुणको धर्मोक्तः ॥२१॥ 
पद्च्छेद--अदव्यत्वादिगुणकः, धर्मोक्तेः । 
सूत्नाथ--( अदृश्यत्वादिगुणक: ) “यत्तदद्रेश्यमग्राह्मम' इत्यादि श्रुतिमें उक्त अद्दश्यत्व आदि 
गुणवाला भूतयोनि परमात्मा ही है, प्रधानादि नहीं, ( धर्मोक्तेः ) क्योंकि “यः सर्वज्ञ: सवंवित्‌' इत्यादि 
श्रतिमें उसके धर्मोका ही कथन हे । [ 
& “अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते? 'यत्तदद्रेश्यमग्राह्ममगोत्रमचणंमचश्लुःशरोत्रं तदपाणि- 
पादं नित्यं विम सवंगतं सुसूक्ष्मं तद्व्ययं यद्भूतयोनिं परिपश्यन्ति धीराः' ( सुण्ड० १।१।५,६ ) 
इति श्रूयते। तत्र संशयः-किमयमद्रे ञ्यत्वादिगुणको भूतयोनिः प्रधानं स्यात्‌, उत शारीरः, 


आत्माका निषेध करती है । ईर्वरसे भिन्न दूसरे नियन्ताके प्रतिषेधके लिए यह वचन है। ऐसा यदि 


कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि यहाँ दूसरे नियन्तांका प्रसंग नहीं है और किसी विशेष नियन्ताका 
श्रवण भी नहीं है अर्थात्‌ 'नान्योऽतोऽस्ति द्रटा’ इस श्रृतिमें साधारणरूपसे अन्य द्रशाका निषेध 
किया गया है, किन्तु अन्य नियन्ताका निषेध नहीं किया गया है। सिद्धान्ती--इसपर कहते है-जीव 
और अन्तर्यामीका यह भेदव्यपदेश अविद्यासे उपस्थापित शरीर, इन्द्रियरूप उपाधिकी अपेक्षासे है 
परमाथंत: नहीं है । वस्तुतः प्रत्यागात्मा एक ही है, दो प्रत्यागात्माओंका सम्मव नहीं है । एकमें ही 
भेदव्प्रवहार उपाधिकृत है। यथा घटाकाश और महाकाश्में उपाधिकृत भेद व्यवहार होता है । इस 
कल्पित उपाधिसे ज्ञाता, ज्ञेयकी भेद प्रतिपादिक श्रुतियाँ, प्रत्यक्षादि प्रमाण, संसारानुभव, विधि प्रतिषेध 
शास्त्र यह सब उपपन्न होते हैं। उसीप्रकार यत्र हि द्वेतमिव०' ( जहाँ द्वेत-सा होता है वहाँ स्वयं अन्य 
होकर अन्यको देखता है ) यह श्रुति अविद्या विषयमें सब व्यत्रहारोंको दिखलाती है । और यत्र स्वस्य 
सवं०' ( जिस ज्ञानकालमें आत्मज्ञानीको सब आत्मा ही हो गया वहाँ कोन द्रष्टा किंस करणसे किंस 
विषयको देखे ) यह श्रुति विद्याविषयमें सब व्यवहारोंका निषेध करती है ॥ २०॥ 

“अथ परा यया०' ( अपर विद्याके कथनानन्तर अब परा विद्या कही जाती है जिससे वक्ष्प- 
माण विशेषण विशिष्ट उस अक्षरका ज्ञान प्राप्त होता है ) 'यत्तदद्रेश्यम०' ( वह जो अइस्य-ज्ञाने- 
न्द्रियका अविषय, अग्राह्म-कर्मेन्द्रियका अविषय, अगोत्र, अवण-ब्राह्मणत्वादि जातिरहित अथवा शुक्लत्व 
आदि वणंरहित, चक्षु और श्रोत्ररहित, अपाणिपाद-कम न्द्रियरहित, नित्य, विश्रु, सवगत, सुसूक्ष्म, दुविज्ञेय, 
अविनाशी है, विद्वानु लोग भूतोंके कारणरूपसे उसे देखते हैं ) यह श्रुति है । यहाँ संशय होता है कि 

se सत्यानन्दी दीपिका 

# पूव अधि प्रधान विरोधी द्रष्ट्त्व आदि धर्मोसे प्रधानमें अन्तर्यामित्वका निषेध किया 


गया है । परन्तु इस अधिकरणमें विरोधी धर्मोके न होने और अद्दृश्यत्व आदि अनुकूल धर्म होनेसे 
प्रधान मी भूतयोनि हो सकता है, इससे यहाँ प्रत्युदाहरणसंगति है । > 
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आहोस्वित्परमेइवर इति। तत्र प्रधानमचेतनं भूतयो निरिति युक्तं; अचेतनानामे व तदुप्टन्त- 
त्वेनोपादानात्‌ ।'यथोणनामिः सजते गृहते च यथा एथिष्यामोपधयः संभवन्ति । यथा सतः पुरुषा- 
स्केशलोमानि तथाऽक्षरात्संमचतीह विश्वम्‌' (सुण्ड० १।१।७) इति । ननूणनामिः पुरुषरच चेतना- 
विह दृष्टान्तत्वेनोपात्तो । नेति ब्रुमः । नहि केवलस्य चेतनस्य तत्र सञ्जयो नित्वं केशलोमयो- 
नित्वं चास्ति । चेतनाधिष्ठितं ह्यचेतन मूर्णनाभिरारीरं सूत्रस्य योनिः, पुरुपशरीर च केशलो- 
स्नामिति प्रसिद्धमू। अपि च पू्वत्रादएत्वाद्यभिलापखंभवेऽपि दरप्दृत्वाद्यभिलापासंभचान्न 
प्रधानमभ्युपगतम्‌। इह त्वदच्यत्वादयो धर्माः प्रधाने संभवन्ति। नचात्र चिरुध्यमानो धर्मः 
कह्चिदभिलप्यते । ननु यः सवज्ञः सवंवित्‌' (मुण्ड० १।१।९) इत्ययं वाक्यदोषोऽ चेतने प्रधाने 
न संभवति, कथं प्रधानं भूतयोनिः प्रतिज्ञायत इति । # अत्रोच्यते-'यया तदक्षरमधिगम्यते’ 
'यत्तददवेश्यम्‌' इत्यक्षरशब्देनादश्यत्वादिणुणक भूतयोनि श्रावयित्वा पुनरन्ते श्रावयिष्यति- 
'अक्षरात्परतः परः' ( सुण्ड० २।१२ ) इति। यत्र यः परोऽक्षराच्छूतः, स सवंज्ञः सवंवित्सं- 
भविप्यति । प्रधानमेव त्वक्षरशव्दनिर्दिष्टं भूतयोनिः । यदा तु योनिशब्दो निमित्तवाची, 
अहश्यत्व आदि गुणवाला भूतयोनि क्या प्रधान है, या जीव है अथवा परमेश्वर ? पूर्वपक्षी--इन 
तीनोंमें से अचेतन प्रधान भूतयोनि हो यह युक्त है, क्योंकि जगत्के कारण भूतयोनिमें अचेतनोंका 
ही दृष्टान्तरूपसे ग्रहण किया गया है । 'यथोणनाभिः०' ( जिस प्रकार मकड़ी जालेको वनात और 
निगल जाती है, जैसे पृथ्वीमें औषधियाँ उत्पन्न होती हैं और जैसे जीवित पुरुषसे केश एवं लोम 
उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार उस अक्षरसे यह सारा विश्व प्रकट होता है ) परन्तु मकड़ी और पुरुष 
इन दो चेतनोंका यहाँ दृान्तरूपसे ग्रहण किया गया है। पु०--यह नहीं, ऐसा हम कहते है--केवल 
चेतन ही यहाँ तन्तुका अथवा केश लोमक्रा कारण नहीं है, किन्तु चेतनसे अधिष्ठित अचेतन मकड़ीका 
शरीर ही तन्तुका कारण है और पुरुष-शरीर केश लोमोंका कारण है यह प्रसिद्ध है । किच्च पूर्वाधि- 
करणमें अहृष्टत्व आदि धर्मोका कथन प्रधानमें सम्मव होनेपर मी द्रष्ट्त्व आदि धर्मोका कथन 
असम्भव होनेके कारण प्रधान स्वीकार नहीं किया गया, परन्तु यहाँ तो अहृस्यत्व आदि घमं प्रघानमें 


सम्मव हैं और किसी मी विरुद्ध धमका अभिधान नहीं है। यदि कहो कि “य सवज्ञः सबंबित' यह 
वाक्यशेष अचेतन प्रधानमें सम्भव नहीं है, तो प्रधान भूतयोनि ( सम्पूणं भूतोंका कारण ) है यह 
प्रतिज्ञा कैसे हो सकती है ? उत्तरमें पूवंपक्षी कहते है--'यय़ा तदक्षरमधिगम्यते” ( जिससे वह अक्षर 
अधिगत-ज्ञात होता है ) 'यत्तदद्रेश्यम्‌” ( जो वह अदृश्य है ) इस प्रकार 'अक्षर' शब्दसे अहश्यत्वादि 
गुण विशिष्ट भूतयोनिका श्रवण कराके अन्तमें पुनः श्रुति “अक्षरात्परतः परः' ( सबसे उत्कृष्ट 
उस अक्षरे भी जो उत्कृष्ट है) इस प्रकार श्रवण करायेगी । इस सन्त्रमें जो अक्षरसे पर श्रुत है वह 
सवज्ञ सवंवित्‌ हो सकेगा । 'अक्षर' शब्दसे निर्दिष्ट भूतयोनि तो प्रधान ही है । यदि “योनि शब्द 
निमित्तवाचक माने तो शारीर ( जीवात्मा ) मी भूतयोनि हो सकता है, क्योंकि उसके धमं अधमसे 


सत्यानन्दी-दीपिका द 
# 'अक्षरात्परतः परः? इस श्रुतिमें अपने कायंकी अपेक्षा प्रधान पर ( श्रेष्ठ ) है और नष्ट 


न होनेसे वह अक्षर है और प्रधानसे भी पर ( उत्कृष्ट ) परमेश्वर है, ऐसा प्रतिपादित है । वही सवज्ञ 
और सरवोवित्‌ है । सवंज्ञत्वादि धमं अचेतन प्रधानमें सम्भव नहीं हैं, किन्तु चेतन परमेश्वरमें ही सम्भव 
हैं, अतः प्रधानको भूतयोनि कहनेमें कोई दोप नहीं है । और योनि ( कारण ) शब्दको यदि निमित्तः 
कारण वाची मानें तो जीव ही धर्माधमंरूप अदृष्टके द्वारा शरीर आदि कार्योके प्रति निमित्तकारण 


हो सकता है, क्योंकि अदृष्टको भो कायंमात्रके प्रति निमित्तकारण माना गया है। अतः “योनि' 
शब्इसे जीवका भी ग्रहण हो सकता दै । इससे यहाँ भूतयोनि परमेश्वर नहीं है । न 
वेत 
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तदा शारीरोऽपि भूतयोनिः स्यात्‌, धर्माधर्माभ्यां भूतजातस्योपाजनादिति।% एवं प्राप्त 5 
भिधीयते--यो ऽयम दद्यत्वादिगुणको भूतयोनिः स परमेश्वर एव स्यान्नान्य इति। कथमेत- 
दवगम्यते ? धर्मोक्तेः परमेइवरस्य हि धर्मं इहोच्यमानो दश्यते-यः सवज्ञः सववित्‌' इति। 
नहि प्रधानस्याचेतनस्य शारीरस्य वोपाधिपरिच्छिन्नद णे: सर्वज्ञत्वं सर्ववित्त्वं वा संभवति। 
नन्वक्षरराव्दनिर्दि ्टाद्‌ भूतयोनेः परस्येवेतत्सवंडत्वं सववित्त्वं च न भूतयोनिविषयमित्युक्तम्‌। 
अत्रोच्यते-सेचं संभवति । यत्कारणं 'अक्षरास्संभवतीह विश्‍वम' इति प्रकृतं भूतयोनिमिह 
ज्ञायमानप्रकृतित्वेन निर्दिश्यानन्तरमपि जायमानप्रकृतित्वेनेच सर्वज्ञं निदिशति- 'यः सवज्ञः 
सर्वविद्यस्य ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतद्ब्रह्म नाम रूपमञ्नं च जाथते' इति । तस्मान्निद शसाम्येन 
्रत्यमिज्ञायमानत्वात्प्रतस्येवाक्षरस्य भूतयोनेः संवेक्षत्वं सर्चविर्चं च धर्म उच्यत इति 
गम्यते 8 अक्षरात्परतः परः इत्यत्रापि न प्रकताद्भूतयोनेरक्षरात्परः कञ्चिदभिधीयते। कथ- 


म्रेतदचगस्यते ? 'येनाक्षरं पुरुषं वेद्‌ सत्यं प्रोवाच तां तत्त्वतो ब्रह्मविद्याम्‌, (सुण्ड० १।२।१३) इति 


SSNS MDD Et SS Ss कळे 
भूत समूहकी सृष्टि होती है । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हुँ--अहश्यत्वादि गुणवाला जो 
भूतोंका कारण है वह परमेश्वर ही है अन्य नहीं । यह कंसे जाना जाय! धर्मो'क्त से । यहाँ “यः सवज्ञः 
सर्ववित? इस वाक्यशेषसे परमेश्वरके ही धमं ( सवंज्ञत्वादि धमं ) कहे हुए देखे जाते हैं। अचेतन 
प्रघानमें अथवा उपाधिसे परिच्छिन्न दृष्टिवाले जीवमें सवंज्ञत्व तथा सववेत्तृत्व सम्मव नहीं हैं ! परन्तु 
अक्ष रशब्दसे निदिष्ट भूतोंके भूतयोनिसे पर ( परमेश्वर ) में ही वह सवज्ञत्व, सवंवेत्तृत्व है भूतयोनिं 


नहीं अर्थात्‌ सवंज्ञत्व और सवंवेततुत्व भूतयोनि विषयक नहीं हैं, ऐसा पीछे कहा गया है। इसपर 


कहते हैं--ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि 'अक्ष रसे यह विश्व उत्पन्न होता है इसप्रकार यहाँ प्रकृत 
भुतयोनिका उत्पद्यमान प्रपश्चके प्रति कारणरूपसे निर्देश कर उसके आगे भी “यः सर्वज्ञः सवंवित्‌०' 


( जो सवंज्ञ और सवंवित्‌ है, जिसका ज्ञानमय तप है, उससे यह कायं ब्रह्म [ हिरण्यम ] और ` 


यज्ञदत्त देवदत्तादि नाम, शुक्ल नोलादिरूप और ब्रीहि यव आदि अन्न उत्पन्न होता है ) इसप्रकार श्रुति 
उत्पद्यमान प्रपः्चके प्रति कारणहूपसे ही सवज्ञका निर्देश करती है । इससे प्रतीत होता है कि समान- 
निर्देशसे प्रत्यभिज्ञाका विषय होनेके कारण प्रकृत अक्षर भूतयोनिके ही सवंज्ञत्व और सववेत्तृत्व धमं 
कहे गये हैं। यहाँपर मी प्रकृत भूतयोनि अक्षरसे पर कोई अभिहित नहीं है । यह कंसे जानते हो: 
थेनाक्षरं०? ( जिस विद्यासे शिष्य सत्य और अक्षर पुरुपको जाने उस ब्रह्मविद्याको भाचायं यथाथ- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# 'संदिग्ये तु वाक्यशेषात्‌’ ( जिस अथंमें सन्देह हो उसका निर्णय वाक्यशेषसे करना 
चाहिए ) इस न्टायसे सिद्धान्त कहते हैं -भूत योनि परमेश्वर ही है प्रधानादि नहीं, क्योंकि “यः सवंज्ञः 
सर्ववित' इस वाक्यशेपसे संवंज्ञत्वादि धमं वस्तुतः परमेश्वरमें ही घटते हैं, जड़ प्रधान अथवा अविद्या 
उपाधिविरिष्ट परिच्छिन्न अल्पज्ञ जीवमें नहीं । तथा "अक्षरात्‌ संमरती ह चिइत्रम्‌' इस मुण्डकवाक्यसे 
झोनकके प्रति अंगिराने जायमान प्रपश्चके प्रति कारणरूप भूतयोनिको कहकर आगे भी उत्पद्यमान 
प्रपचका कारणरूप भूतयोनि शब्दसे हो 'यः सवज्ञः सर्ववित्‌? इत्यादि श्रुतिवाक्यसे सवंज्ञ तथा सर्व" 
वित॒का वर्णन किया है। “तथा अक्षरात्‌ यहाँ जैसे अक्षररूप भूतयोनिमें जगत्की कारणता प्रति- 
पादित है, वैसे ही 'यः सर्वज्ञः सबवित्‌' इस मन्त्रमें भी सवंज्ञत्वादि विशिष्टमें जगतूकी कारणता निर्दिष्ट 
है । इन दोनों वाक्योंमें समान निर्देश होनेसे भूतयोनिकी प्रत्यभिज्ञा होनेके कारण यह निश्चय होता है 
कि अक्ष ररूप भूतयोनिमें सबंज्ञत्वादि धमं निर्दिष्ट हैं, अतः सवज्ञ परमात्मा ही अक्षररूप भूतयोनि है । 

& तत्रापरा ऋग्वेदो यजुर्वदः सामवेदोऽथवंवेद्‌ः शिक्षा कल्पो व्याकरणं निरुक्त छन्दो ज्योतिः 
षमिति । अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते ( मु० १।१।५ ) ( उनमें ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, 
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प्रत्य तस्यैवाक्षरस्य भूतयोनेरचच्यत्वादिगुणकस्य वक्तव्यत्वेन प्रतिज्ञातत्वात्‌। कथं तहि 
'अक्षरात्परतः परः' इति व्यपदिश्यते ? इति; उत्तरसूत्रे तद्वकष्यामः। अपि चात्र द्वे विद्ये 
येदितञ्ये उक्ते- “परा चैवापरा च' इति। तत्रापरामग्वेदादिलक्षणां विद्यासुक्त्वा ्रवीति- 
"अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते' इत्यादि । तत्र परस्या विद्याया चिपयत्वेनाश्षरं श्रुतम्‌ । यदि 
पुनः परमेश्वरादन्यदडश्यस्वादिशुणकमक्षरं परि क्प्येत, नेयं परा विद्या स्यात्‌ । परापर- 
विभागो ह्ययं विद्ययोर9्युद्यनिःश्रेयसफळतया परिकर्प्यते । नच प्रधानविद्या निःश्रेयसफला 
केनचिदभ्युपगस्य ते ।४ति स्ज₹च विद्याः प्रतिज्ञायेरन्‌त्वस्पक्षे ऽक्षरादूभूतयोनेपरस्य परमा- 
त्मनः प्रतिपाद्यमाचस्वात्‌। छे एव तु विद्ये वेदितव्ये इ ह निर्दिएं। 'कस्मिचु भगवो विज्ञाते सवमिद्‌ 
विज्ञातं भवति’ (सु० ५।५।३) इति चेकविज्ञानेन सर्व विज्ञानापेक्षणं सर्चात्मके ब्रह्मणि चिवक्ष्य- 
माणेऽचकदप्यते, नाचेतनमात्रैकायतने प्रधाने, भोम्यव्यतिरिक्त वा भोक्तरि। अपि च 
“स॒ ब्रह्मविद्यां सव विद्याप्रतिएःमथर्याय ज्येष्ठपुत्राय प्राह” (सुण्ड० १।१।१) इति ब्रह्मविद्यां प्राधान्ये- 
लोपक्रम्य परापरविभागेन परां विद्यामक्षराधिगमनीं दशायंस्तस्या ब्रह्मविद्यात्वं दर्शयति। 
रूपसे कहे ) इसभ्रकार प्रकत भूतयोनि अहृश्यत्वादि गुणोंसे सम्पन्न अक्षरके वक्तव्यरूपसे प्रतिज्ञा की है 
अर्थात्‌ इससे ज्ञात होता है कि भूतयोनि भक्षरसे पर कोई नहीं है । तव 'अक्षरार्परतः परः यह 
व्यपदेश कँसे किया जाता है? इसको अगले सूत्रमें कहेंगे। किंच यहाँ दो विद्याएं जानने योग्य कही 
गई हैं-परा और अपरा । इनमें ऋग्वेदादिको अपराविद्या कहकर “अथ परा यया०' (अपराके निरू- 
पणानन्तर परा विद्या कहते हैं, जिससे वह अक्ष र अधिगत होता है ) इत्यादि कहते हैं । वहाँ पराविद्या 
के विपयरूपसे अक्षर सुना जाता है । यहाँ यदि परमेश्वरसे भिन्न अहश्यत्वादि गुण विशिष्ट अक्षरको 
कल्पना करें तो यह पराविद्या न होगी । निश्‍चय अभ्युदय और निःथेयसके फलकी अपेक्षा विद्याओंमें 
यह परा और अपरा विमागकी कल्पना को गई है । प्रधानविद्या मोक्ष फल्वालो है ऐसा किसीने भी 
स्वीकार नहीं किया है और तुम्हारे मतमें भूतयोनिं अक्ष रसे पर परमात्माका प्रतिपादन किया जाता है, 
इससे तुम्हें तीन विद्याओंको प्रतिज्ञा करनी चाहिए । परन्तु यहां जानने योग्य दो हो विद्याएं निदिष्ट हैं। 
“कस्मिचु मगवो ०” ( शौनक-हे भगवन्‌ ! किसको जाननेसे यह सव जाना जाता है ? ) इस प्रकार 
एकके विज्ञानसे सवंविज्ञानकी अपेक्षा सर्वात्मक ब्रह्मकी विवक्ष। करनेपर सम्मव हो सकती है, अचेतन 
मात्रके एक आश्रय प्रधान अथवा मोग्यसे भिन्न मोक्ताको विवक्षा होनेपर सम्मव नहीं है । ओर 
“स ब्रह्मचिद्यां०? ( उसने अपने ज्येष्ठ पुत्र अकर्वाको समस्त विद्याओंकी आश्रयभूत ब्रह्मविद्याका 
उपदेश किया ) इसप्रकार ब्रह्मविद्याका प्रधानख्पसे आरम्मकर पर ओर अपरका विमागकर परा- 
विद्याको अक्षरका ज्ञान करानेवाळी दिखाते हुए बहू ब्रह्मविद्या है ऐसा [ श्रुति ] दिखळाती है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अथवंबेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छन्द और ज्योतिप यह अपरा है तथा जिससे उस अक्षर 
परमात्माका ज्ञान होता है वह परा है) कम प्रतिपादक ऋग्वेदादिर्प अपरा विद्याका अम्युदय 
( स्वर्गादि ) फल अनित्य है, इसलिए उसको निन्दाकर आचायने मोक्ष अमिलाषी योग्य शिष्यको 
ब्रह्मविषयक परा विद्याका उपदेश किथा | ब्रह्मरूप नित्य मोक्ष फलको कहनेवाली विद्या पराविद्या 
और अनित्य स्वर्गादि फळ प्रतिपादक विद्या अपराविद्या है। इस प्रकार फलभेदसे परा और अपरा 
विद्याका विभाग किया गया है । 

& एक ऋग्बेदादि रूप अपरा विद्या, दुसरी प्रधानविषयक विद्या, और तीतरी अक्षर भूतयोनिसे 
पर परमात्मविषयक विद्या, इस प्रकार तुम ( पूरवपक्षी ) को तीन विद्याएं माननी पड़ेंगो, जब कि 
श्रुतिमें दो का ही गिर्देश है । जसे 'फस्सिश्ु भगवो? इस शुतिमें एकके विज्ञानसे जो सवं विषयक 
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सा च ब्रह्मविद्यासमाख्या तद्धिगम्यस्याक्षरस्यात्रह्मत्वे वाधिता स्यात्‌।#' अपरग्बेदादि 
लक्षणा कमेविद्या ब्रह्मविद्योपक्रमे उपन्यस्यते ब्रह्मविद्याप्रशंसाय । “प्लवा ह्येते अदढा यज्ञरूपा 
अष्टादशोक्तमवरं येणु कर्म। एतच्छू यो येऽभिनन्दन्ति मूढा जराम्त्यु ते पुनरेवापियन्ति’ (सुण्ड० १।२।७) 
इत्येवमादिनिन्दावचनात्‌ । निन्दित्वा चापरां विद्यां ततो विरक्तस्य परविद्याधिकारं ददा- 
यति परीक्ष्य लोकान्कमचितान्त्राह्मणो निवद॒मायाक्नास्त्यङृतः कृतेन । तद्विज्ञानाथ स गुरुमेवामिगच्छेत्स 
मित्पाणिः श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्टम' (सुण्ड १।२।१२) इति । ® यत्तृक्तम्‌-अचेतनानां पृथिव्यादीनां 
हष्टान्तत्वेनोपादानाद्दार्ट न्तिकेनाप्यचेतनेन भूतयोनिना भवितव्यमिति। तदयुक्तम्‌; नहि 
दए।न्तदार्छान्तिकयोरत्यन्तसाम्येन भवितव्यमिति नियमो ऽस्ति। अपि च स्थूलाः पृ थिब्या- 


RR ख ख आ आशा नग 
और उत विद्यासे अधिगम्य अक्षरको यदि ब्रह्म स्वीकार न करें तो उसका ब्रह्मचिद्या' यह नाम 


बाधित हो जायगा । ऋग्वेदादि अवरा कमविद्याका ब्रह्मविद्याके उपक्रममें ब्रह्मविद्याकी प्रशंसाके 
लिए उपन्यास किया गया है, क्योंकि “प्लवा ह्यते अदृढा०' ( जिनमें [ ज्ञान बाह्य होनेसे ] अवर 
निकृ कमं आश्रित कहा गया है वे [ सोलह ऋत्विक्‌ तथा यजमान ओर यजमान पत्नी ] ये अठारह 
यज्ञरूप ( यज्ञके सावन ) अस्थिर एवं नाशवान्‌ बतलाये गये हैं। जो मूढ “यही श्रेय है' इस प्रकार 
इनका अभिनन्दन करते हैं, वे फिर भी जरा-मरणको प्राप्त होते रहते हैं ) इत्यादि निन्दाका कथन 
है । और “पराक्ष्य लोकान्‌०” (कमसे संपादित लोकोंकी परीक्षा कर ब्राह्मण निवेंद [वे राग्य] को प्राप्त 
हो, क्योंकि संसारमें नित्य पदार्थ नहीं है और कृत-अनित्यसे प्रयोजन क्या है ? अतः उस नित्य वस्तुका 
ज्ञान प्राप्त करनेके लिए वह मुमुक्षु पुरुप हाथमें समिधा लेकर श्रोत्रिय ब्रह्म निष्ठ गुरुके पास जावे ) यह 
श्रुति इस प्रकार अपराविद्याको निन्दा कर उससे विरक्त पुरुषका पराविद्यामें अधिकार दिखलाती है। 
जो यह कहा गया है कि पृथ्वी आदि अचेतन पदार्थोका इष्टान्तरूपसे ग्रहण करनेपर दार्टान्तिक भी 
अचेतन भूतयोनि होना चाहिए, वह ठीक नहीं है, क्योंकि दृष्टान्त और. दार्शन्तिकको सर्वाशमे पूण 
रूपसे समानता हो, ऐसा नियम नहीं है । स्थूळ पृथ्वी आदि हृष्टान्तरूपसे ग्रहण किये गये हैं। 
सत्यानन्दी-दीपिका 

विज्ञानका प्रश्‍न किया गया है वह तो सर्वात्मक ब्रह्माके ग्रहण करनेसे हो संगत हो सकता है अचेतन 
प्रधान आदिके ग्रहण करनेसे नहीं, क्योंकि प्रधानके ज्ञानसे उसके कार्यमात्रका ज्ञान मले हो किन्तु 
- उसके अकायंभूत भोक्ता जीवोंका ज्ञान नहीं होगा, तथा जीवके ज्ञान होनेपर भी उसके अकार्यरू्प 
मोग्यवगंका ज्ञान नहीं होगा, इस प्रकार प्रधान तथा जीवके ज्ञान होनेपर सवंविषयक ज्ञान न होनेके 
कारण एकके ज्ञानसे सवं विषयक ज्ञानकी प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी । इससे भतयोनि ब्रह्म ही है। 

& उद्गाता, प्रस्तोता, प्रतिहुर्ता ओर सुब्रह्मण्य ये उद्गातृगण हैं । अध्वयं, प्रतिप्रस्थाता, नेश 
ओर उन्नेता ये अघ्त्रयुंगण हैं । होता, मैत्रावरण, अच्छावाक और ग्रावस्तुत ये होतृगण हैं । ब्रह्मा, 
ब्राह्मणच्छ सि, आग्निधर और पोता ये ब्रह्मगण हैं। ये १६ ऋतुमें यज्ञ करानेसे ऋत्विज कहलाते 
हूँ । यज्ञ करनेवाला यजमान व उनकी पत्नी ये सब मिलकर १८ होते हैं । यज्ञके द्वारा निरूपित 
होनेसे अथवा यज्ञका उनके द्वारा सम्पादन होनेसे इनको यज्ञरूप कहा गया है। ये यज्ञरूप कम कर 
आर उसके अनित्य फलको पाकर प्रसन्न होते हैं । परन्तु श्रुति कमे और कमंफलकी निन्दाकर मोक्षकी 
साधनमूत पराविद्याका उपदेश करती है । इसलिए परब्रह्मविपयक विद्या पराविद्या है । 

% काय अपने उपादान कारणसे भिन्न नहीं, किन्तु अभिन्न ही होता है” केवळ इतने अंशको 
दिखळानेके लिए यहाँ पृथ्वी आदिका दृष्टान्तरूपसे ग्रहण किया गया है । किञ्चिद्‌ समान अंशको 
लेकर दृष्टान्त दिये जाते हैं। कायं जगत्‌ अपने उपादानकारण भूतयोनि अक्षर ब्रह्मसे भिन्न नहीं 


हर ८. ॥ ५ 
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दयो दष्टान्तत्वेनोपात्ता इति न स्थूल एव दार्णन्तिको भूतयोनिरभ्युपगम्यते । तस्माद- 
इश्यत्वादिगुणको भूतयोनिः परमेश्वर एव ॥ २१ ॥ 
विशेषणभेद्व्यपदेशाभ्यां च नेतरो ॥ २२ ॥ 

पदच्छेद्‌--विशेषणभेदव्यपदेशाम्याम्‌, च, न, इतरौ । 

सत्नाथ--( विशेषणभेदव्यपदेशाम्याम्‌ ) विशेषण और भेदके व्यपदेश-कथनसे भूतयोनि 
परमात्मा है, ( च नेतरौ ) इतर-जीव ओर प्रधान नहीं । 

इतश्च परमेश्वर एव भूतयोनिनेतरो-दारीरः प्रधानं वा। कस्मात्‌? विशेषणभेदव्य- 
पदेशाभ्याम्‌। विशिनष्टि हि प्रकृतं भूतयोनि शारीराद्विलक्षणत्वेन-दिब्यो ह्ममूतः पुरुषः स 
बाह्याभ्यन्तरो ह्यजः । अप्राणो ह्यमनाः झुञ्रः' (मुण्ड० २।१।२) इति । नह्येतदिव्यत्वादिविदोषण- 
मविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपपरिच्छेदाभिमानिनस्तद्धर्मान्स्वात्मनि कल्पयतः शारोरस्यो- 
पपद्यते । तस्मात्साक्षादौपनिषदः पुरुष इहोच्यते । तथा प्रधानादपि प्रकृतं भूतयोनि भेदेन 
व्यपदिशति-'अक्षरात्परतः परः’ इति। अक्षरमव्याकृतं नामरूपवीजराक्तिरूपं भूतसूक्ष्ममी श्व- 
राश्रयं तस्यैचोपाधिभूतं सर्वस्माद्विकारात्परो यो ऽविकारस्तस्मात्परतः पर इति मेदेन व्यप- 
देशात्परमात्मानमिह विवक्षितं दायति । नात्र प्रधानं नाम किंचित्स्वतन्त्रं तत्त्वम भ्युपगम्य 
तस्माद्भेदव्यपदेश उच्यते। कि तहिं ? यदि प्रधानमपि कर्प्यमानं श्रत्यविरोधेनाव्याङृतादिः 

इसलिए दार्शन्तिक भूतयोनि भी स्थूळ ही हो, ऐसा नहीं माना जा सकता । इस पूर्वोक्त रीतिसे 

अहर्यत्वादि गुणवाला भूतयोनि परमेश्वर ही है ॥ २१ ॥ 

और इस हेतुसे भी परमेश्‍वर ही भूतयोनि है, अन्य दो-जीव तथा प्रधान नहीं हैं, किससे ? इससे 
कि विशेषण और भेदका व्यपदेश ( कथन ) है । 'दिव्यो ह्यसूतः०' ( वह अक्षर ब्रह्म निश्चय ही दिव्य, 
अमूत, पुरुष, बाहर-भीतर विद्यमान, अजन्मा, अप्राण, मनरहित, विशुद्ध एवं श्रेष्ठ अक्षरसे मी 
उत्कृष्ट है ) यह श्रुति प्रकृत भूतयोनिको जीवसे विलक्षणरूपसे विशेषित करती है । निश्चय ये दिव्य- 
` त्वादि विशेषण अविद्यासे उपस्थापित नाम-रूप परिच्छि्ममे अभिमान करनेवाले और उनके जड़त्वादि 
धर्मोकी अपनेमें कल्पना करनेवाले जीवमें उपपन्न नहीं होते, इसलिए साक्षात्‌ उपनिषद प्रतिपाद्य 
पुरुष ही यहाँ कहा जाता है । इसीप्रकार 'अक्षरात्परतः परः यह श्रुति प्रधानसे भी प्रकृत भूतयोनिका 
भिन्नरूपसे व्यपदेश करती है । जो अव्याकृत नामरूप ( जगत्‌ ) के कारणभूत ईश्वरकी शक्तिरूप है, 
जिसमें भूतोंके संस्कार विद्यमान हैं, चिन्मात्र ईश्वर जिसका आश्रय है, उसोका उपाधिमूत सवं 
विकारसे परे जो अविकार-अक्षर है, उस परसे पर ईश्‍वर है । इसप्रकार श्रुति भेदसे व्यपदेश होनेके 
कारण परमात्माको ही यहाँ विवक्षितरूपसे दिखलाती. है। यहाँ प्रधान नामवाला कोई स्वतन्त्र 
पदार्थ मानकर उससे पृथक्‌ ईश्वरका व्यपदेश है, ऐसा नहीँ कहा गया है । तब क्या कहा गया है? 
यदि. कल्प्यमान प्रधानकी श्रुतिके अविरोधसे अव्याकृत आदि शब्द वाच्यमूत सूद्षमरूपसे कल्पना की जाती 


सत्यानन्दी-दीपिका 
किन्तु अभिन्न है । ऐसा माननेपर एकके ज्ञानसे सबका ज्ञान होता है, यह प्रतिज्ञा भी सिद्ध हो 
सकती है, अतः अहृस्यत्व आदि गुणवाला परमेश्वर ही है॥ २१॥ 

# जीव पक्षका खण्डनकर अब प्रधान पक्षका खण्डन करते हुँ- “कार्यात्मना प्रधीयते इति 
प्रथानम्‌? ( कार्यरूपसे जो परिणामको प्राप्त हो वह प्रधान अर्थात्‌ अज्ञान है ) यदि इस प्रकारकी 
कल्पना कीं जाय तो सिद्धात्तमें कोई विरोध नहों है, क्योंकि इस अज्ञानसे भिन्न प्रधानमें कोई प्रमाण 
'नहों है । 'अइनोति व्याप्नोति स्वविकारजातं इति अक्षरम” ( अपने विकार समुहको जो व्याप्त करे 

उसका नाम अक्षर है ) इससे अक्षर शब्दका अर्थ अविनाशी नहीं है किन्तु इस व्युत्पत्तिसे अनादि 





१८७ घ्रह्मस्‌त्न-शाङ्करभाप्य [ अ० १ पा० २ 


७५, 


दाव्दवाच्ये भूतसक्ष्मं परिकत्प्येत, परिकल्प्यताम्‌। तस्मादभेद्व्यपदेशात्परमेश्वरो 
भूतयोनिरित्येतदिह प्रतिपाद्यते ॥ २२ ॥ 
` कुतश्च परमेश्वरो भूतयोनिः 
रूपोपन्यासांच ॥ २३ ॥ 
पदच्छेद--ख्पोपन्यासात्‌, च । 
सूत्रार्थ--अग्निमूर्धा” इत्यादि श्रुतिसे सर्वात्मकत्वके उपन्यासे भी भूतयोनि परमेश्वर ही है। 
#अपि च ‘अक्षरात्परतः परः' इत्यस्यानन्तरम्‌ “एतस्माज्जायते प्राण: इति प्राणप्रमृतीनां 
पृथिवीपर्यन्ताना तत्त्वानां सगंमुकत्वा तस्यैव भूतयोनेः सर्वचिकारात्मकं रूपसुपन्यस्यमानं 
पद्दयामः-'अग्निमर्धा चक्षुपी चन्द्रसूर्यो दिशः श्रोत्रे वाग्विवृताश्व वेदाः । वायुः प्राणो हृद्यं विश्‍व- 
मस्य पद्भ्यां एथिवी होप सवं भूतान्तरात्मा'ः (सुण्ड २।१।४) इति। तञ्च परमेश्वरस्येचोचितमः सच- 
बिकारकारणत्वात्‌ । न शरीरस्य तनुमहिस्नः | नापि प्रथानस्यायं रूपोपन्यासः संभवति; 
सर्वभूतान्तरात्मत्वासंभवात्‌। तस्मात्परमेश्वर एव भूतयोनिनेतराविति गम्यते !$कथं पुन- 
भूतयोनेरयं रूपोपन्यास इति गम्यते? प्रकरणात, 'एप? इति च प्रकतानुकपंणात्‌ । भूतयोनि 
हि प्रकृत्य 'एतस्माजायते प्राणः? 'एप सर्वभूतान्तरात्मा' इति बचने भूतयोनिविपयसेब भवति । 
यथोपाध्यायं प्रक्ृत्यैत स्मादधीप्येप वेदवेदाङ्पारग इति वचनमुपा ध्यायविपयं भवति, तद्वत्‌। 


प्रतिपादन किया गया है ॥ २२ ॥ 


ओर परमेश्वर भूतयोनि वसे है ? 
और “अक्षरान्परतः परः? इसके अनन्तर 'एतस्माज्ायते प्राण?” ( इस-अक्षरपुरुषसे प्राण 


उत्पन्न होता है ) इसप्रकार प्राणसे लेकर पृथिवी पर्यन्त सव तत्त्वोंकी सृष्टि कहकर उसी भूतयोनिके 
सवंविक्रारात्मक उपन्यस्यमान ( कथनका विपय ) रूपको 'अग्निमूर्धा०' ( झग्नि-द्युलोक जिसका सिर 
है, चन्द्रमा और सूये नेत्र हैं, दिशाएँ श्रोत्र हैं, प्रसिद्ध वेद वाणी है, वायु प्राण है, विश्व हृदय है 
और जिसके चरणोंसे पृथिवी प्रकट हुई है. अर्यात्‌ पाद पृथिवी है, वह देव सब भूतोंका अन्तरात्मा है ) 
इस>कार हम देखते हैं। यह कथन परमेश्वरमें ही युक्त है, क्योंकि वह सब विकारोंका कारण है। 
अल्पमहिमावाले जीवात्भामें यह रूपोपन्यास समव नहीं है। प्रधानमें भी यह रूपोपन्यास सम्भव 
नहीं है, क्योंकि इन दोनोंमें सवंभूतान्तरात्मत्व सम्मव नहीं है । इससे ऐसा प्रतोंत होता है कि परमेश्वर 
ही मूतयोनि है अन्य दो-शारीर और प्रधान भूतयोनि नहीं हैं। परन्तु यह केसे ज्ञात हो कि यह 
मतयोनिका रूपोपन्यास है ? प्रकरणसे, क्योंकि “एषः? इसप्रकार प्रकृतका अनुकपंण-ग्रहण॑ है । भूतः 
योनिको प्रस्तुतकर "एतस्माजायते प्राणः? “एप सवं भूतान्तरात्मा' यह श्रुति वचन भूतयोनि विषयक ही 
हे । जसे उपाध्यायको प्रस्तुत ( उद्देस्य ) कर कहा गया “एतस्मादधीप्व' “पुष वेदवेदाङ्गपारगः? (उसके 
सत्यानन्दी दीपिका 
अब्याकृतको यहाँ अक्षर कहा गया है । अक्षरशब्द वाच्य यह अव्याकृत माया ( अज्ञान ) परमात्माकी 
शक्ति ही जगतका परिणामी उपादान है । यह माया शक्ति मी शक्तिमान परमात्मामें आरोपित 
होनेसे मिथ्या है, इसलिए वस्तुतः सबका अधिष्ठान होकर परमात्मा हो भूतयोनि सिद्ध होता है ॥२२॥ 
# वत्तिकारके मतानुसार यह प्रइन और प्रतिवर्चन है अर्थात्‌ वृत्तिकार मतके अनुसार पहले 


सुत्रकी व्याख्या है । 
& जसे कोई ब्रह्मवित्‌ सर्वात्मत्वकी यिवक्षासं 'अहमन्नमहसन्नादः' इसप्रकार साम गायन करता 


है, अपनेमें अन्नकी विवक्षासे नहीं, बसे प्रकरणमें मी समझना चाहिए । 
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है तो ऐसी कल्पना करो । इस भेदव्यपदेशसे भूतयोनि परमेश्वर ही है ऐसा यहाँ श्रुति ओरस्मृतिमे 
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कथं पुनरदञ्यत्वादिशुणकस्य भूतयोनेबिंग्रहवद्रूपं संभवति ? सर्वात्मात्वविवक्षयेद- 
मुच्यते, नतु विग्नहवत्त्वविवक्षयेत्यदोषः । 'अहमन्नमहमन्नादः' (तै० ३।१०।६) इत्यादिवत्‌ । 
अन्ये पुन मेन्यन्ते-नायं भूतयोने रूपोपन्यासः; जायमानत्वेनोपन्यासात्‌। 'एतस्माजायते 
प्राणो मनः सवन्द्रियाणि च। खं वायुर्ज्योतिरापः एथिवी विश्वस्य धारिणी' इति हि पूर्वत्र प्राणादि 
पृथिव्यन्तं तत्त्वजातं जायमानत्वेन निरदिक्षत्‌ । उत्तरत्रापि च 'तस्मादग्निःसमिधो यस्य सूरयः? 
इत्येवमादि ‘अतश्च सर्वा ओषधयो रसाश्च' इत्येचमन्तं जायमानत्वेनेव निदे ष्यति । इहच कथम- 
कस्मादन्तराले भूतयोने रूपसुपन्यसेत्‌ ? सर्चात्मत्वमपि स्रृष्टि परिसमाप्योपदेक्ष्यति- 
'पुरुष एवेदं विश्व कमं’ (सुण्ड० २।१।१०) इत्यादिना । § श्रृतिस्मृत्योश्च त्रैलोक्यशरीरस्य 
प्रजापतेजन्मादि निर्दिशयमानसुपलभामहे--'दिरण्यगभंः समवतताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक 
आसीत्‌ । सदाधार एथिवीं द्यामुतेमां कस्मे देवाय हविषा विधेम’ ( ऋ० सं० १०।१२१।१ ) इति । 

पास अध्ययन करो, यह वेद और वेदाङ्गका पारंगत विद्वानु है) यह वचन उपाध्याय विषयक होता है, 
वसे ही । परन्तु अदृश्यत्व आदि गुणवाले भूतयोनिका मूर्तिमान रूप कैसे संभव है ? सर्वात्मत्वकी 
विवक्षासे यह कहा गयां है विग्रहवत्त्त ( शरीरवाला ) की विवक्षासे नहीं, इसलिए दोष नहीं है। 
'अहमन्नम०' (मैं अन्न हूँ, मैं अन्न भक्षक हूँ) इत्यादिके समान । पुनः दूसरे ऐसा मानते हैं-- 
यह भूतयोनिका रूपोपन्यास नहीं है, क्योंकि इसका जायमानरूपसे उपन्यास है । 'एतस्माजायते प्राणः? 
, (इस अक्षर पुरुषसे प्राण, मन, सम्पूण इन्द्रिया, आकाश, वायु, तेज, जल और विश्वको घारण 
करनेवाली पृथिवी उत्पन्न होती है ) इसप्रकार पूवमन्त्रमें प्राणसे लेकर प्रथिवी पर्यन्त तत्त्व समुहका 
जायमानरूपसे श्रुतिने निर्देश किया है। और आगे भी 'तस्मादग्निः०' ( सूयं जिसकी समिधा है वह 
अग्नि-द्युलोक उस पुरुषसे उत्पन्न हुआ है ) यहाँसे लेकर 'अतश्च०' ( और इसीसे सम्पूणं ओषधियाँ 
ओर रस उत्पन्न हुए ) यहाँ तक जायमानरूपसे ही निर्देश करेगी । तो यहीं मध्यमें अकस्मात्‌-विना 
कारण मूतयोनिका रूपोपन्यास केसे किया ? “पुरुष एवेदं०” ( यह सारा प्रपञ्च और कम पुरुष ही है ) 
इत्यादिसे श्रुति सृष्टिको परिसमाक्षिकर सर्वात्मत्वका भी उपदेश करेगी । हम श्रुति और स्मृतिमें त्रिभुवन 
शरीरवाले प्रजापतिके निदिष्यमान जन्मादिको “हिरण्यगर्भः०' ( पहले हिरण्यगमं उत्पन्न हुआ, 
उत्पन्न होकर वह मूतसमूहका एकमात्र अधिष्ठाता हुआ । उसने द्युलोक और पृथिवीको घारण किया 
उस एक प्रजापतिदेवकी हुविसे परिचर्या करें ) इस प्रकार उपलब्ध करते हैं । इस श्रुतिस्थ 'समचतत' 


# सिद्धान्ती-वृत्तिकारका मत सिल Vos “अन्ये पुनमन्यन्ते' आदिसे अभिव्यक्त 
करते हैँ-'एतस्माजायते प्राण: इत्यादि पूवंमन्त्र तथा “तस्मादग्निः? इत्यादि उत्तर मन्त्र भी भूतयोनिसे 
सृष्टिका प्रतिपादन करते हैं। परन्तु मध्यमें 'अरिनिसूर्धा' इत्यादि मन्त्र अकस्मात्‌ मूतयोनिका रूपो- 
पन्यास कैसे करेगा ? अर्थात्‌ यह मन्त्र भी पूर्वोत्तर मन्वोके समान मूतयोनिसे ही सृष्टिको कहता हे । 

$ पूवकल्पमें उत्कृष्ट उपासना और कर्मोके समुच्चय अनुष्ठानसे इस कल्पमें सब प्राणिथोके व्यष्टि 
छिङ्गोंमें व्यापक, सब प्राणियोके अन्तगंत, एवं ज्ञानेन्द्रिय कर्मेन्द्रिय और प्राणात्मक समाष्टिरूप लिङ्ग 
शरीर उत्पन्न होता है । लिङ्गशरीर सतरह तत्त्वोका होता है--जिसमें पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कमेंन्द्रिय, 
पाँच प्राण, मन और बुद्धि होते हैं। व्यष्टि और समष्टि भेदसे लिङ्ग शरीर दो प्रकारका हे । व्यष्टि लिङ्ग 
शरीरके अभिमानीको तैजस्‌ और समष्टि रिङ्ग शरीरामिमानीको हिरण्यगमं-सूत्रात्मा कहते हैँ । सूत्रात्मा 
सम्पूणं व्यष्टि छिंगोंका अधिष्ठाता है, इसलिए हिरण्यगमं सर्वान्तर होनेसे सब भूतोका अन्तरात्मा 
है । यदि इस पक्षको स्वीकार किया जाय तो “पुरुष एवेद विइवं कम” इस मन्त्रसे प्रतिपाद्य परमेश्वरके | 
रूप ( सर्वात्मत्व ) का उपन्यास केवल परमात्माकी प्रतिपत्तिके लिए है अर्थात्‌ श्रुति, स्मृति प्रतिः 


२४ 
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समवतंतेत्यज्ञायतेत्यथ' । तथा 'स वै शरीरी प्रथमः स वे पुरुष उच्यते । आदिकर्ता स भूतानां 
ब्रह्माग्रे समवतते' ॥ इति च । विकारपुरुपस्यापि सवभूतान्तरात्मत्वं संभवति; प्राणात्मना 
सर्वभूतानामध्यात्ममवस्थानात्‌ । अस्मिन्पक्षे पुरुष एवेदं विइवं कम’ इत्यादिसर्वरूपो- | 
पन्यासः परमेश्वरप्रतिपत्तिहेतुरिति व्याख्येयम्‌ ॥ २३ ॥ | 
( ७ वैश्वानराधिकरणम्‌ । स्‌० २४-३२ ) 
वैश्वानर! साधारणशब्दविशेष/त्‌ ॥ २४ ॥ 

पद्च्छेद्‌--वेश्वानरः, साधारणशव्दविशेषात्‌ । 

सूत्रार्थ--( वैश्वानरः ) 'यस्त्वेतमेव' इत्यादि श्रुतिमें प्रतीयमान वेश्‍वानर परमात्मा ही है, 
( साधारणशब्दविशेषात्‌ ) क्योंकि यद्यपि यह साधारण वेश्वानर शब्द जठराग्नि, भूताग्नि और सूर्यका 
प्रतिपादक है एवं आत्मशब्द जीव तथा परमात्माका प्रतिपादक है, तो भी “मूचैव सुतेजाः' यह विशेष 
परमात्मा में ही सम्मव है । 

छ 'को न आत्मा हि ब्रह्म' इति, 'आत्मानमेवेमं वैश्वानर संप्रत्यध्येषि तमेव नो ब्रहि' (छा० 
५।११।१,६) इति चोपक्रम्य द्युसूयंचाय्वाकाशवारिपृथिवीनां खुतेजस्त्वाद्गुणयोगमेकेफो- 
पासननिन्दया च वैश्वानरं प्रत्येषां मूर्घादिभावमुपदिच्यास्नायते-“यस्त्वेतमेवं प्रादेशमात्रमसि- 
विमानमात्मानं वेश्‍वानरसुपास्ते स सर्वपु लोकेपु सर्वेपु भूतेषु सवप्वाव्सस्वन्नसत्ति तस्य ह वा एतस्या- 
पदका उत्पन्न हुआ ऐसा अथे है । तथा 'स बै शरीरी०' ( निश्चय ही वह सृष्टिके आदिकालमे उत्पन्न | 
होनेके कारण प्रथम शरीरी एवं प्रथम पुरुष कहलाता है । मूतोंका आदि कर्ता वह ब्रह्मा पहले पहल 
उत्पन्न हुआ ) । विकार पुरुष ( हिरण्यगमं ) ही सब भूतोंका अन्तरात्मा हो सकता है, क्योंकि वह 
प्राणरूपसे सब मूतोंके शरीरमें स्थित है । इस पक्षमें “पुरुष एवेदं विश्व कम' ( पुरुष -ही यह समस्त 
प्रपश्च, कमे, तप [ ज्ञान ] और इसका फलरूप है ) इत्यादि सर्वात्मकत्वका उपन्यास परमेश्वरकी ` 
प्रतिपत्तिके लिए है, ऐसी व्याख्या करनी चाहिए ॥ २३ ॥ 

“को न आत्मा०' ( हमारा आत्मा कौन है ओर ब्रह्म क्या है ) ऐसा और 'आत्मानमेवेमं० 
( इस समय आप वेश्वानर आत्माको जानते हैं। उसीका आप हमारे प्रति वर्णन कीजिए ) ऐसा 
उपक्रमकर थू, सूयं, वायु, आकाश, जल और पृथिवीमें से सुतेजस्त्वादिगुण विशिष्ट एक-एक उपा- 
सनाकी निन्दा कर और वेश्वानरके प्रति इनके मूर्धादिभावका उपदेश कर श्रुति 'यस्त्वेतमेवं०' ( जो 
कोई 'यही मैं हे' इसप्रकार अभिमानका विषय होनेवाले इस प्रादेशमात्र वैश्वानर आत्माकी, उपासना 
करता है वह समस्त लोकोंमें समस्त प्राणियोंमें और समस्त आत्माओंमें अन्न भक्षण करता है | 


सत्यानन्दी-दीपिका र 
पाद्य फलसहित सव कमं, तप और समस्त विश्व पुरुष ही है, इस सर्वात्मकत्वके उपन्यास परमात्मा 


हो भतयोनि है । अतः मूतयोनिरूप ज्ञेय ब्रह्ममें ही 'अग्निमूर्धा' इत्यादि पूर्वोक्त वाक्योंका समन्वय है! 
पुवेपक्षमें प्रधानादिको उपासना है, सिद्धान्तमे निविशेष ब्रह्मका ज्ञान, इस प्रकार दोनोंमें अन्तर है ॥२२॥ 
& 'प्राचीनशाल औपमन्यवः०' ( छा० ५११ ) ( उपमन्युका पुत्र प्राचीनशाल, पुरुक 
पुत्र सत्ययज्ञ, भल्लविके पुत्रका पुत्र इन्द्रद्युम्न, शकराक्षका पुत्र जन और अष्वतराश्का पुत्र 
एकत्रित होकर परस्पर विचार करने लगे कि 'को न आत्मा किं ब्रह्म' जब स्वयं निश्‍चय न कर सके, 
तो निदचय करनेके लिए अब अरुणपुत्र उद्दालकके पास आये, किन्तु वह स्वयं भी ठीक-ठीक नहीं 
जानते थे, अतः उद्दालकके साथ औपमन्यव आदि पाँचों मुनि राजा अश्वपतिके पास गये और 
उससे वेश्वानर आत्माकी जिज्ञासा व्यक्त की । तब दुसरे दिन प्रात काल सवको सन्मुख वेठाकर अख 
पतिने उनमेंसे प्रत्येकसे अलग-अलग यह प्रश्न किया, तुम किस आत्माको उपासना करते हो! | 


अधि० ७ सू० २४ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित १८७ 


त्मनो वैश्वानरस्थ मूधैँच सुतेजाश्रक्षुर्विधधरूपः ग्राणः प्थग्वर्स्मात्मा संदेहो बहुको बस्तिरेव रयिः 
एथिव्येव पादाबुर एव वेदिर्लोमानि वर्हिहृद्यं गाहंपत्यो मनोञ्न्वाहायंपचन आस्यमाहवनीयः? 
(छा० ५।१८।२) इत्यादि ।# तत्र संशयः-कि वैश्वानरशब्देन जाठरो<5ग्निरुपदिश्यते, उत 
भूताग्निः, अथ तदभिमानिनी देवता, अथवा शारीरः, आहोस्वित्‌ परमेश्वर इति । कि 
पुनरत्न संशयकारणम्‌? वैश्वानर इति जाठरभूताग्निदेवतानां साधारणरब्दप्रयोगादात्मेति 
च शारीरपरसेश्वरयोः । तत्र कस्योपादानं न्याय्यं कस्य वा हानमिति भवति संशय; । कि 
तावत्प्राप्तम्‌ ? जाठरोऽग्निरिति। कुतः? तत्र हि विशेषेण कचित्प्रयोगो दृञ्यते-'अमसि- 
वैश्वानरो योऽयमन्तः पुरुषे येनेदमन्नं पच्यते यदिदमद्यते’ ( बृह ५।९ ) इत्यादो । अग्निमात्रं वा 
स्यात्‌; सामान्येनापि प्रयोगदशनात्‌; विश्वस्मा अझिं भुवनाय देवा वैश्वानरं केतुमहामळृण्वन! 
(० सं० १०।८८।१२) इत्यादौ । अग्निशरीरा वा देवता स्यात्‌; तस्यामपि प्रयोगदर्शनात्‌ । 


उस इस वश्वानर आत्माका मस्तक ही सुतेजा ( द्युलोक ) है, चक्षु विश्वरूप ( सूयं ) है, प्राण 
पृथग्वर्त्मा ( वायु ) है, देहका मध्यभाग बहुल ( आकाश ) है, वस्ति-मूत्रस्थान ही रयि ( जळ ) है, 
पृथिवी दोनों चरण है, वक्षस्थळ वेदी है, लोम दभ है, हृदय गाहंपत्याग्नि है, मन अन्वाहार्यपचन है 
और मुख आहवनीय है ) इत्यादि कहती है । यहाँ संशय होता है कि क्या बँदवानरशन्दसे जठरारितका 
उपदेश किया जाता है अथवा भूताग्निका अथवा तदभिमानी देवताका अथवा जीवका अथवा परमेश्वर- 
का ? परन्तु यहाँ संशय होनेका कारण क्या है? [ संशय होनेका कारण विषयवाक्यमें वेशवानर ओर 
आत्मशब्द हैं ] जठराग्नि, भूतारिनि और देवतामें समानरूपसे वैश्वानर शब्दका प्रयोग है एवं जीव 
ओर परमेश्‍्वरमें साघारणरूपसे आत्मशव्इका प्रयोग है । उनमेंसे किसका ग्रहण करना उचित है 
ओर किसका त्याग, ऐसा संशय होता है । तब क्या प्राप्त होता है? पूरवपक्षी-उन तीनोंमें से जठराग्नि- 
का निश्‍चय होता है । क्योंकि उसमें ही कहीं-कहीं “अयमग्निवेंश्वानरो० ( यह अग्नि वश्वानर है, जो 
यह पुरुषके भीतर है जिससे कि यह अन्न जो मक्षण किया जाता है वह पकाया जाता है ) इत्यादि 
श्रुतिमें विशेषरूपसे वश्वानर शब्दका प्रयोग देखनेमें आता है, अथवा केवल भूतारिनि हो, क्योंकि उनमें 
मी "विश्वस्मा अग्नि" ( सब भुवनोंके लिए देवताओंने वश्वानर अग्नि-सूर्यंको दिनका चिल्लःवनाया, 
क्योंकि सूर्योदय होनेपर ही दिन व्यवहार होता है ) इत्यादि श्रुतिमें वेख्वानर शब्दका सामान्यरूपसे 
प्रयोग देखनेमें आता है । अथवा अग्नि शरीरवाळा देवता हो सकता है, क्योंकि उसमें भी वश्वानर 
शब्दका प्रयोग देखनेमें आता है, 'वेश्वानरस्य सुमितौ० ( हम वेश्वानरकी सुमितमें रहें, क्योंकि वह 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
उपन्युकुमार--में द्युळोककी उपासना करता हूं । राजा--यदि मेरे पास नहीं आते तो इस अन्यथा- 


ग्रहणके दोषसे तुम्हारा मस्तक गिर जाता । सत्ययज्च- मैं आदित्यको वश्वानर समझकर उपासना 
करता हूं । अश्चपति- यदि तुम मेरे पास न आते तो इस अन्यथाग्रहण दोषसे अन्धे हो जाते । 
इसीप्रकार अन्य मुनियोसे भी पूछा गया और यह देखकर कि उनमेंसे प्रत्येक ही वश्वानर आत्माके 
किसी न किसी अङ्गकी ही उपासना करता है, उसने उनकी व्यस्तोपासनाके परिणाममें उनके उस 
अङ्गके भंग होनेका भय दिखलाते हुए अन्तमें अठारहवें खण्डमें वे श्वानरके स्वरूपका उपदेश किया है । 

% जेसे पूवं अधिकरणमें वाक्यके आरम्ममें ज्ञायमान अहृश्यत्व आदि साधारण ( ब्रह्म ओर ' 
प्रधानमें रहुनेवाले ) धमं “यः सवज्ञः सवंवित्‌” इस वाक्यशेषमें स्थित सवंज्ञत्व आदि छिङ्गोसे ब्रह्म- 
परक कहे गये हैं, वसे यहाँ मी उपक्रममें स्थित साधारण वश्वानर शब्द “उर एव वेदि' ( छा० 
५।१८।२ ) वाक्यशेषमें स्थित होमाधारत्व लिङ्गसे जठराग्नि परक है, इस प्रकार दृष्टान्तसंगतिसे 
(कि तावत्‌’ इत्यादिसे पूवंपक्ष करते हैं । 





१८८ | . ्रखूत्न-दाङ्करमाण्य [ अ० १ पा० २ 


वानरस्य सुमतौ स्याम राजा हि कं सुवनानासमिश्नीः' ( ६० सं० १।९८।१ ) इत्येवमाद्यायाः 
श्रतेदेवतायामैश्वर्यादयुपेतायां संभवात्‌ । अथात्मरान्दसामानाधिकरण्यादुपक्रमे च 'को न 
आत्मा किं ब्रह्म' इति केवलात्मशाब्द्प्रयोगादात्मशब्दवशोन वैश्वानरशब्दः परिणेय इत्युच्यते, 
तथापि शारीर आत्मा स्यात्‌; तस्य मोक्तत्वेन वैश्वानरसंनिकर्षात्‌ । प्रादेशमात्रमिति च 
विशेषणस्य तस्मिन्दुपाधिपरिच्छिन्ने संभवात्‌ तस्मान्न श्वरो वैश्वानर इत्येचं#प्राप्े ततइद- 
मुच्यते-यैश्वानरः परमात्मा अवितुमहँतीति। कुतः ! खाधारणशब्द्विरोषात्‌ । साधारण- 
शाब्दयोर्विरो षः साधारणशब्द विशेषः। यद्यप्येताबुआवप्यात्सवैश्वानरशब्दौ साधारणशब्दो, 
बैश्वानरशाब्दस्तु चयस्य साधारणः, आत्मरान्दश्च द्वयस्य, तथापि विशेषो दइ्यते; येन पर- 
मेश्वरपरत्वं तयोरभ्युपगस्यते, ‘तस्य ह वा एतस्यात्मनो चेश्वानरस्य सूर्थे व खुतेजाः इत्यादि। 
अन्न हि परमेश्वर एव दुमूर्घत्वादिविशिष्टोऽ वस्थान्तरगतः प्रत्यगात्मत्वेनो पन्यस्त आध्याना- 
येति गम्यते; कारणत्वात्‌। कारणस्य हि सर्वाभिः कार्यगतासिरवस्थाभिरवस्थावत्त्वाद्दथुरो- 
काद्यवयवत्वसुपपद्यते। 'स सर्वेषु लोके सबं भूतेएु सवं प्वाध्मस्वच्नमत्ति' इति च सर्वेलोकाद्याञ्यं 
फळं भ्रूयमाणं परमकारणपरिग्रहे खंभवति। एवं हाऽस्य सव पाप्मानः प्रदूयन्ते’ (छा० ५।२४।३) 


याया 


सुख देनेवाला भुवनोंका राजा है और श्री उसके अभिमुख है ) + इत्यादि श्रुतिसे ऐस्वयं आदि युक्त 
देवताके लिए वेश्‍्वानर शब्दका प्रयोग सम्भव है। यदि [ आत्मानं वैश्वानरझुपास्ते ] आत्मशब्दके 
सामानाधिकरण्यके और “को न आत्मा किं ब्रह्म_ इस प्रकार उपक्रममें केवल आत्मशब्दका प्रयोग होनेके | 
कारण और आत्मशब्दके .बलसे वेश्‍वानर शब्द अग्नि आदिको छोड़कर आत्माके लिए है ऐसा कहो 
तो भी जीवात्मा आत्मा हो सकता है, क्योंकि भोक्ता होनेके कारण वह वेशवानरके समीप है। ओर 
दूसरी बात यह है कि 'प्रादेशमात्रम? इस विशेषणका उस उपाधिं परिच्छिन्न जीवमें संभव है, इसलिए 
वेषवानर परमेश्‍वर नहीं है, सिद्धान्ती--ऐसा पूर्वपक्ष प्राप्त होनेपर यह कहते हैँ- वेच्वावर 
परमात्मा ही हो सकता है । किससे ? इससे कि साधारण शब्दोंका विशेष है । [ अग्नि आदि अरथोमें 
समान प्रयोग दिखाई देने पर परमात्माके अथंमें ] साघारण-समान शब्दोंका विशेष साधारणः 
दाब्दविशेष कहलाता है। यद्यपि 'आत्मा' और 'वेश्‍्वानर' ये दोनों शब्द साधारण शब्द हैं। 
. वक्वानरशब्द तो जठराग्नि, भूताग्नि और देवता इन तीनोंमें समान है और आत्मशब्द जीवात्मा, 
परमात्मा इन दो अर्था में समान है, तो भी “तस्य ह वा०' ( उस आत्मा रूपी बैश्वानरका मूर्धा अति 
तेजस्वी है ) इत्यादि विशेष देखनेमें आता है, जिससे कि आत्मशब्द और वेद्वानरशब्द परमेश्वर 
परक स्वीकार किये जाते हैं। सबका कारण होनेसे द्युमूधंत्वादि गुण विशिष्ट ( अधिदेव-निभुवररूप ) 
विराट्‌ अवस्थाको प्राप्त हुआ परमेश्वर ही घ्यान ( उपासना ) के लिए प्रत्यगात्मरूपसे यहाँ उपन्यस्त 


है ऐसा अवगत होता है, क्योंकि वह कारण है । कारण ही कार्यगत सब अवस्थाओंसे अवस्थावाली 
होता है, इसलिए परमेइवरके द्युलोकादि अवयव हो सकते हैं। 'स सबंपु' ( जो कोई इस प्रादेशमात 


वैदवानर आत्माकी उपासना करता है वह समस्त छोकोंमें, सब भर्तोमे और समस्त आत्माओंमें अभ 
भक्षण. करता है अर्थात्‌ इनके आश्रित सब फलोंको प्राप्त करता है) इस प्रकार सब लोक आदि आश्रय 
श्रूयमाण फल परम कारण परमेदवरके परिग्रहे ही सम्भव है । “एवं हास्य सब ०! (उसी प्रकार जो इस 


# “यस्त्वेतमेवं०? (जो भी ज क अभिमानका विषय होनेवाले इस प्रादेश 
मात्र वश्वानरकी उपासना करता है उसे सव भोग प्राप्त होते हैं ) इस, विषयवावयमें पू्वंश्रत 'भिम्रुवत्नः 
रूप शरीरवाला' यह विशेष लिङ्ग है । इससे 'आत्मा' और “वेद्वानरः ये दोनों शब्द परमेश्व रके लि. 
हैं जठराग्नि मादिके लिए नहीं, क्योंकि त्रिभुवनरूप शरीर तो जठराग्नि, भूताग्नि अथवा देवताका 


| 
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अधि० ७ रू० २५] भापाजुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित १८५९, 


इति च तद्विदः सर्वेपाप्मप्रदाहभ्रवणम्‌ । “को न आत्मा किं ब्रह्म! इति चात्मत्रह्म - 
दाब्दाभ्या 
सुपक्रम इत्येवमेतानि लिङ्गानि परमेश्वरमेवावगमयन्ति। तस्मात्परमेश्वर एव वेश्वानरः॥ 
स्मयेमाणमलुमानं स्यादिति ॥ २५ ॥ 
पद्ञ्छेद्‌-स्मयंमाणम्‌, अनुमानम्‌, स्यात्‌, इति । 
सूचा्थ--( स्मयंमाणम्‌ ) 'यस्याग्निरास्य' इत्यादि स्मृति प्रतिपादित त्रेलोक्यात्मकरूप अपनी 


अपनी मूलभूत श्रुतिका अनुमान कराता हुआ परमात्माका (अनुमानम्‌) ज्ञापक (स्यात्‌) है, (इति) 
अतः वस्वानर परमात्मा ही है । 


$इतञ्च परमेश्वर एव वैश्वानरः, यस्मात्परमेश्वरस्येचाग्निरास्यं द्यौमूं्धेतीददां 
औैलोक्यात्मक॑ रूपं स्मर्यते--'यस्याग्निरास्यं द्योमूर्धा खं नाभिश्चरणौ क्षितिः। सूयइचक्ष्॒दिशः 
श्रोत्रं तस्मै लोकात्मने नमः ॥ इति। पतत्स्मर्यमाणं रूपं मूलभूतां श्ुतिमचुमापयद्स्य 
वैद्वानरशब्दस्य परमेञ्वरपरत्वेऽनुमानं लिङ्गं गमकं स्यादित्यर्थः । इतिशब्दो हेत्वथः । 
यस्मादिदं गमकं तस्मादपि यैइचानरः परमात्मैवेत्यरथः । यद्यपि स्तुतिरियं 'तस्मे लोका- 
त्मने नमः? इति । स्तुतित्वमपि नासति मूलभूते वेदचाक्ये सम्यगीडशेन रूपेण संभवति। 
याँ सूर्धानं यस्य विप्रा वदन्ति खं वे नाभिं चन्द्रसूयों च नेत्रे। दिशः ओत्रे विद्धि पादौ क्षितिं च 

सोऽचिन्त्यात्मा सव भूतम्रणेता ॥' इत्येबंजातीयका च स्मृतिरिहोदाहतेव्या ॥ २५ ॥ 


प्रकार जाननेवाळा होकर अग्निहोत्र करता है उसके सब पाप भस्म हो जाते.हैं) इस प्रकार उस वेस्वानर 
ज्ञाताके समस्त पाप नाशका श्रवण ( श्रुति ) और'को न आत्मा किं बह्म' इस प्रकार आत्मा और ब्रह्म 
शब्दोंसे उपक्रम ये सब रिङ्ग परमेश्वरका ही ज्ञान कराते हैं। इसलिए परमेश्वर ही वेशवानर है ॥२४॥ 

और इससे भी परमेश्वर ही वैश्वानर है, क्योंकि “उसका अग्निमुख है द्युलोक मूर्धा हे' इस 
प्रकार यह स्मृति भी परमेश्वरके ही त्रेलोक्यात्मक रूपका प्रतिपादन करती है। “यस्याग्निरास्यं ०' 
( जिसका अग्नि मुख है, युळोक मस्तक, आकाश नामि, पृथ्वी चरण, सूयं नेत्र और दिशाएँ श्रोत्र हैं, 
उस त्रैलोक्यात्माको नमस्कार है ) इस प्रकार यह स्मयंमाण रूप सी अपनी मूलभूत श्रुतिका अनुमान 
कराता हुआ उस वेश्वानरशब्दके परमेश्‍वरपरक होनेमें अनुमान-लिङ्ग-ञ्ञापक है ऐसा अथ है और 
सुत्रमे 'इति' दाब्द हेतु अथक है, जिससे वैदवानर शब्द त्रेलोक्यात्मक रूप परमेश्वरका ज्ञापक है, 
इससे भी वैद्वानर' परमेश्वर ही है, यह अर्थ है । यच्चपि “तस्मे छोकाव्मने नमः' यह स्तुति है, तथापि 
मलमत वेदवाक्यके अमावमें इस प्रकार सम्यगूरूपसे स्तुति मी नहीं हो सकती । 'द्ां मूर्धानं०' 
'( विद्वान्‌ लोग द्युलोक जिसका मस्तक, आकाश नाभि, चन्द्र सूयं नेत्र, दिशाएँ भोत्र, पृथ्वी पाद कहते 
हैं, वह अचिन्त्यात्मा सम्पूर्ण मूतोंका प्रणेता है ऐसा जानो ) इस प्रकारकी स्मृति मी यहाँ उदाहरण 
रूपसे देनी चाहिए ॥ २५॥ 

सत्यानन्दी दीपिका 
नहीं हो सकता, कारण कि ये तीनों विमुवनरूप शरीरके तो छोटे-छोटे अङ्गमूत हैं। अङ्ग कमी पूर्ण 
अङ्गी नहीं हो सकता, जैसे एक नेत्र या मस्तक शरीर नहों हो सकता । इसलिए निधुवनख्प शरीर 
` परमात्माका ही हो सकता है, क्योंकि वह सबका कारण है, अतः 'आत्मा' और 'वंश्वानर' शब्द 
परमात्मा परक ही हैं ॥ २४॥ 2 
# 'अग्निसूर्धा चक्षुषि चन्द्रसूयों दिशः रत्ने वाग्विडृताइच वेदाः । 
वायुः प्राणो हृदयः विश्वमस्य पद्भयां परथिवी दोष सव भूतान्तरात्मा ॥ (सु० २।१।४) 

( अग्नि-दयुलोक जिसका मस्तक है, चन्द्रमा ओर सूर्य नेत्र हैं, दिशाएं श्रोत्र हैं, प्रसिद्ध 

वेद बाणी है, वायु प्राण है, सम्पूणं विश्व हृदय है और जिसके चरणोंसे पृथ्वी प्रकट हुई है अथवा 
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शब्दादिभ्योऽन्तःप्रतिष्ठानाच्च नेति चेन्न तथादष्ट्युपदेशादसं- 
> 
आवत्पुरुषमपि चेनमधीयते ॥ २६ ॥ 

पदच्छेद्‌--शन्दादिम्यः, अन्तःप्रतिष्ठानात्‌, च, न, इति, चेत्‌, न, तथा, हृष्टधुपदेशात्‌, 
असंमवात्‌, पुरुषम्‌, अपि, च, एनम्‌, अधीयते । 

सत्राथ--( शब्दादिभ्यः ) 'स एषोऽगिनिर्वेश्वानरः' “हृदयं गाहपत्यः' इस प्रकार वश्वानर 
आदि शब्दसे जठराग्नि आदि तीन अग्नियोंकी कल्पना की गई है। वह प्राण आहुतिका आधार कहा 
गया है। (च) और ( अन्तःप्रतिष्ठानात्‌ ) 'पुरुषेऽन्तः प्रतिष्ठितं वेद’ इस प्रकार श्रुतिसे वश्वानरकी 
अन्तर स्थिति कही गई है, अतः ( न ) वेश्‍वानरशब्दसे परमात्माका ग्रहण युक्त नहीं है, ( इति चेन्न ) 
ऐसा यदि कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, ( दृष्टयुपदेशात्‌ ) क्योंकि जठराम्निमें ब्रह्मदृष्टिका उपदेश है, 
तथा ( असम्मवःत्‌ ) 'उसका द्युलोक मस्तक सूयं नेत्र है” यह मी उसमें सम्मव नहीं है, इसके अतिरिक्त 
वाजसनेयी ( एनम्‌ ) वेशवानरको ( पुरुषमपि ) पुरुषरूपसे भी ( अबीयते ) वणन करते हैं। इसलिए 
यहाँ वेशवानर्‌शब्दसे परमेश्वरका ही ग्रहण है । 

अत्राह--न परमेश्वरो वैश्वानरो भवितुमर्हति ? शाब्दादिभ्योऽन्तःप्रतिष्टानाश्च। 
शाब्दस्तावद्वैश्वानरराव्दो न परमेश्वरे संभवति; अर्थान्तरे रूढंत्वात्‌। तथाऽग्निशब्द्‌ः स 
प्पोऽर्निवेर्वानरः' इति । आनिशब्दात्‌ हृदयं गाहंपत्यः' ( छा० ५।१८।२ ) इत्या्यस्नित्रेताप्र- 
करपनम्‌। तयन्भक्तं प्रथममागच्छेत्तद्धोमीयम्‌' ( छा० ५।१९।१ ) इत्यादिना च प्राणाहुत्यधिक- 
रणतासंकोर्तनम्‌। एतेभ्यो हेतुभ्यो जाठरो वैश्वानरः प्रत्येतव्यः। तथाऽन्तःप्रतिष्टानमपि 
थयते- “पुरुपेञ्न्तःप्रतिष्ित वेद” इति । तञ्च जाठरे संभवति । अभ्यदप्युक्तम्‌ सूर्धेच सुतेजा' 

पूवपक्षी कहता है कि वश्वानर परमेश्वर नहीं हो'सकता, किससे? इससे कि राब्दादि ओर 
अन्तःप्रतिष्ठान है । प्रथम तो शब्द-वश्वानर शब्दका परमेश्‍वरमें प्रयोग ही संभव नहीं है, कारण कि वह 
अन्य अर्थोमें रूढ है । तथा 'स एपो$ग्निवेश्‍्वानरः' ( वह यह अग्नि वश्वानर है ) इस श्रृतिमें अग्नि 
शब्दके साथ वेश्‍्वानर शब्दका प्रयोग होनेसे अरिनिशब्दका प्रयोग परमेश्‍वरमें सम्मव नहीं है । [ सूत्र 
मागस्थ 'शब्द्रादिम्योः' इसमें ] आदि शब्दसे “हृदयं गाहपत्य: ( हृदय गाहंपत्य है ) इत्यादि तीन 
अग्नियोंकी कल्पना की गई है । और 'तद्यद्धक्त' ( भोजनकालमें जो अन्न पहले प्राप्त हो उसका हवन 
करना चाहिए ) इत्यादिसे प्राणाहुतिकी ( वेश्वानरमे ) अधिकरणता कही गई है । इन हेतुओंसे 
वेश्वानरशब्दसे जठराग्नि समझनी चाहिए। उसी प्रकार 'पुरुपेऽन्तःप्रतिष्ठितं वेद’ ( पुरुष-देहके 
भीतर स्थितको वह जानता है) यह भीतर स्थितिकी श्रुति भी है । वह जठराग्निमें संमव है । “मूर्धैव 

सत्यानन्दी-दीपिका 

पृथ्वी पाद है बहु देव सम्पूणं भूतोंका अन्तरात्मा है ) यह मुण्डक श्रुति मी 'अन्याथंदृशन' न्यायसे 
चेदवानरके स्वरूपके वर्णनमें उपयुक्त समझनी चाहिए । | 
“अहं वेश्वानरो भूत्वा प्राणिनां देहमाश्रितः । प्राणापानसमायुक्तः पचाम्यन्नं चतुर्विधम्‌ ॥ (गी० १७१ ४) 

( प्राणियोंके देहका आश्रयणकर अर्थात्‌ देहमें स्थिर होकर तथा प्राण तथा अपानको 
सम्मिलित करता हुआ मैं ही वंश्वानर अग्नि होकर चार प्रकारके अन्नको पचाता हूँ ) इस प्रकार यह 


गीता वचन मी परमेश्वरमें ही वंदवानर शब्दका प्रयोग करता है । इसलिए परमेश्वर ही वेश्वानर 
शब्दसे ग्राह्म है ॥ २५ ॥ 


१४ यद्यपि दयु मधंत्वादि विशेष ईश्वर परक है और होमाधारत्वादि विशेष जठराग्नि विषयक है, 
इस प्रकार दोनों पक्षोंका समानरूपसे भान होता है, तो भी परमेश्वर विषयक विशेषका ही ग्रहण 


अधि० ७ स्‌० २६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १९१ 


इत्यादेविशेषात्कारणात्परमात्मा वैश्वानर इति, अत्र त्रमः--कुतो हेष निर्णयः ? यदुभय- 
थापि विशेषप्रतिभाने सति परमेइवरविषयं एव विशेष आश्रयणीयो न जाठरविषय इति। 
अथवा भूताग्नेरन्तर्वेहिश्वावतिष्ठमानस्येष निदेशो भविष्यति। तस्यापि हि यळोकादिसंचन्धो 
मन्त्रवर्णादवगम्यते-*यो भानुना एथिवीं द्यासुतेमामाततान रोदसी अन्तरिक्षम्‌ (ऋ० सं० १०। 
८८।३) इस्यादौ। अथवा तच्छरीराया देवताया ऐईवर्ययोगादइुळोकाद्यवयवत्वं भविप्यति । 
तस्मान्न परमेश्वरो वेश्वानर इति & अन्रोच्यते-न तथादण्युपदेशादिति । न शब्दादिभ्यः 
कारणेस्यः परमेश्वरस्य प्रत्याख्यानं युक्तम्‌। कुतः? तथा जाठरापरित्यागेन दष्ट्युपदेशात्‌। 
परमेश्वरदष्टि्हि जाठरे वैश्वानर इहोपदिइयते, “मनो ब्रह्मेत्युपासीत' (छा०३।१८।१ ) इत्यादिः 
चत्‌ । अथवा जाउरवैश्वानरोपाधिः परमेश्वर इह दर्टव्यत्वेनोपदिचयते, मनोमयः प्राणशरीरो 
मारूपः (छा० ३।१४।२) इत्यादिवत्‌ । यदि चेह परमेश्वरो न विवक्ष्येत, केवळ एव जाठरोऽ- 
ग्निविवक्ष्येत, ततो सू ब सुतेजा इत्यादेर्विशेषस्यासंभव पच स्यात्‌। यथा तु देचताभूताग्निः 
व्यपाश्रयेणाप्ययं विशेष उपपादयितुं न शक्यते, तथोत्तरसूत्रे वक्ष्यामः । यदि च केवळ एव 
सुतेजा'० ( जिसकी मूर्धा अति तेजस्वी है ) इत्यादि विशेषरूप कारणसे वेश्वानर परमात्मा है ऐसा 
जो कहा गया है, इसपर हम ( पूर्वपक्षी ) कहते हैं--परमात्माका विशेष ( द्युमुधोर्त्वादि ) तथ 
जठराग्निका विशेष ( होमाधारत्वादि ) इन दोनों प्रकारके विषयोंका यहाँ प्रतिमान होनेसे परमेश्वर 
विषयक विशेषका ही ग्रहण करना चाहिए और जठराग्नि विषयक विशेषका ग्रहण नहीं करना चाहिए, 
ऐसा निर्णय कंसे किया ? अथवा भीतर बाहर रहे हुए भूताग्निका भी यह निर्देश हो सकता है, 
क्योंकि उसका मी दुलोक आदिके साथ सम्बन्ध “यो भानुना एथिवीं०' ( जिसने-भूतारिनिने इस 
पृथ्वी, यलोक और अन्तरिक्षको व्याप्त किया है ) इत्यादि मन्त्रसे अवगत होता है । अथवा भूताग्नि 
जिसका शरीर है उस देवताके ऐश्वयं योगसे द्ुलोकादि अवयव हो सकते है । इसलिए वेश्‍्वानर 
परमेश्वर नहीं है । सिद्धान्तो--इसपर कहते हैं--यह उक्त कथन ठीक नहों है, क्योंकि उस प्रकारकी 
इष्टिका उपदेश है । श्रुति स्थित बश्‍वानर शब्द आदि कारणोसे परमेश्वरका निराकरण करना ठीक 
नहीं है, क्योंकि उस प्रकारकी अर्थात्‌ जठराग्निका त्याग न करनेवाली इष्टिका उपदेश है। “मनो 


ब्रहमे्युपासीत' ( मन ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे ) इत्यादिके समान यहाँ परमेश्‍्वरकी इष्टिका जाठर 
वस्वानरमें उपदेश किया गया है । अथवा “मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः? ( वह मनोमय प्राण- 


शरीर भारूप है ) इत्यादिके समान जाठर वश्वानर उपाधिवाछा परमेश्वर यहाँ द्रष्टव्यरूपसे उपदिष्ट है । 
यदि यहाँ परमेश्वर विवक्षित न हो केवल जठराग्नि ही विवक्षित हो तो 'सूर्घेव सुतेजा” इत्यादि विशेषोंका 
असम्मव ही हो जायगा । किच देवता और भूताग्निका आश्रयण-ग्रहण करनेसे भी [ “युमूधार्त्वादि' ] 
इस विशेषका उपपादन जिस तरहसे नहीं हो सकता, वह सब अगले सूत्रमें कहेंगे। और यदि केवल 


सत्यानन्दी 

किया गया है, क्योंकि वह पक्ष बलवान्‌ है । इस अरुचिसे 'अथवा' से दूसरा पक्ष स्थापन करते हैं। 
जठरारिनिमें द्युलोक मस्तकका सम्मव न होनेके कारण भूताग्नि ( द्वितीय विकल्प ) का ग्रहण किया 
गया है । परन्तु वह जड़ है, उसकी उपासना कँसे हो, अतः इस पक्षको मी छोड़कर उसके अभिमानी 
देवताका ग्रहण किया गया है, क्योंकि ऐस्वयंके योगसे लोकादि अवयव हो सकते हैं। ओर 
चेतन होनेसे वह उपासनाजन्य फलदाता मी है, अतः देवता वेश्वानर है, परमेश्वर नहीं । 

# परमेश्वर दृष्टिसे उपास्य जठराग्निरूप प्रतीकके वाचक अग्नि और वश्वानर शब्दोसे लक्षणा 
द्वारा यूमूधत्वादि विशिष्ट ईश्वर ही लक्ष्य है। और जठराग्नि आदि उपाधिरूप पक्षमें प्रधानरूपसे 
ईश्वर उपास्य है । इन दोनोंमें से प्रतीकपक्षमें ईश्‍वर गोणरूपसे उपास्य हे और उपाधिपक्षमें 
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जाठरो विवक्ष्येत्‌ 8 पुरुषेऽन्तःप्रतिष्टितत्वं केवलं तस्य स्यान्नतु पुरुषत्वम्‌ । पुरुषमपि चेनम- 
धीयते चाजसनेयिनः-स एषोऽसि चेसवानरो यव्पुरुष स यो हैतमेवमझिवोश्वनरं पुरुषं पुरुपेऽन्तः- 
प्रतिष्ठित वेद' (श० ग्रा० १०।५।११ ) इति परमेश्वरस्य तु सर्वात्मत्वात्पुरुषत्वं पुरुषेऽन्तः- 
प्रतिष्टितत्वं चोभयमुपपद्यते । ये तु 'पुरुषविधमपि चेनमधीयते' इति सूचावयवं पठन्ति, तेषा- 
प्रेषो ऽथः-केवळज्ञाठरपरिग्रहे पुरुषेऽन्तःप्रति्ठितत्वं केवलं स्यान्न पुरुषविधत्वम्‌। पुरुष- 
विधमपि चेमनघीयते चाजसनेयिनः-पुरुपविधं पुरुपे$न्तः प्रतिष्ठितं वेद' इति। पुरुषविधत्वं 
च प्रकरणाद्यदधिदेवतं युमूघेत्वादि एथिवीप्रतिष्टितत्वान्तम्‌, यच्चाध्यात्मं प्रसिद्ध 
द्युसूघेत्वादि चुवुकप्रतिष्ठितत्वान्तं तत्परिशृह्यते ॥ २६ ॥ 
अत एव न देवता भूतं च ॥ २७ ॥ 

पदच्छेद्‌--भतः, एव, न देवता, भूतम्‌, च । 

सत्रार्थ--( अतएव ) द्युमूधत्व आदि धर्मोके असंभव होनेसे ही ( देवता ) देवता (च) 
अथवा ( भूतम्‌ ) भूताग्नि ( न ) वश्वानर शब्द वाच्य नहीं हो सकते । 

#यत्पुनरुक्त भूताग्नेरपि मन्त्रवणे युलोकादिसंबन्धदर्दानान्सूधेच सुजेता इत्याद्यवयव- 
कर्पनं तस्ये च भविष्यतीति, तच्छारी राया देवताया वैश्वर्ययोगादिति, तत्परि हतेन्यम । अत्रो 
जठराग्नि ही विवक्षित हो, तो उसमें पुरुष ( शरीर ) के भीतर स्थिति मात्र संभव हो सकेगी पुरुषत्व 
नहीं । और “स एषोऽग्नि०? ( जो पुरुष है वह यह वश्वानर अग्नि है जो इस वेशवानर अग्निको इस 
प्रकार पुरुष सहश और पुरुषके भीतर रहनेवाळा जानता है वह सर्वत्र भोग करता है) इस प्रकार 
वाजसनेयी शाखावाले वैश्वानरका पुरुषरूपसे भी अध्ययन करते हैं। सर्वात्मक होनेसे परमेश्वरमें 
पुरुषत्व और पुरुषके अन्दर प्रतिष्ठितत्व ( स्थिति ) ये दोनों उपपन्न होते हैं। और जो लोग "पुरुष 
विधमपि' इस प्रकार सूत्रके अन्तिम भागका पाठ स्वीकार करते हैं उनके मतमें यह अर्थ है-केवल 
जठराग्निका, ग्रहण करें तो उसमें पुरुषके अन्दर प्रतिष्ठितत्व मात्र सम्भव होगा पुरुष सदृ्त्व नहीं । 
किन्तु 'पुरुषविधं ०” ( जो इसे पुरुष सहश और पुरुषके अन्तर प्रतिष्ठित जानता है ) इस प्रकार वाजस- 
नेयी शाखावाले इसका पुरुष सहशरूपसे भी अध्ययन करते हैं । द्युमुधंत्वादिसे लेकर पृथ्वी प्रतिष्ठितत्व 


पर्यन्त यह अधिदेव और द्यमुधंत्वादिसे लेकर चुबुक प्रतिष्ठितत्व पन्त जो प्रसिद्ध अध्यात्म पुरषः 
सद्दशत्व है वह प्रकरणसे ग्रहण किया जाता है ॥ २६ ॥ 


मन्त्रमें भूताग्निका भी द्युलोक आदिके साथ सम्बन्ध देखनेमें आता है, इसलिये “सुधेव 


सुतेजाः इत्यादि अवयव कल्पना उसीमें होगी अथवा उस शरीरवाले देवतामें ऐश्वयं योगसे उक्त 
अवयव कल्पना होगी ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इस पर कहते हैं-- 


स्तत्यानन्दी 0 

मुख्यरूपसे, इतना दोनों पक्षोंमें अन्तर है । Ls शन्दसे परमेश्वर ही ग्राह्य हैं। 

# पहले ईदवरका प्रतीकरूपसे और जठराग्निका उपाधिरूपसे ग्रहण किया गया है। परु 
अब उसका दोनों रूपसे स्वीकार न कर केवळ जठराग्निको यदि वेश्वानररूपसे स्वीकार करें तो उसमें 
पुरुषत्व सम्भव नहीं है, क्योंकि वह जड़ है । अब जठराग्निमें उक्त पुरुष सहशत्वका मी “पुरुषत्वमपि' 
आदिसे निषेध करते हैं। ` यद्यपि जठराग्निमें देहव्यापित्व पुरुष सहद्यत्व है, तो मी प्रकरणके बलसे 
देहव्यापित्व-पुरुषसहशत्व यहाँ विवक्षित नहीं है, किन्तु द्यमूधंत्वादिसे लेकर पृथ्वी प्रतिष्ठिततव पर्त 
विराट्‌ देहुव्पापित्वरूप अधिदेव पुरुष सहृशत्व है तथा उपासकके भस्तकसे लेकर चुबुक-ठोड़ी पर्यन्त 
अङ्गोंमें ईस्वर संपत्ति अध्यात्म पुरुष सहृशत्व है, वह यहाँ विवक्षित है । अङ्गोमें ईश्वर संपत्ति कँसे 
होतो है यह आगे कहेंगे ॥ २६॥ 
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च्यते-अत एवोक्तभ्यो हेतुभ्यो म देवता वैश्वानरः । तथा भूताग्निरपि न वेश्वानरः । नहि 
भूताग्नराष्ण्यप्रकाशमातरात्मकस्य युमूधत्वादिकल्पनोपपच्यते; विकारस्य विकारान्तरात्म- 
त्वासंभवात्‌। तथा देवतायाः सल्यप्येश्वर्ययोगे न द्युमूधत्वादिकर्पना संभवति। अकारणत्वा- 
त्परमेश्वराधीनश्वयत्वाच्य । आत्मशब्दासंभवश्च सवष्वेषु पक्षेषु स्थित एव ॥ २७॥ 
साक्षादप्यविरोधं जेमिनिः॥ २८ ॥ 

पद्च्छेद्‌--साक्षाद्‌, अपि, अविरोघम्‌, जैमिनिः । 

सूचाथ- (जैमिनिः) जैमिनि मुनिका मत है कि ब्रह्ममें (साक्षादपि) जठराग्नि रूप उपाधिके 
विना भी वश्वानरशब्दका ( अविरोधम्‌ ) विरोध नहीं है अर्थात्‌ वेश्वानरशब्द साक्षात्‌ परमेरवरका 
ही वाचक है ! 

४ पूर्व जाठराग्निप्रतीको जाउराग्न्युपाधिको वा परमेश्वर उपास्य इत्युक्तमन्तःप्रतिष्ठित- 
त्वाद्यनुरोधेन, इदानी तु विनेव प्रतीकोपाधिकल्पनाभ्यां साक्षादपि परमेश्वरोपा सनपरिग्रहे न 
कञ्चिद्विरोध इति जैमिनिराचायां मन्यते। ननु जाठराग्न्यपरिग्रहेऽन्तःप्रतिष्ठितत्ववचन्ं 
शाव्दादीनि च कारणानि विरुध्येरन्निति । अत्रोच्यते-अन्तःप्रतिछ्टितत्वचचनं तावन्न 
चिरुभ्यते । नहीह “एरुपविधं पुरुपेऽन्तःप्रति्ितं वेद! इति जाठराग्न्यभिप्रायेणेद्सुच्यते; तस्या- 

प्रकतत्वाद्संशब्दितत्वाच्य । कथं ताह? यत्मङृतं मूर्धा दिचुवुकान्तेषु पुरुषाचयवेषु पुरुषविधत्वं 

अतएव-उक्त हेतुओसे ही वश्वानर देवता नहीं है । तथा भूताग्नि मी वश्वानर नहीं है, क्योंकि 
औष्ण्यप्रकाश मात्रात्मक भूताग्निमें च्युमूधत्वादि कल्पता युक्त नहीं है । क्योंकि विकार अन्य विकारका 
आत्मा ( स्वरूप ) भी नहीं हो सकता । तथा ऐस्वरयं योग होनेपर भी देवतामें द्युमुधंत्वादि कल्पना 
संभव नहीं है, कारण कि वह किसीका उपादानकारण नहीं है और उसका ऐश्वयं परमेश्‍्वरके अधीन 
है । इन उक्तं सभी पक्षोमें आत्मशन्दका प्रयोग भी तो असम्मव है ऐसा सिद्ध है ॥ २७॥ 

पहले “अन्तः प्रतिष्ठितत्व' आदि वचनके बलसे कहा गया है कि जठराग्नि जिसका प्रतीक है 
अथवा जठराग्नि जिसकी उपाधि है ऐसा परमेश्वर उपास्य है । किन्तु यहाँ आचाय जैमिनिका अभि- 
मत है कि वेदवानरशब्दसे प्रतीक और उपाधिकी कल्पनाको त्याग कर साक्षात्‌-सीधे ही परमेस्वरकी 
उपासना स्वीकार करनेमें कोई विरोध नहीं है । यदि जठराग्निको स्वीकार नहीं करे तो | परमेश्वरमें | 
मन्तःप्रतिष्ठितत्व वचन और शब्द आदि कारण बाधित हो जायेंगे ? तो इसके उत्तरमें कहा जाता है 
कि अन्तःप्रतिष्ठितत्व वचन तो विरुद्ध नहीं है, क्योंकि “पुरुषविधं०' ( पुरुषके सह्य और पुरुषके 


अन्तःप्रतिष्ठितको जो जानता है ) यह कथन जठराग्निके अभिप्रायसे नहीं कहा गया है, क्योंकि यहां 
जठरारिनका प्रकरण नहीं है और अग्नि आदि शब्दोंका वाच्य नहीं है। तब किस अभिप्रायसे कहा गया 


है? मस्तकसे लेकर ठोडी तक पुरुषके अवयवोमें जो प्रकृत पुरुषसहश्यत्व कल्पित है उसके अमिप्रायसे 


सत्यानन्दी- द 
# द्युमूर्घा' इत्यादि अवयवोंका साना मा सवं फल प्राप्ति ओर उसके सवपाॉपका 


नाश 'को न आत्मा किं ब्रह्म” ( हमारा आत्मा कोन है ब्रह्म क्या है ) इस प्रकारका उपक्रम इत्यादि 
हेतु (लिङ्ग) भूताग्नि अथवा देवतामें सम्भव नहीं हैं, इसलिए भूताग्नि अथवा देवता 'वेश्वानर' झब्द- 
का वाच्याथ नहीं है । अतएव “वेषवानर' शब्दसे परमेदवरका ग्रहण करना ही सवथा युक्त है ॥ २७॥ 

४ पहले अग्नि और वेर्वानर शब्द ईस्वरके लक्षक कहे गये हैं। अब प्रतीक और उपाधिके 
त्यागसे विराट पुरुष स्वरूप भगवानु वैश्वानरका मस्तकसे लेकर ठोड़ी पर्यन्त अद्धोंमे आरोप कर घ्याच 
| ( संपदुपासना ) करना चाहिए, ऐसा स्वीकार करनेपर भी शब्द आदिका विरोध नहीं है, फ्योकि 
। 5 अग्नि और वेरवानर शब्द योगवृत्तिसे ईदवर वाचक हैं ओर 'अन्तःस्थित्व' आदि मं परमेस्वरमें 


२५ 
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कल्पितं तदभिप्रायेणेदमुच्यते- “पुर्पविध पुरुपे$*तःप्रतिष्ठितं वेद' इति। यथा वृक्षे शाखां 
प्रतिष्ठितां पश्यतीति तद्धत्‌। * अथवा यः प्रकृतः परमात्माऽध्यात्ममधिदैवतं च पुरुषविधत्वो- 
पाचिस्तस्य यत्केचलं साक्षिरूपं तदभिप्रायेणेदसुच्यते-'उर्पविधं पुरुपेडन्तःप्रतिष्टितं वेद’ इति! 
निडिचते च पूर्वापरालोचनवशेन परमात्मपरिग्रहे तद्विषय एच वेश्वानरशब्द-फेनचियोगेन 
वर्तिष्यते । विश्वश्चायं नरश्चेति, विश्वेषां चाऽयं नरः, विश्वे चा नरा अस्येति विश्वानरः 
परमात्मा; सर्चात्मत्वात्‌। विश्वानर एव वैश्वानरः । तद्धितोऽनन्याथेः, राक्षसवायसा- 


क 


दिवत्‌ । अग्निशाब्दोऽप्यग्रणीत्वा देयोगाश्रयणेन परमात्मविषय पव भविष्यति | 
“ शार्हपत्यादिकल्पनं प्राणाहुत्यधिकरणत्बं च परमात्मनोऽपि सर्चात्मत्वादुपपश्यते ॥ २८॥ 

कथं पुनः परमेश्वरपरिग्रहे प्रादेशमात्रश्चुतिरुपपद्यत इति तां व्याख्या तुमारभते- 

अभिव्यक्तेरित्याइप्ररथ्यः ॥ २९ ॥ 

पदच्छेद--अमिव्यक्तेः, इति, आर्मरश्यः । 

सुत्राथं---( आस्मरथ्यः ) आश्मरश्यका मत है कि इति ( यह ) प्रादेशमात्र श्रुति ( अमि- 
व्यक्तेः ) अभिव्यक्तिके लिए है अर्थात्‌ अभिव्यक्तिके अमिप्रायसे है । 

अतिमात्रस्यापि परमेश्वरस्य प्रादेशमात्रत्वमभिव्यक्तिनिमित्तं स्यात्‌ । अभिव्यज्यते 


MD ० ७ णल 
` “पुरुष वघ पुरुपे$न्तः प्रतिष्ठित वेद' ऐसा कहा गया है । जसे 'वृक्षमे शाखाको अन्त:प्रतिष्ठित हुआ देखता 
है” यह व्यवहार होता है, वेसे प्रकृतमें है, अथवा जिस प्रकृत परमात्माकी अधिदेव और अध्यात्म पुरुष 
सहस्यत्व उपाधि है उसका उपाधिसे रहित जो केवल साक्षिख्प है उसके अभिप्रायसे “पुरुषविधं पुरुपे- 
ऽन्तः प्रतिष्ठित वेद? ऐसा कहा गया है । पूर्वापर पर्यालोचनके बळसे परमात्माका ग्रहण निइचत होनेपर 
वैश्वानर शब्द भी किसी योगवृत्तिसे परमेश्वर परक ही होगा । "विश्वश्चायं नरः चच? ( सकल प्रपचच 
रूप यह नर-पुरुष ) अथवा 'विस्वेषां वाऽयं नरः? ( सव कार्यका कर्ता ) “विश्वे नराः' ( सब जीव है 
इसके ) "विइवानरः' अर्थात्‌ परमात्मा, क्योंकि वह परमात्मा सर्वात्मक है । किञ्च विश्वानर ही 
वैश्वानर कहलाता है । यहाँपर तद्धित प्रत्यय स्वा्थमें है । राक्षस, वायस आदिके समान । अग्नशब्द 
भी अग्रणीत्व ( कमफल प्राप्ति कराना ) आदिके योगका आश्रयण करनेसे परमात्मा विषयक ही होगा । 
सर्वात्मक होनेसे परमात्मामें भी गाहंपत्य आदि कल्पना और प्राणाहुतिका अधिकरणत्व युक्त है ॥ २८ ॥ 

वैश्वानर आदि शब्दोंसे परमेश्वरका परिग्रह करें तो पुनः प्रादेशमात्र श्रुति कसे उपपन्न होगी ! 
ऐसी आशद्धाके होनेपर उस श्र तिका व्याख्यान करनेके लिए सूत्र आरम्भ करते हैं--- 

निःसीम सर्वगत परमेश्वरमें प्रादेशमात्रत्व कथन अभिव्यक्तिके लिए है। उपासकोंके लिए 
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सम्भावित हैं। इसलिए यहाँ 'अन्तःस्थित्व' शब्दका अर्थं उदर स्थित्त्र नहीं है, किन्तु नखसे लकर 
शिखा पर्यन्त अवयव समूहरूप पुरुष शरीरमें मस्तकसे लेकर ठोडी पर्यन्त अङ्ग वृक्षमे शाखाकी तरह, 
स्थित हैं, उन अद्धोमें सम्पन्न वेश्वानर पुरुषमें अन्त: प्रतिष्ठित कहलाता है । 
# रक्ष एव राक्षस: जैसे यहाँ स्वार्थमें तद्धित प्रत्यय है, वसे 'विश्वानर एव चेशवानरः' में भी 
समझना चाहिए । 'नि प्रत्ययान्त गमन अर्थमे अगि घातुसे अग्नि शब्द निष्पन्न हुआ है । 'अंगयति 
रामयत्दअं कर्मणः फलं जगतोऽगरं जन्म वा प्रापयतीव्यभिरग्रणीरक्त (कमफछको अथवा जगतुके जन्मको 


जो प्राप्त कराता है वह अग्रणी या अग्नि कहा जाता है ) इस व्युत्पत्तिके आधारपर कमंफलको अथवा ` 
जगतको जन्म देनेवाला तो परमातमा ही है, अतः श्रुति आदिमें वैश्वानर अग्नि आदि शब्दोसे परमात्माका 


ही ग्रहण करना चाहिए भूताग्नि आदिका नहीं । सर्वात्मक होनेसे परमात्मामें गाहपत्य आदि तीतों 
अग्नियोंकी कल्पना और 'प्राणाय स्वाहा” इस प्रकार प्राणाहुतिकी अधिकरणता सवा युक्त है ॥२८॥ 
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किल प्रादेशमात्रपरिमाणः परमेश्वर उपासकानां कृते । # प्रदेशेषु वा हृदयादिपृपलब्धि 
स्थानेषु विशेषेणाभिव्यज्यते। अतः परमेश्वरेऽपि प्रादेदामात्रश्रतिरमिव्यक्तेरुपपद्यत . 
इत्याश्मरथ्य आचायों मन्यते ॥ २९ ॥ 


अनुस्मृतेर्बादारिः ॥ ३० ॥ 
पदच्छेद--अनुस्मृते:, बादरिः । 
सूच्नार्थ--( अनुस्मृतेः ) प्रादेश मात्र परिमाणवाले हृदयमें स्थित मनसे ध्येय होनेके कारण 
परमेश्वर प्रादेशमात्र कहा जाता है, ( बादरिः ) यह आचाय वादरिका मत है । 
घादेशमात्रृद्यप्रतिष्ठेन वाऽयं मनसा नुस्मयंते तेन प्रादेशमात्र इत्युच्यते । 
यथा प्रस्थमिता यवाः प्रस्था इत्युच्यन्ते, तद्वत्‌ । यद्यपि च यवेषु स्वगतमेव परिमाणं 
प्रस्थसश्वन्धाद्वचज्यते । नचेह परमेश्वरगतं किचित्परिमाणमस्ति यद्धदयसम्बन्धाद्वय- 
ज्यते। तथापि प्रयुक्तायाः प्रादेशामात्रश्रुतेः संभवति यथाकरथंचिदनुस्मरणमालम्बनमि 
त्युच्यते । प्रादेशामात्रत्वेन वायमप्रादेदामात्रोऽप्यनुस्मरणीयः प्रादेशमात्रश्॒त्यर्थवत्ताये । 


एवमञुस्सृतिनिमित्ता परमेश्वरे प्रादेशमात्रश्चुतिरिति वादरिराचार्यो मन्यते ॥ ३० ॥ 


परमेश्वर प्रादेशमात्रपरिणामरूपसे ही अभिव्यक्त होता है। अथवा प्रदेशविशेषोंमें हृदयादि उपलब्धि- 
स्थानोंमें विशेषरूपसे अभिव्यक्त हाता है, इसलिए परमेश्वरमें भी प्रादेशमात्र श्रुति अभिव्यक्तिके कारण 
उपपन्न होती है । ऐसा आचाय आइमरथ्य मानते हैं ॥ २९ ॥ 


अथवा प्रादेशमात्र हृदयस्थित मनसे इस परमेश्वरका स्मरण किया जाता है । इसलिए वह 
परमेश्वर प्रादेशमात्र कहलाता है । जैसे प्रस्थसे नापे हुए यव-जौ प्रस्था कहलाते हें । यद्यपि यर्वोका 
अपना परिमाण ही प्रस्थके सम्बन्धसे अभिव्यक्त होता है, परन्तु यहाँ परमेश्वरगत कुछ भी परिमाण 
नहीं है जो हृदथके सम्बन्धसे व्यक्त हो, तथापि परमेश्वरके घ्यानमें प्रयुक्त हुई 'प्रादेशमात्र' श्रुतिका 
किसी प्रकार आलम्बन हो सकता है, इसलिए ऐसा कहा है । अथवा [ सूत्रका दुसरा अर्थ ] प्रादेश- 
मात्र श्रुतिकी सार्थकताके लिए प्रादेश्चमात्र न होनेपर मी उस परमेश्वरका प्रादेशमात्रख्पसे हूदयमें 
स्मरण करना चाहिए । इस प्रकार प्रादेशमात्र श्र ति परमेश्‍वरके ध्यानके लिए है ऐसा बादरि 
आचाय मानते हैं ॥ ३० ॥ 
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% “अङ्गमात्रः पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्टति’ ( कठ० २।१।१२ ) (जो अङ्गष्ठमात्र पुरुष 
शरीरके मध्यमें रहता है ) 'तमास्मस्थं येऽनुपञ्यन्ति धीराः ( कठ० २।२।१२ ) ( अपनी बुद्धिमें 
स्थित उस आत्मदेवको जो धीर विवेकी पुरुष देखते हैं) “इश्वरः सवभूतानां हृइेशोऽजेन तिष्ठति 
( गीता० १८।६१ ) ( हे अजुंन ! ईश्‍वर सवं प्राणियोंके हृदयरूपी देशमें रहता है ) इस प्रकार श्रुति 
और स्मृतिमें परमेस्वरकी अभिव्यक्तिका स्थान हृदय ही कहा गया है, वह हृदय प्रादे परिमाणवाळा 
है । अङ्गष्ठ और तजंनीके फैछानेमें जितना स्थान आता हो वह प्रादेश कहलाता है । इसप्रकार परमेस्वरमें 
प्रादेश उपाधिके कारण प्रादेश परिमाणका व्यवहार होनेमें कोई विरोध नहीं है ॥ २९॥ 


न 'अश्सुश्मिवेत्‌ कुङ्चिः कुन्चयोऽष्टौ तु पुप्कलम्‌। पुष्कलानि च चत्वारि आदृकः परिकीतितः॥ 
इस मतके अनुसार २५६ सुष्टिका एक आदूक होता है, उसका चतुर्थाश पुष्कल-प्रस्थ कहलाता 
है। किसके मतमें १०२४ सुष्टिका एक आदृक होता दै, उसका चतुर्थांश २५६ मुष्टिका एक 
प्रस्थ होता ह । 
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संपत्तेरिति जैमिनिस्तथा हि दशयति ॥ ३१॥ 
पदच्छेद--सम्पत्तेः, इति, जमिनिः, तथा, हि, दशयति । 
सूत्राथ--( सम्पत्तेः ) मस्तकसे लेकर ठोड़ी पन्त प्रादेशमात्र स्थानमें सम्पत्तिसे वेश्वानरको 
उपास्य प्रतिपादित करनेसे परमेश्वरमें भी प्रादेशमात्रत्व युक्त है। ऐसा ( जैमिनिः ) जेमिनि आचाय॑ 
मानते हैं । ( तथाहि दशयति ) वेसे ही वाजसनेयित्राह्मण भी भस्तकादिसे लेकर ठोड़ी पन्त स्थानमें 
वेस्वानरका सम्पादन करते हुए प्रादेशमात्र सम्पत्तिको परमात्मामें दिखलाता है । | 
# संपत्तिनिमित्ता वा स्यात्प्रादेरामात्रश्रुतिः। कुतः? तथा हि-समानप्रकरणं चाजस- 
नेयित्राह्मणं दुप्रभ॒तीन्पृथिवीपर्यन्तांज्रेलोक्यात्मनो चैश्वानरस्यावयवानभ्यात्मसूधंग्रभृ- 
तिषु चुचुकपर्यन्तेषु देहावयवेषु संपादयत्प्रादेशमात्रसंपत्ति परमेश्वरस्य दर्शायति-'प्रादेश- 
सात्रमिव ह वे देवाः सुविदिता अमिसंपन्नास्तथा चु व एतान्वक्ष्यासि यथा प्रादेशमात्रमेवाभिसंपादृयि- 
घ्यामीति। स होवाच मूर्धानसुपदिशन्नुवाचंष वा अतिष्ठा वैश्वानर इति। चक्षुषी उपदिशन्जुवाचैष चै 
सुतेजा बैश्वानर इति । नासिके उपदिशन्नुवाचैष चे एथग्वर्त्मात्मा वैश्वानर इति । सुख्यमाकाशम्ुपदिशन्नु- 
वाचेष बै बहुलो वैश्वानर इति । सुख्या अप उपदिशज्नुवाचेष वे रयिवेंश्वानर इति । चुबुकसुपदिश् 
वाचैष चे प्रतिष्ठा वेश्वानर इति? । चुबुकमित्यधरं सुखफळकसुच्यते । यद्यपि चाजसनेयके 
योरतिष्ठात्वगुणा समाम्नायते, आदित्यश्च सुतेज स्त्वशुणः। छान्दोग्ये पुनद्यौः सुतेजस्त्वगुणा 
अथवा प्रादेशमात्र श्रुति सम्पत्ति निमित्तक हो सकती है, क्योंकि इसी प्रकार समान प्रकरण 
वाला वाजसनेयिन्नाहःण य्‌ आदि लोकसे लेकर पृथिवी पर्यन्त त्रलोकयस्वरूप वेश्वानरके अवथवोंको 
अध्यात्म मस्तक आदिसे लेकर चुबुक पयंन्त देहिक अवयवोंमें सम्पादन करता हुआ परमेश्वरकी. प्रादेश- 


मात्र सम्पत्ति दिखलाता है । 'प्रादेशसात्रमिव ह वे देचाः०' (पूवकालमें देवताओंने अपरिच्छिन्न ईश्वरको 
भी सम्पत्ति | उपासना ]से प्रादेशमात्रके समान जानकर प्राप्त किया । जैसे मैं वेशवानरको प्रादेश- 


मात्र सम्पादन कर सकूँ वसे उनको [ छुलोकादि अवयवोंको ] कहुँगा, ऐसा उनसे कहा, मस्तकका 
उपदेशकर उसने कहा निश्चय यह मेरा मस्तक भू आदि लोकोंसे ऊपर स्थित है, अतः द्युलोक वश्वा- 
नर है । नेत्रोंका उपदेशकर कहा, निश्चय यह अत्यन्त तेजवाला वश्वानर है । नासिकाका उपदेशकर 
कहा, निदचय यह भिन्न-भिन्न गतिवाला वायु वश्वानर है । मुंखस्थ आकाशका उपदेशकर कहा 
निद्चय यह व्यापक वेरवानर है । मुखस्थ जळका उपदेशकर कहा, निश्‍चय यह रयिरूप जल वश्वानर 
हे । चिवुकका उपदेशकर कहा, निश्चय यह प्रतिष्ठारूप वेदवानर है ) मुखके नीचेके मागको चिबुक 
अर्थात्‌ मुखफलक कहते हैं । यद्यपि वाजसनेयकमें लोकको अतिष्ठात्व ( ऊपर स्थित ) गुणवाला ओर 
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® इसप्रकार राजा अव्वपतिने प्राचीनशाल आदि ऋषियोंसे प्रतिज्ञाकर अपने मस्तकको वरवा- 
नरका मस्तक कहा है । अमिप्राय यह है कि अध्यात्ममस्तकका अधिदेवमस्तकके साथ सम्पदुपासनासे 
अभेदकर ध्यान करना चाहिए । इसीप्रकार नेत्रादिमें भी समझना चाहिए अर्थात्‌ अपने नेत्रपर संकेतकर 
कहा अतितेजस्वी सूयं वेदवानरका नेत्र है । यहाँ नासिका शब्दसे नासिकामें रहनेवाला प्राण ग्राह्य है। 
अध्यात्मप्राणमें वदवानरके अधिदेव प्राण वायुकी दृष्टि करनी चाहिए । मुखस्थ आकाश ( अध्यात्म 


आकाश ॥ अधिदेव आकाशकी दृष्टि करनी चाहिए । मुखस्थ लार ( अध्यात्मजल ) में वेस्वानरकी 
बस्तिमें अधिदेव सरित्समुद्रादिरूप जलकी इष्टि करनी चाहिए । अध्यात्म चुबुकमें प्रतिष्ठा 


( बंध्वानरके पादरूप पृथिवी ) की दृष्टि करनी चाहिए । इसप्रकार प्रत्येक अध्यात्म अज्ञे प्रत्येक 
अधिदेव अङ्गोंकी स्थितिरूप सम्पत्ति करके पुनः अधिदैव अङ्गोसे अभिन्न अध्यात्म अज्ञोंमें अभेदल्पसे 
समष्टि बच्वानर परमात्माको स्थापनकर उपासना करे ॥ ३१ ॥ 
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समाम्नायते, आदित्यश्च विश्वरूपत्वगुणः । तथापि नेतावता विशेषेण किचिद्धीयते; प्रादेश- 
मात्रश्नुतेरविशेषात्‌ । सर्वशाखाप्रत्ययत्वात्य। संपत्तिनिमित्तां प्रादेशमात्रश्नुति युक्ततरां 
जैमिनिराचार्यों मन्यते ॥३१॥ 


आमनन्ति चेनमस्मिन्‌ ॥३२॥ 

पद्च्छेद--आमनन्ति, च, एनम्‌, अस्मि । 

सूज्ञाथ-( च ) और ( आमनन्ति ) जावालशाखावाले कहते हैं कि ( अस्मिन्‌ ) प्रादेश 
परिमाणमें मस्तक और ठोड़ीके मघ्यमें. ( एनम्‌ ) परमेश्व रकी उपासना करनी चाहिए । 

§ आमनन्ति चैनं परमेश्वरमस्मिन्‌ सुघंचुचुकान्तराले जावाला-य एषोऽनन्तोऽ- 
व्यक्त आत्मा सोऽविझुक्ते प्रतिष्टित इति । सो$विसुक्तः कस्मिन्ग्रतिष्ठित इति । वरणायां नास्यां च मध्ये 
प्रतिष्ठित इति । का चै वरणा का च नासीति’ (जाबाळ० १) तत्र चेमामेव नासिकां या सर्चाणी- 
न्द्रियक्रतानि पापानि वारयतीति सा घरणा, सर्वाणीन्द्रियकृतानि पापानि नाशयतीति सा 
नासीति वरणा नासीति निरुच्य, पुनरप्यामनन्ति-- कतमच्चास्य स्थानं भवतीति । नुवोर्धा- 
णस्य च यः संधिः स एष द्युलोकस्य परस्य च संधिमंवतीति’ (जाबा० १) तस्मादुपपन्ञा परमेश्वरे 
प्रादेशमात्रश्चुतिः । # अभिविमानश्चुतिः प्रत्यगात्मत्वाभिप्राया । प्रत्यगात्मतया सर्वे: प्राणि- 


आदित्यको सुतेजस्त्व गुणवाला कहा गया है । तथा छान्दोग्यमें द्युलोकको सुतेजस्त्व गुणवाला ओर 
आदित्यको विश्वरूपत्व गुणत्राला कहा है, तथापि इतने विशेषसे कुछ हानि नहीं होती, क्योंकि प्रादेश- 
मात्र श्रुति समान ही है और सब शाखाओंमें प्रतीयमान वश्वानर उपासना समान ( एक ) है, इसलिए 
प्रादेशमात्र श्रुतिको संपत्ति निमित्तक मानना ही विशेष युक्त है, यह जॅमिनि आचार्यका मत है ॥३१॥ 

जावाळ शाखावाले इस मस्तक और चिबुके बीचमें परमेश्वरका स्थान कहते हैं। 'य पुषो०' 
( जो यह अनन्त, अपरिच्छिन्न, अव्यक्त आत्मा है वह जीवमें प्रतिष्ठित है । वह जीव किसमें प्रतिष्ठित 
है? वरणा और नासिके बीचमें प्रतिष्ठित है। वरणा और नासि क्या है?) ओर वहाँ इस भ्रुव 


सहित नासिकाका ही वरणा नासि ऐसा निवंचन कर, जो इन्द्रिय कृत सब पापोंका वारण करती है 
वह वरणा ( भ्रुव ) है और जो इन्द्रिय कृत सब पापोंका नाश करती है वह नासि ( नासिका ) है, 


ऐसा निवंचनकर पुनः कहते हैं 'कतमच्चास्य०' (इसका कौन सा स्थान है, भू और नासिकाकी जो संधि 
है, वह इस द्युलोक और परलोककी सन्धि है ) इसलिए परमेश्वरमें प्रादेशमात्र श्रुति उपपन्न है । अमि- 
विमान श्रुति प्रत्यग्रात्माके अभिप्रायसे है । प्रत्यगातमर्पसे सव प्राणी जिसको जानें वह अभिविमान 
है । अथवा  प्रत्यगात्मख्पसे अभिगत और विमान ( परिमाण रहित ) होनेके कारण वह अभिविमान 


सत्यानन्दी 

& परमेश्वरमें सम्पत्तिसे प्रादेशमात्र श्रुतकी उपपन्तता दिखलाकर अब इस विषयमें दुसरी 
श्रतिकी सम्मति 'आमनन्ति' आदि भाष्यसे दिखाते हैं। अत्रिने याज्ञवल्क्र्यसे प्रश्न किया कि जीवका 
स्थान क्या है? याज्ञवल्क्य--भ्रू तथा घ्राणको जो सन्धि है अर्थात्‌ दो मोंहोंका जो मध्य स्थान है वह 
स्वगंलोक और ब्रह्मळोककी सन्धिरूपसे ध्यान करने योग्य है। दोनों लोकोंकी सन्विका स्थान ही 
जीवका स्थान है । उसमें स्वलोक तथा ब्रह्मळोकको दृष्टि करनी चाहिए । जीवस्थानमें ्रत्यग्‌रूपसे 
परमात्मा उपास्य है, अतः परमेश्वरमें प्रादेशमात्र श्रुति सवंथा उपपन्न हे । 

४ अधिदैव द्यमूर्धादिको अध्यात्म मूर्धादिमें सम्पादनकर अवयवोके अभेदसे अवयवीका अभेद 
होनेपर द्यमूर्घादि विशिष्ट वंश्वातरकी आत्मरूपसे उपासना करना, यह प्रथम पक्ष है । और वश्वानरके 
द्युमुर्धादिको अपने मूर्धासि लेकर चुबुक पर्यन्त छः अङ्गोमें सम्पादनकर सर्वात्मा वेश्वानर ध्येय है, यह्‌ 


भिरभिविमीयत इत्यभिविमानः । अभिगतो वाऽयं प्रत्यगात्मत्वाद्विमानश्च मानचियोगा- 
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दित्यभिविमानः । अभिविमिमीते वा सर्द जगत्कारणत्वादित्यभिचिमानः। तस्मात्परः 
मेश्वरो चेश्वानर इति सिद्धम्‌ ॥ ३२॥ 
इति श्रीमच्छङ्करमगतर्पाद्कृतो शारीरकमीमांसामाप्ये प्रथमाध्यायस्य द्वितीयः पाद्‌ः ॥ २ ॥ 
प्रथमाध्याये तृतीयः पादः । 
[ अत्रास्पष्टत्रह्मछिङ्गानां प्रायो श्षेयत्रह्मविषयाणां विचारः ] 
( १ द्युभ्चाद्यधिकरणम्‌ सू० १-७ ) 


युस्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ ॥ ॥ 

पद्च्छेद्‌-दयूभ्याद्यायतनम्‌, स्वशब्दात्‌ । 

सत्राथं--(( युभ्वाद्यायतनम्‌ ) “यस्मिन्‌ द्योः पृथिवी चान्तरिक्षमोतम्‌' इत्यादि श्रुतिमें कहा 
गया है कि युलोक, भूलोक, अन्तरिक्ष आदि लोक जिसमें कल्पित हैं, वह प्रतीयमान आश्रय ब्रह्म 
ही है, ( स्त्रशब्दात्‌ ) क्योंकि व्रह्मका वाचक आत्मशब्द श्रुतिमें है । 

& इदं श्रूयते--'यस्मिन्धोः परथिवी चान्तरिक्षमोतं मनः सह प्राणेश्च सर्वे: । तमेचेकं जानथ 
आत्मानमन्या वाचो विसुञ्चथाशृतस्येप सेतुः? ( झुण्ड० २।२।५ ) इति अत्र यदेत इथुप्रसृतीनामो- 
तत्ववचनादायतनं किचिदबगम्यते, तरिक परं ग्रह्म स्यात्‌, आहोस्विदर्थान्तरमिति संदिह्यते 
तत्रार्थान्तरं किमप्यायतनं स्यादिति प्राप्तम्‌। कस्मात्‌ ? 'अश्तस्यैष सेतु” इति श्रवणात। 


TSR जा क नि] 
हे । अथवा जगतका कारण होनेसे वह सत्रका निर्माता है, अतः अमिविमान है। इससे सिद्ध हुआ कि 


परमेश्वर ही वश्वानर है ॥ ३२ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइर भाष्य-भाषानुवादके प्रथम अध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 

“यस्मिन्‌ द्योः पुथिची०' ( जिसमें द्युलोक, पृथिवी ओर अन्तरिक्ष, और सम्पूर्ण प्राणों 
( इन्द्रियों ) सहित मन गुंथा हुआ है, उस एक आत्माको ही जानो, और सब वातोंको छोड़ दो, यही 
अमृत-मोक्ष प्राप्तिका सेतु-साधन है ) ऐसी श्रति है। इस श्रुतिमें द्युलोक आदिका 'ओतप्रोत' इस 
वचनसे जो यह कोई एक आश्रय प्रतीत होता है। क्या वह परब्नह्म है अथवा कोई अन्य पदार्थ, 
इसप्रकार सन्देह होता है । पूचपक्षी--यहाँ कोई अन्य पदार्थ ही आश्रय है, ऐसा प्राप्त होता है, 
किससे? इससे कि “अन्टतस्येष सेतुः? ( यह अमृतका सेतु है) ऐसी श्र ति है । यह छोकमें प्रसिद्ध है कि 

सत्यानन्दी-दीपिका 
द्वितीय पक्ष है । और द्युमूर्धादि उपलक्षित अनन्त अव्यक्त चिदात्माकी चिदाभासरूपमें जीवमें स्थितिका 
सम्पादनकर चिदामासरूप जीवको नासिका और भूके मध्यमें सम्पादन करे अर्थात्‌ नासिकाके मूल 
स्थान दो श्रुवोंके मध्यमें स्थित जीवरूप चिदामासमें विम्बरूपसे साक्षी व अधिष्ठानरूपसे स्थित चिदात्मा 
विश्वेश्वररूप वेश्वानरका प्रत्यगात्मरुपसे ध्यान करना चाहिए, यह तृतीय पक्ष है । इन सब पक्षोंका पर्या 
लोचन करनेपर यह सिद्ध हुआ कि पमेश्वर ही वेश्वानर है जठराग्नि आदि नहों । अत वश्वानर वाक्य 
उपास्य ब्रह्ममे ही संगत होता है। पुवंपक्षमें जठराग्नि आदिकी उपासना है, सिद्धान्तमें ब्रह्मकी ॥ ३२॥ 
॥ स्वामी सत्यानन्द्र सरस्वती कृत 'सस्यानन्द्री-दीपिका” के प्रथम अध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥ 
न) 09० 

# द्वितीयपादमें “तस्य ह वा एतस्य़ात्मनो०' ( उन वैश्वानर आत्माका सुदीप्त मूर्धा है ओर 
विश्वरूप सूयं चक्षु है ) इत्यादि सविशेष वस्तुके प्रतिपादक वाक्योंका ब्रह्म में समन्वय दिखलाया गया 
ढे । अव निविश्वेष वस्तुके प्रतिपादक वाक्योका ब्रह्ममें समन्वय दिखछानेके लिए तृतीय पाद आरम्भ 
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पारवान्हि लोके सेतुः प्रख्यातः । नच परस्य ब्रह्मणः पारवत्त्वं शक्यमभ्युपगन्तु 'अनन्तम- 
पारस? ( बृह० २।४।१२ ) इति श्रचणात्‌। अर्थान्तरे चायतने परिग्रह्ममाणे स्मृतिप्रसिद्ध 
प्रधानं परिग्रहीतव्यम; तस्य कारणत्वादायतनत्वोपपत्तेः । श्रुतिप्रसिद्धो वा वायुः स्यात्‌, 
वायु गोतम तस्सूत्रं चायुना वे गोतम सूत्रेणायं च छोकः परश्च लोकः सर्वाणि च भूतानि संदुव््रानि 
सवन्ति’ ( बृह० ३।७।२ ) इति वायोरपि विधारणत्वश्चचणात्‌ । शारीरो वा स्यात्‌। तस्यापि 
सोक्तत्वाद्भोग्यं प्रपञ्चं प्रत्यायतनभ्वोपपत्तेरित्येवं # प्राप्त इदमाह-द्यभ्वाद्यायतनमिति । 
दयौश्च भूश्च य॒सुवो, दभुवाचादी यस्य तदिद्‌ य॒भ्वादि। यदेतदस्मिन्वाक्ये द्यौः पृथिव्यन्तरिक्षं 
मनः प्राणा इत्येबमात्मकं जगदोतत्वेन निर्दिष्टं तस्यायतनं परं ब्रह्म भवितुमहंति। कुतः ! 
स्वशब्द(त्‌, आत्मदाब्दादित्यथः । आत्मशब्दो हीह भवति-'तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌’ 
इति । आत्मदान्दञ्च परमात्मपरिग्रहे सम्यगचकल्पते, नार्थान्तरपरिग्रहे । क्चिच्व स्वशब्दे- 
नेव ब्रह्मण आयतनत्वं श्रूयते-'सन्मूळाः सोम्पेमाः सर्वाः प्रजाः सदायतनाः सत्म्रतिष्ठा? ( छा० 


सेतु परतीरसे सम्बद्ध होता है । किन्तु परब्रह्ममें पारवत्त्व स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि 


“अनन्तमपारम्‌? ( वह अनन्त ओर अपार है ) ऐसी श्रुति है। अन्य पदार्थको आश्रय मानना स्वीकृत 
हो तो [ सांख्य ] स्मृति प्रसिद्ध प्रधानका ही ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि वह कारण होनेसे सदका 
आश्रय हो सकता है । अथवा श्रृति प्रसिद्ध वायु आश्रय हो सकता है, कारण कि 'वायुर्चे गोतम०' (हे 
गोतम ! वायु ही वह सूत्र है; वायुरूप सूत्रके द्वारा ही यह लोक, परलोक और समस्त भूत समुदाय 
गुथे हुए हैं ) इसप्रकार श्रुति वायुको विधारक कहती है । अथवा जीवात्मा आश्रय हो सकता 
है, क्योंकि भोक्ता होनेसे वह भी भोग्य प्रपचचके प्रति आश्रय हो सकता है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त 
होनेपर यह कट्ते हे--'च॒भ्वाद्यायतनम्‌? इत्यादि । द्यौश्च मूश्च-द्य और मःद्युभुवो हैं, वे दु ओर म्‌ 
हैं आदि जिसके वह यह द्युम्त्रादि है । इस वाक्यमें [ अस्मिन्यो-श्रुतिवाक्यमें ] द्यु, पृथिवी, अन्तरिक्ष, 
मन, प्राण आदि स्वरूप जो यह जगत्‌ ओत-प्रोत मावसे ( गुया ) निर्दिष्ट है, उसका आश्रय परब्रह्म 
हो हो सकता है, क्योंकि स्वशब्द है अर्थात्‌ आत्मशब्द है, ऐसा अथे है । यहाँ 'तमेवेकं जानथ०? 
( उस एक आत्माको ही जानो ) इस श्रृतिमे आत्मशब्दका प्रयोग है और आत्मशब्द परमात्माके .. 
ग्रहण करनेमें ही ठीक-ठीक उपपन्न होता है । अन्य पदार्थ ( जीव प्रधानादि ) के ग्रहण करनेमें 
नहीं । और कहीं-कहीं 'सन्मूलाः सोम्येमा:०' ( हे क यह सारी प्रजा सन्मुलक है तथा 
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होता है । पूवं वेश्वानर अधिकरणमें 'तीन लोक-स्वरूप' वेश्वानर ब्रह्मस्वरूप है, ऐसा वर्णन किया 
गया है । अब तीनों छोकोंका आयतन ब्रह्मते भिन्न प्रधान आदिको कहनेके लिए पूर्वपक्षी दृष्टान्त- 
संगतिसे अपने पक्षका स्थापन करते हैं । ब्रह्म 'अनन्त-अपार' है इससे वह किसीका आश्रय नहीं हो 
सकता, आश्रय तो मर्यादित होता है। इसलिए प्रधान ही को आश्रय मानना चाहिए । प्रधान, वायु 
और जीवातमा इन तीनोंमें से प्रधान आयतनरूपसे स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि वह श्रुतिसे 
प्रतिपाद्य नहीं है, इसलिए यहाँ वायुको ग्रहण किया गया है, क्योंकि “वायुर्वे गौतम” इत्यादि श्रुतिसे 
प्रसिद्ध है। किन्तु प्रधान और वायु इन दोनोंमें भूति प्रतिपादित आत्मशब्दकी उपपत्ति न होनेसे 
जीवात्माका ग्रहण किया गया है, क्योंकि वह भोक्ता होनेसे मोग्य प्रपश्चके प्रति आश्रय हो सकता है 
और उसमें श्रतिप्रतिपाद्च आत्मशब्दका प्रयोग मी होता है, इसलिए जीवका आश्रयरूपसे ग्रहण 
करना ही युक्त है 

# दौश्व भूश्च यमुचौ' द्युलोक ओर मूलोक ये “यु मू' कहे जाते हैं, यह दृन्द्र समास 
है, इसके अनन्तर “द्‌ और भू आदि जिसके हैं वह युस्वादि है” यह बहुब्रीहि समास है। चु, मू 
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६।८।४) इति । * स्वशन्देनैव चेह पुरस्तादुपरिणाप्च ब्रह्म संकीत्यते-'पुरुष एवेदं विश्‍वं कम तपो 
ब्रह्म पराख्तम्‌' इति । 'बरह्मेचे दमस्ट॒तं पुरस्तादूबद्दा पश्चादत्रह्म दक्षिणतश्चोत्तरेण (सुण्ड० २।२।११) इति 
च । तत्र त्वायतनायतनवद्धावश्रवणात्‌। सव ब्रह्मेति च सामानाधिकरण्यात्‌। यथानेकात्म- 
को वृक्षः शाखा स्कन्धो मूल चेत्येवं नानारसो विचित्र आत्मेत्यादाङ्का संभवति, तां निवर्त- 
यितुं सावघारणमाह-'तमेवैकं जानथ आत्मानस्‌ इति । एतदुक्तं भवति--न कार्यप्रपञ्चवि- 
दिष्टो विचित्र आत्मा विज्ञेयः । कि तर्हि ? अविद्याकृतं कार्यप्रपञ्चं विद्यया प्रविलापयन्त- 
स्तमेवैकमायतनमूतमात्मानं जानथैकरसमिति । यथा यस्मिन्नास्ते देवदत्तस्तदानयेत्युक्त 
आसनमेचानयति न देवदत्तम्‌, तददायतनभूतस्येवैकरसस्यात्मनो विशेयत्वमुपदिश्यते। 
& विक्रारानुताभिसन्धस्य चापचादः श्रूयते--'खत्योः स खत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति 
(का० २।४।११) इति | सब ब्रह्मेति तु सामानाधिकरण्यं प्रपञ्चविळापनार्थं, नानेकरसता- 


सत्‌ ही इसका आश्रय है और सत्‌ ही प्रतिष्ठा है अर्थात्‌ सत्‌ ही प्रजाकी उत्पत्तिमें कारण है, स्थितिमें 
आश्रय है और छयमें प्रतिष्ठा है ) इसभ्रकार श्रुति स्वशब्दसे ही ब्रह्मको आयतन कहती है । “पुरुष 
एवेदं०” ( पुरुष ही यह सब कमं और तप है, पर ओर अमृतरूप ब्रह्म है) 'ब्रह्मेवेदम०' (यह अमृतरूप 
ब्रह्म ही आगे है, ब्रह्म ही पीछे है, दक्षिण और उत्तर-दायीं, बाँयी ब्रह्म है) इन श्रृतियोमे आगे 
ओर पीछे स्वशब्दसे ही ब्रह्मका संकीर्तन है। और इन श्र तियोंमें आधार आधेयभावसे ब्रह्मका 
श्ववण होता है, किच 'सर्व ब्रह्मः ( सब ब्रह्म है) ऐसा सामाधिकरण्य है, इसलिए जँसे शाखा, 
स्कन्ध और मूलके भेदसे वृक्ष. अनेकात्मक है, वसे नानारस ( भिन्न भिन्न स्वरूप ) वाला विचित्र 
आत्मा है, ऐसी आशङ्का हो सकती है, उसका निवारण करनेके लिए 'तमेचेकं जानथ आत्मानम्‌” 
इसप्रकार सावधारण श्र ति कहती है। तात्पयं यह है कि कायं प्रपः्च विशिष्ट विचित्र आत्मा विज्ञेय 
नहीं है, किन्तु अविद्या कृत कायं प्रपश्चका विद्यासे बाध करते हुए आयतनमूत एकरस उसी एक 
आत्माको जानो । जैसे “जिसपर देवदत्त बैठा है उसे ले आओ' ऐसा कहनेपर [ श्रोता ] आसनको हो रू 
आता है देवदत्तको नहीं, वेसे ही आश्रयमूत एकरस आत्मा ही विज्ञयरूपसे उपदिष्ट है । मिथ्या शरीरादि 
विकारोंमें आत्मामिमान करनेवालेकी “खुत्योः स खत्युमा०' ( जो अद्वितीय ब्रह्ममें भेद-सा देखता है वह 
मृत्युसे मृत्यु-जन्म मरण परम्पराको प्राप्त होता है ) इस प्रकार निन्दा सुनी जाती है। “सब ब्रह्म 
( सब ब्रह्म है) यह सामानाधिकरण्य तो प्रेपः्चके बाधके लिए है, ब्रह्मकी अनेकरसता प्रतिपादन 
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आदियें हैं जिसके ऐसे अन्तरिक्ष, मन, प्राण लता आश्रय पर ब्रह्म ही हो सकता है, 


क्योंकि 'तमेचेकं जानथ आत्मानस्‌’ इत्यादि श्र तियोंमें आयतनके लिए आत्मशब्दका प्रयोग किया 
ग़या है । यद्यपि आत्मशब्दसे जीव प्रसिद्ध है, तथापि उपाधिसे परिच्छिन्न जीव कार्य-कारणात्मक सम्पूणं 
जगतका आयतन नहीं हो सकता है, इसलिए आत्मशब्द ठीक-ठीक ब्रह्ममें ही उपपन्न होता है। ५ 

२४ 'यस्मिन्यौ एथिवी’ इस विषयवाक्यसे पूवं “पुरुष एवेदं विइवं कम! इस पूवं ओर “ब्रह्म 
वेद्अख्तं पुरस्ताद्‌ ब्रह्मः इस उत्तरवाक्यमें पुरुषशब्द अथवा ब्रह्मशब्द भी ब्रह्मका ही स्पष्ट वर्णन करता 
है, अतः ये दोनों मन्त्र ब्रह्मपरक हैं, 'यस्मिन्धो एथिवी? यह मध्यवर्ती मन्त्र भो अवश्य ब्रह्मका ही 
प्रतिपापक है । इस प्रकार ब्रह्म ही स्वर्गादि प्रपच्चका आयतन सिद्ध होता है । 'तमेवेकं०' इस श्रृतिवाक्यमे 
“एव' अवघारणाथंक (निश्चयाथंक ) है । और भति 'एक' शब्दस अनेककी व्यावृत्ति कर आत्माको ही 
ज्ेयडपसे निर्देश करती है । इस प्रकार निविशेष ( निगुंण ) ब्रह्म ही ज्ञेय है, सविशेष ( सगुण ) नहीं । 

& “खृत्योः स खत्युसाप्नोति' यह भति भेदकी निन्दा करती है, और “सव ब्रह्म ( यह सब 
ब्रह्म है ) यह सामानाविकरण्य श्रुतिवाक्य ब्रह्ममें एकरूपता-एकत्वका प्रतिपादन करता है । जँसे 
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प्रतिपादनार्थम्‌। 'स यथा सैन्धवघनोऽनन्तरो याह्ःऽृत्स्नो रसघन एवंच वा अरेऽय्रमात्मानन्तरोऽ- 
बाह्यः कृत्स्नः प्रज्ञानघन पुव' (बृह० ४।५।१३) इत्येकरसताश्रवणात्‌ । तस्मादइृथ भ्वाद्यायतनं 
परं ब्रह्म यत्तक्त-सेतुश्र॒तेः सेतोश्च पारवत्त्वोपपत्ते त्रह्मणो ऽर्थान्तरेण द्रभ्वाद्यायतनेन 
भवितव्यमिति । अत्रोच्यते-विधारणत्वमात्रमत्र सेतुश्चत्या विबध्यते, न पारचत्त्वादि । 
नहि सद्दारुमयो लोके सेतुर्टए इत्यत्रापि सृद्दारुमय एव सेतुरभ्युपगम्यते। सेतुशच्दा्थाऽपि 
विधारणत्वमात्रमेव न पारचत्त्वादि; षिञो वन्धनकमण; सेतुराव्दव्युत्पत्त : । अपर आह- 
तमेवकं जानथ आत्मानम्‌' इति यदेतत्संकीर्तितमात्मन्ञानं, यच्चेतत्‌ “अन्या वाचो विमुश्नथ” इतिं 
वाग्विमोचनं, तदचास्ृतत्वसाधनत्वात्‌ अस्तस्त्रप संतु इति सेतुश्रत्या संकोत्यंते नतुदयभ्वा- 
द्यायतनम्‌। तत्र तदुक्तं सेतुश्रुतेत्रह्मणो ऽर्थान्तरेण द्युभ्वाद्यायतनेन भाव्यमित्येतदयुक्तम्‌ ॥१॥ 


करनेके लिए. नहीं है, क्योंकि “स यथा सेन्धवघनो? ( जिस प्रकार नमकका डला अन्तर और वाह्यसे 
रहित सम्पूण रसघन ही है, हे मैत्रेयी ! उसी प्रकार यह आत्मा अन्तर वाह्य भेदसे शुन्य सम्पूर्ण 
प्रज्ञानघन ज्ञानेकरस ही है) इस प्रकार आत्मा एकरस ( एकरूप ) सुना जाता है। अतएव 
द्युलोक, भूलोक आदिका आयतन परब्रह्म है । और जो यह कहा गया है कि श्रतिमें सेतु शब्द है और 
सेतु पारवानु होता है, अतः द्यु भू लोकका आश्रय ब्रह्मसे अन्य पदार्थ होना चाहिए । उसके उत्तरमें 
कहते हँ--यहाँ सेतुश्रतिसे उसमें केवल विधारणत्व ही विवक्षित है पारवत्त्व आदि नहीं । लोकमें 
मृत्तिका और लकड़ीका बना हुआ सेतु ( बांघ-पुल ) देखनेमें आता है, परन्तु यहाँ (प्रकरणमें) मृत्तिका 
और दारुमय ही सेतु स्वीकृत नहीं है, इसलिए सेतुशब्दका अथं मी विघारणत्व ही है पारवत्त्व आदि 
नहीं, कारण कि बन्घनाथंक “षिञ्‌” घातुसे सेतु शब्द निष्पन्न होता है । दूसरा कहता है--'तमेवेकं०' 
( उसी एक आत्माको जानो ) इसप्रकार जो आत्मज्ञानका संकीतँन किया ग्या है । किः 'अन्या वाचो 
विसुञ्चय' आत्मज्ञानातिरिक्त अनात्मपदा्थं प्रतिपादक जो अन्य वाणियोंके त्यागका वर्णन किया है, वह 
यहाँ अमृतरूपमोक्षका साधन होनेसे “अख्धतस्येष सेतुः' इसप्रकार सेतु श्रुतिसे स्पष्ट कहा जाता है, यु भू 
आदिके आशयका कथन नहीं होता है। इसके अतिरिक्त जो यह कहा गया है कि सेतु श्रुतिसे द्यु-भू 
आदिका आयतनछ्पसे ब्रह्मासे अन्य पदाथ होना चाहिए, यह भी ठीक नहीं है ॥ १॥ ड 
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स्थाणुमें अविद्यासे आरोपित चौर स्थाणुरूप है उससे भिन्न नहीं, वसे अविद्यासे आरोपित यह सारा 
प्रपश्च परमार्थतः ब्रह्म है, यह प्रपश्चके वाघके लिए है, 'जो ब्रह्म है वह प्रपच है' इस प्रकार ब्रह्मके 
भिन्न-भिन्न स्वरूपके प्रतिपादनके लिए नहीं है । इसमें “स यथा सैन्धवघनो' यह नियामक श्रति है, 
इसलिए सम्पूर्ण प्रपचका आश्रय-अधिष्ठान ब्रह्म ही है ! यद्यपि स्वयं ब्रह्म ही अमृत स्वरूप है, तथापि 
भेदको कल्पना कर “अस्तस्यैष सेतुः? ऐसा कहा गया है । 'सेतु' शब्दका अथं पारवत्त्व इसलिए भी 
नहीं हो सकता कि बन्धनाथंक षिन्‌' धातुसे 'तुसुन? प्रत्यय. होकर सेतु शब्द निष्पन्न हुआ है “सिनोति 
यध्नाति इति सेतुः? इस व्युत्पत्तिसे भी यहाँ सेतु शब्दका अर्थ विधारण है । 

क द्य-भू आदिका आश्रयरूप ब्रह्म सेतु शब्दका अर्थ कहकर सेतु श्रुतिकी सार्थकता दिखलायी 
गयी, अब “अपर आह इत्यादिसे अन्य प्रकार से सेतु श्रुतिका अथ करते हैं। इससे पारवत्त्वकी शङ्का 
और नायतनरूपसे प्रधानादिकी कल्पना नहीं हो सकती । 'अख्॒तस्यैष सेतु” श्रुतिस्थ इस सेतु शब्दका 
अर्थ ब्रह्म नहीं किन्तु ब्रह्मज्ञान है, क्योंकि वह अमृतरूप मोक्षका हेतु है। यदि दु, भू आदिके आश्रय- 
ख्पसे प्रधानको स्वीकार भी किया जाय, तो भी ब्रह्मज्ञानसे उपदिष्ट अमृतरूप फल जड़ प्रधानके | 
ज्ञानसे असम्मव है, इसलिए यहाँ प्रधान आदिके ग्रहणका प्रसंग ही नहीं है ॥ १॥ कम 
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घुक्तोपसृप्यव्यपदेशात्‌ ॥ २॥ 

सृजाथे- “तथा विद्वान्‌ नामर्पाद्विमुक्तः' इत्यादि श्रुतियोंसे मुक्त पुरुषासे ब्रह्म प्राप्य है । ऐसा 
वर्णन किया गया है, अतः द्य भू आदिका अधिष्ठान ब्रह्म ही है । 

® इतश्च परमेच ब्रह्म ध॒भ्चाद्यायतनम्‌। यस्मान्सु्तोपसरप्यताऽस्य व्यपदिञ्यमाना 
इड्यते। सुक्तैरुपसप्यं मुक्तोपसप्यम्‌। देहादिप्वनात्मस्वहमस्मीत्यात्मवुद्विरविद्या, ततस्तत्पू 
जनादो रागस्तत्परिभवादौ केपस्तडुच्छेददरानाद्ूयं मोहर्चेत्येवमनन्तभेदो ऽनर्थत्रातः 
संततः सवेषां न प्रत्यक्षः । तद्विपर्ययेणाविद्यारागद्वेपादिदोपसुक्तौरुपस्सप्यं गस्यमेतदिति 
दयुभ्वाद्यायतनं प्रकृत्य व्यपदेशो भवति । कथम्‌ ? 'मिद्यते हृदयग्रन्थिरिछियन्ते सवेसंशयाः | 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दुष्टे परावरे’ ( मुण्ड० २।२'८ ) इत्युक्त्वा त्रवीति--तथा विद्वान्ना- 
मरूपाद्विसुक्तः परात्परं पुरुपसुपैति दिव्यम्‌' ( झुण्ड ३।२।८ ) इति । ब्रह्मणइ्च सुक्तोपसप्यत्वं 
प्रसिद्ध शास्त्रे-'यदा सवे प्रसुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि श्रिताः । अथ सर्व्योऽस्तो मवत्यत्र ब्रह्म 
समइ्नुते? (बृह ० ४।४।७) इत्येवमादौ । प्रधानादीनां तु न क्वचिन्मुक्तोपरूप्यत्वमस्ति प्रसिद्धम्‌। 
# अपि च “तमेचैकं जानथ आत्मानमन्या वाचो विसुञ्चथार्तस्येष सेतु” इति चार्विमोकपूर्वकं 
विज्ञेयत्वमिह युभ्वाद्यायतनस्योच्यते । तचच श्रुत्यन्तरे ब्रह्मणो दृष्टम्‌--*तमेष धीरो विज्ञाय 

और इससे दु, आदिका आयतन परब्रह्म ही है, क्योंकि उसमें मुक्तोसे प्राप्यताका व्यपदेश 
दृष्ट है अर्थात्‌ वह मुक्तपुरुषोसे प्राप्य कहा गया है। मुक्तोंसे प्राप्यको मुक्तोपसृप्य कहते हैं। देहादि 
अनात्मपदाथोंमें 'मे हूँ' ऐसी आत्मबुद्धि अविद्या है । उससे उन देहादिमें पूजन-सम्मान आदिमे राग, 
उनके अपमान आदिसे द्वेष, उनके नाशदशंनसे भय और मोह इस प्रकार यह अनेक प्रकारका निरन्तर 
वर्तमान सवंत्र फेला हुआ अनर्थ समुदाय हम सवको प्रत्यक्ष है। परन्तु इसके विपरीत अविद्या, राग, 
द्वेष आदि दोषॉसे मुक्त हुए पुरुषोंस यह ब्रह्म उपसृप्य-प्राप्य है । द्यु भ्रु आदिके आयतन ( ब्रह्म) 
को प्रकृतकर व्यपदेश है । कंसे ? “भिद्यते हृदयग्रन्थि०” ( उस परावर ब्रह्मका साक्षात्कार कर छेनेपर 
इस जीवकी हृदय ग्रंथि टूट जाती है; सारे संशय नष्ट हो जाते हैं और इसके कम॑ क्षीण हो जाते हैं) 
इसप्रकार कहकर श्रुति पुनः कहती है “तथा विद्वान्‌०' ( उसी प्रकार विद्वानु नाम-रूपसे मुक्त होकर 


परात्पर दिव्य पुरुषको प्राप्त हो जाता है ) और 'यदा सबं प्रझुच्यन्ते०' ( जिस समय इसके हृदये 
आश्रित ऐहिक एवं पारलौकिक भोगकी सम्पूणं वासनाएँ समूल नष्ट हो जाती हैं उस समय मरण- 


धर्मा यह मनुष्य अमृत हो जाता है, इसी शरीरमें उसे ब्रह्मप्राप्ति हो जाती है) इत्यादि शास्त्रम 
ब्रह्म मुक्तपुरुषोंसे प्राप्य है यह प्रसिद्ध ही है । प्रधानादि तो कहीं मी मुक्तपुरुषोंसे आप्य प्रसिद्ध नहीं हैं । 
इसके अतिरिक्त 'तमेचेकं जानथ०' ( उस एक आत्माको ही जानो और सब बातोंको छोड़ दो।. 
यही अमृत | मोक्ष प्राप्ति का सेतु [ साधन ] है ) इस प्रकार वाणीके त्याग पूर्वक भू आदिका आश्रय 
(ब्रह्म ) ही यहाँ विज्ञेयरूपसे कहा गया है। “तमेव धीरो विज्ञाय०' ( उसे ही जानकर बुद्धिमा 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अ यद्यपि ब्रह्म सवका अपना स्वरूप होनेसे नित्य प्राप्त है, तो मी अविद्यासे स्वमिन्न- सा प्रतीत 
होता है । जव “तच्चमसि' “अह ब्रह्मास्मि इत्यादि महावाकयों द्वारा इसे “मैं ब्रह्म ही है ऐसा आत्म 
ज्ञान हो जाता है, तब जैसे गङ्गा आदि नदियाँ नाम और रूपको छोड़कर समुद्ररूप हो जाती हैं, वसे 
यह विद्वान नाम-रूपसे मुक्त होकर ज्योतिःस्वरूप आत्माको प्रत्यग्ररूपसे प्राप्त होता है । 
समान अविद्याकी निवृत्तिसे ब्रह्म प्राप्त-सा प्रतीत होता है, वस इसे ही मुक्त पुरुषोंद्रारा प्राप्य कहा गया है | | 
३४ 'अष्टो स्थानानि वर्णानामुरः कण्ठः शिरस्तथा । जिह्वामूछ च दन्ताश्च नासिकोष्ठो च ताछ च ॥ | 
( पा० शि० १३ ) ( हृदय, कण्ठ, शिर, जिह्वामुल, दांत, नासिकां, ओठ, . तालु ये आठ वार्गि- 


अधि० १ सू० २-३ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २०३ . 


प्रज्ञा कुवीत ब्राह्मणः । नानुध्यायाहहृल्दाब्दान्वाचों विग्लापनं हि तत? । ( बृह० ४।४।२१ ) इति । 
तस्मादपि द्युभ्वाद्यायतनं परं ब्रह्म ॥२॥ 
| नानुमानमतच्छब्दात्‌ ॥३॥ 

पदच्छेदू--न, अनुमानम्‌, अतच्छव्दात्‌ । 

सूत्नाथ--( अनुमानम्‌ ) सांख्य शास्त्रमें कल्पित प्रधान (न) द॒, भू आदिका आश्रय नहों 
हो सकता, ( अतच्छव्दात्‌ ) क्योंकि श्रुतिमें प्रधान प्रतिपादक कोई शब्द नही है । 

के यथा ब्रह्मणः प्रतिपाद को वेशेपिको हेतुरुक्तो नेचमर्थान्तरस्य वैशेषिको हेतुः प्रति- 
पादकोऽस्तीत्याह। नानुमानिक सांख्य स्सृतिपरिकल्पितं प्रधानमिह य॒ भ्वाद्यायतनत्वेन प्रति- 
पत्तव्यम्‌। कस्मात्‌? अतच्छब्दात्‌ | तस्याचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः दाब्दस्तच्छब्दः, न 
तच्छः्दोऽतच्छः्दः । न ह्यत्राचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः कश्चिच्छव्दो ऽस्ति, येनाचेतन्न 

प्रधानं कारणत्वेनायतनत्वेन वाऽचगस्येत।तङि परीतस्य चेतनस्य प्रतिपादकशाव्दो ऽत्रास्ति-यः 
सर्वज्ञः सववित' (सुण्ड० १।१।९) इत्यादिः! अत एव न चायुरपीह द॒भ्वाद्यायतनत्वेनाश्रीयते॥३॥ 
प्राणच ॥४॥ 

पद्च्छेद्‌--प्राणभृत्‌, च । 

सूत्राथ--3णभृत्‌-जीव भी द्यु-भू आदिका आश्रय नहीं है, क्योंकि उसका प्रतिपादक 
शब्द नहीं है। 

# यदपि प्राणसृतो विज्ञानात्मन आत्मत्वं चेतनत्वं च संभवति, तथाप्युपाधिपरि- 


ब्राह्मण उसमें अज्ञा करे अर्थात्‌ वाक्याथ ज्ञानका सम्पादन करे--बहुत शब्दोंका चिन्तन न करे । वह 
तो वाणीके लिए श्रम है ) इस अन्य श्रुतिमें भी विज्ञय ब्रह्म है, यह देखा गया है। इससे मी दा, भू 
आदिका आयतन परब्रह्म ही है ॥ २॥ 

उक्त प्रसंगमें जसे ब्रह्मका प्रतिपादक विशेष-असाधारण हेतु ( आत्मशब्द आदि ) कहा गया 
है, वसे अन्य पदाथंका प्रतिपादक कोई विशेष हेतु नहीं है, इसलिए कहते हैं कि 'नानुमानिकम? 
सांख्य स्मृतिमें कल्पित प्रधानको यहाँ यु, भू आदिके आश्रयरूपसे स्वीकार करना युक्त नहीँ है, 
क्योंकि वह अतत्‌ शब्द है। उस अचेतन प्रधानका प्रतिपादक शब्द “तत्‌ शब्द' और “तत्‌ शब्द से 
भिन्न 'अतत्‌ शब्द’ हुआ । यहाँ अचेतन प्रधानका प्रतिपादक ऐसा कोई शब्द नहीं है कि जिससे 
अचेतन प्रधान कारणरूपसे अथवा आश्रयरूपसे अवगत होता हो, किन्तु यहां तो इसके विपरीत चेतनके' 
“यः सर्वज्ञः सव वित? इत्यादि प्रतिपादक शब्द हैं। इन्हीं कारणोंसे वायुको भी यहाँ द॒, भू आदिका 
आश्रयरूपसे स्वीकार नहीं किया जा सकता ॥ ३ ॥ 

यद्यपि प्राणधारी जीवमें आत्मत्व और चेतनत्व सम्मव हैं, के भी उपाधिसे परिच्छिन्न ज्ञानवाले 


सत्यानन्दी-दीपिका 
न्द्रियके स्थान हैं इनसे वणं आदिका उच्चारण होता है, अतः इन्हें वाक्‌ शब्दसे कहा जाता 


है, इसलिए आत्मस्वरूपके प्रतिपादक वेदान्त वाक्योंका चिन्तन और कथन करो ऐसा श्रुतिका 
तात्पयं है । सुतरां यह सिद्ध होता है कि भू आदिका आयतन परब्रह्म है प्रधान आदि नहीं ॥ २॥ 

& 'तमेवेकं जानथ आस्मानम्‌' अत्र ब्रह्म समइनुते” इत्यादि श्रुतियोंमें जसे ब्रह्मके प्रतिपादक 
आत्मा और चेतन आदि अनेक असाधारण शब्द हैं, वसे प्रधान वाचक कोई असाधारण शब्द नहीं 
है, जिसके वलसे वह य॒, भू आदिका आश्रय हो, अतः श्रुति प्रतिपादित न होनेसे प्रधान और वायु 
द्य, भू आदिका आश्रय नहीं हो सकते, किन्तु ब्रह्म ही आश्रय है ॥३॥ 

# शङ्का--'नाचुमानप्राणश्तावतच्छव्दात्‌' ( प्रधान और जीव द्यू, भू आदिके आश्रय नहीं हैं, 


क्योंकि थुतिमें इसके विपरीत ब्रह्म प्रतिपादक शब्द हैं. और दोनोंका प्रतिपादक शब्द श्रुतिमें नहीं है, 





२०४ त्रह्मसूज्ञञ-शाङ्करभाष्य | अ० १ पा० ३ 


छिन्नज्ञानस्य सर्वश्षत्वायसंभवे सत्यस्मादेवातच्छन्दात्प्राणश्चदपि न य॒भ्वाद्यायतनत्वेना- 
श्रयितव्यः। न चोपाधिपरिच्छिन्नस्याविभोः प्राणश्रतो दु भ्वाद्यायतनत्वमपि सम्यक्संभवति 
पृथग्योगकरणमुत्तरार्थम्‌ ॥ ४.॥ 

कुतश्च न प्राणभृद्दयु स्वाद्यायतनत्वेनाश्रयितव्यः¬ 

मेदव्यपदेशात्‌ ॥५॥। | 

सूच्रा्थ--तमेवंक विजानथ’ ( उसी एक आत्माको जानो ) इस प्रेकार थृतिमें ज्ञाता और 
| ज्ञेयरूपसे जीव और परमात्माके भेदका कथन है, अतः जीव य॒ भू आदिका आश्रय नहीं है । 
| भेदव्यपदेशश्चेह भवति--'तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌' इति ज्ञेयज्ञात्‌भावेन । तत्र 
प्राणश्रत्तावन्सुसुक्षुस्वाजज्ञाता, परिरोषादात्मराव्द वाच्यं ब्रह्म झेयं चुभ्वाद्यायतन॑मिति गम्यते, 
न प्राणशत्‌ ॥५॥ 

कुतश्च न प्राणभृद्दयु भ्वाद्यायतनत्वेनाश्रयितब्यः- 


प्रकरणात्‌ ॥६॥ | 
सूत्राथ'--'कस्मिचु भगवो विज्ञाते०' इस प्रकार ब्रह्मका प्रकरण होनेसे जीव द्य॒ भू-आदिका 
आश्रय नहों है । 
प्रकरणं चेदं परमात्मनः; कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवंमिदं विज्ञातं अवति’ (सु० १।१।३) 
इत्येकविज्ञानेन सवंविज्ञानापेक्षणात्‌। परमात्मनि हि सर्वात्मके विज्ञाते सर्वमिदं विज्ञातं 
स्यान्न केचळे प्राणश्रति ॥६॥ 
कुतश्च न प्राणभवद्दयुभ्वाद्यायतनत्वेनाश्रयितव्यः-- 


जीवमें सवज्ञत्व आदिका संभव न होनेके कारण .इस “अतत्‌ शब्दसे' ही जीवात्माका भी चु भू आदिके 
आयतनरूपसे ग्रहण नहीं किया जा सकता है। किख उपाधि परिच्छिन्न अविभू-अव्यापक जीवात्मा 
द्यु-भू आदिका आश्रय भी तो भली-भाँति नहीं हो सकता । अग्रिम सूत्रमें केवल जीवका ही ग्रहण. हो, 
इस आवृत्तिके लिए ही इस सून्रकी पृथक्‌ रचना की गई है ॥ ४ ॥ ~ 

और किस कारणसे जीवका द्यु भू आदिके आश्रयरूपसे ग्रहण नहीं करना चाहिए ? 

'तमेवेकं जानथ ० ( उसी एक आत्माको जानो ) इस प्रकार यहाँ ज्ञेय और ज्ञातृमावसे भेदका 
कथन है । उसमें जीव मुमुक्षु होनेसे ज्ञाता है, और परिशेषसे- अवरिष्ट होनेसे आत्मशब्दवाच्य ज्ञेय ब्रह्म 
द्य, भू आदिका आश्रय है, ऐसा ज्ञात होता है, जीव आश्रय नहीं है ॥ ५ ॥ | 

और किस कारणसे जीवका यु भू आदिके आश्रयरूपसे नहीं ग्रहण करना चाहिए ? 

ओर यह प्रकरण भी परमात्माका है, क्योंकि 'कस्मच्चु अगवो०? ( हे भगवनु ! किसके विज्ञातं 
होनेपर यह सब ज्ञात हो जाता है ) इस प्रकार एकके ज्ञानसे सबके विज्ञानकी अपेक्षा ( जिज्ञासा ) की 


i गयी है । निश्‍चय ही सर्वात्मक परमग्त्माके विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात हो जाता है, केवल जीवके 
। विज्ञात होनेपर यह सब विकार मात्र ज्ञात नहीं हो सकता ॥ ६ ॥ 


t और द्युभू आदिके आश्रयरूपसे जीवका. ग्रहण क्‍यों नहीं करना चाहिए ? 

१ सत्यानन्दी दीपिका | 

“| इसलिए दोनों अतत्‌ शब्द हैं) इन दोनोंके निराकरण करनेके लिए ऐसे एक ही सुत्रकी रचना वयो. | 
| नहीं की गयी है ? समाधान-- भेदव्यपदेश्चात्‌' इस अगले सूत्रसे जीव और प्रधान दोनोंके ग्रहणका . 
| सम्मव है, परन्तु इस सूत्रसे प्रधानका भी ग्रहण हो यह सून्रकारको अभीष्ट नहीं है, सुत्रकारको तो 
| केवळ जीवका ग्रहण अभीष्ट है, इसलिए सूत्रकारने 'प्राणभृच्च” इस सुतकी पृथक्‌ रचता की है ॥ ४॥ 
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स्थित्यदनाम्यां च ॥७॥ 

पद्च्छेद--स्थित्यदनाम्याम्‌, च । 

सूत्रार्थ--'दवा सुपर्णा’ इस मन्त्रमें परमेश्वरकी उदासीनभावसे स्थिति और दुसरे-जीवको 
कर्मफळके भक्षणका निर्देश है, इस तरह स्थिति ओर मक्षणरूप हेतुओंसे भी द़॒ भू« आदिका आश्रय जीव 
नहीं है, किन्तु ब्रह्म है । 

& य॒श्चादायतनं च प्रकृत्य. {दवा सुपर्णा सयुजा सखाया’ ( सु० ३।१।१ ) इत्यत्र 
स्थित्यदने निर्दिश्येते । ‘तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्ति’ इति कर्मफलादानम्‌, “अनइनन्नन्योऽभिचाक- 
शीति’ इत्यौदासीन्येनावस्थानं च। ताभ्यां च स्थित्यदनाभ्यामीश्वरकषे्ज्ञौ तत्र गृह्येते । यदि 
चेश्वरो द्यभ्वाद्यायतनत्वेन चिविक्षतस्ततस्तस्य प्रकृतस्येश्वरस्य क्षेरज्ञात्पृथग्वचनम वकद्पते। 
अन्यथा ह्यप्रकतवचनमाकस्मिकमसंवद्धं स्यात्‌ । ® नजु तवापि क्षेत्रश्ञस्येश्वरात्एथग्वचनमा- 
कर्मिकमेच प्रसज्येत । न; तस्याविवक्षितत्वात्‌ । क्षेत्रज्ञो हि कठेत्वेन भोक्तत्वेन च प्रति- 
शरीर वुद्धथाद्युपाधिखंवद्धो लोकत एव प्रसिद्धो नासौ श्रुत्या तात्पयंण विवक्ष्यते । ईश्वरस्तु 

लोकतोऽप्रसिद्धत्वाच्छुत्या तात्पर्येण विवक्ष्यत इति न तस्याकस्मिकं वचनं युक्तम्‌। गुहां 


और द्यु भू आदिके आश्रयको प्रस्तुतकर द्वा सुपर्णा०' ( साथ-साथ रहुनेवाले तथा समान 
आख्यानवाले दो पक्षी शरीररूपी एक वृक्षका आश्रय कर रहते हैं ) इस मन्त्रमें स्थिति और मक्षणका 
निर्देश किया गया है । “तयोरन्यः०' ( उनमेंसे एक [ जीव ] तो स्वादिष्ट-मघुर कमंफलका भोग करता 
है ) इस मन्त्रांश वाक्यमें कमंफलका उपमोग और 'अनइनञ्जन्यो०' ( दुसरा-ईश्वर मोग न करता हुआ 
केवल देखता रहता है) इसमें उदासीनतापूवंक स्थिति निर्दिष्ट है। इस स्थिति और मक्षणसे इस 
मन्त्रमें ईश्वर और जीवका ग्रहण किया जाता है। और यदि ईश्वर द्यु भू आदिके आश्रयरूपसे 
विवक्षित हो तो उस प्रकृत ईरवरका क्षेत्रज्ञसे पृथक्‌ वचन [ 'अनक्षन्नन्यो०' | उपपन्न होता है, अन्यथा 


यह अप्रकृत वचन, आकस्मिक और असम्बद्ध हो जायगा । परन्तु तुम्हारा मी क्षेत्रज्ञ-जीवका ईश्च रसे 
पृथक्‌ कथन आकस्मिक ही प्रसक्त होगा । नहीं, क्योंकि जीव अविवक्षित है। क्षेत्रज्ञ तो कर्ता ओर 


भोक्तारूपसे प्रतिशरीरमें बुद्धि आदि उपाधियोंसे युक्त है और लोकमें प्रसिद्ध है, इसलिए वह श्रुतिके 
तात्पयंसे विवक्षित नहीं है अर्थात्‌ उसकी विवक्षामें श्रुतिका तात्पय नहीं है । ईश्वर तो छोकमें अप्रसिद्ध 
होनेसे श्रृतिके तात्पयंसे विवक्षित है अर्थात्‌ उसके प्रतिपादनमें श्रुतिका तात्पयं है, इसलिए उसे 
आकस्मिक कहना युक्त नहीं है। गुहां प्रविष्टावाव्मानौ हि! (ब्र० सू० १।२।११ ) इस सूत्रमें मो 


सत्यानन्दी-दीपिका 

७/'द्वा सुपर्णा०' इस मन्‍्त्रमें स्थिति ( रहना ) से ईश्वर और भक्षणसे जीवका निर्देश है । यहाँ 
इश्वर पदसे उपाधि रहित शुद्ध ब्रह्मका ग्रहण युक्त है सर्वज्ञत्व आदि गुण विशिष्टका नहीं; क्योंकि वह 
यहाँ प्रतिपाद्य नहीं है । प्रतिपाद्य इसलिए नहीं है कि ईदवरकी उदासीनतापूवक स्थिति सम्मव नहीं है । 
किस्च अप्रतिपाद्य अर्थका अकस्मात्‌ मध्यमें कथन अप्रकृत, आकस्मिक असम्बद्ध होता है । इससे 
उसका प्रतिपादक होतेसे 'अनइनन्नन्यो' यह श्रुतिवाक्य भी अप्रकृत, आकस्मिक और असम्बद्ध हो 
जायगा । जब ईस्वरपदसे शुद्ध ब्रह्मका ग्रहण करते हैं तो ब्रह्मका जीवसे “अनइनज्नन्यो' यह पृथक्‌ वचन 
संगत होता है । इसलिए 'अनइनन्नन्यो०' यह श्रति वाक्य शुद्ध ब्रह्मका ही प्रतिपादक है । इस प्रकार 
इस मन्त्रमे स्थिति और भक्षण पदके निर्देशसे जीव और ब्रह्मका भेदपूर्वक वर्णन है। इसलिए जीव 
नियम्य है और ईदवर नियामक । ग्रंथकारके आशयको न समझकर पूव॑पक्षी 'ननु' से शङ्का करते हैं। | 

& यदि आयतनरूपसे जीवको विवक्षित न माने तो तुम्हारे सिद्धान्त में मी ईइवरके बोधक | 
वचनोंसे भिन्न जीव बोधक 'तयोरन्यः' इत्यादि वचन आकस्मिक ही होंगे । सिद्धान्ती इस शद्भाका 
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प्रविष्टावात्मानौ हि' (ब्र° १।२।११।३) इत्यत्राप्येतदर्शितं ‘दवा सुपर्णा’ इत्यम्यासृचीश्वरक्षेरज्ञा- 
बुच्येते इति । ® यदापि पेङ्ञय॒पनिपत्क्ृतेन व्याख्यानेनास्यासूचि सत्त्वक्षेत्रज्ञाचु च्येते तदापि 
न विरोधः करिचित्‌। कथम्‌ ? प्राणभृद्धोह घटादिच्छिद्रवत्लच्वाद्युपाध्यभिमानित्वेन प्रति 
शारीरं गृह्ममाणो द्यभ्वाद्यायतनं न भवतीति निषिध्यते । यस्नु सर्वशरीरंप्ूपाधिभिविनोप- 
लक्ष्यते, परमात्मेच स अवति । यथा घटादिच्छिद्राणि घटादिभिरुपाधिभिचिनोपळक्ष्यमा- 
णानि महाकाइा एव भवन्ति, तद्वत्‌ प्राण भृतः परस्मादन्यत्वाचुपपत्तेः प्रतिषेधो नोपपद्यते। 
तस्मात्सच्याद्यपाध्यभिमानिन एव द्यभ्वाद्यायतनत्वप्रातपंघः । तस्मात्परमेच ब्रह्म चभ्चाया- 
यतनम्‌ । तदेतत्‌ 'अदुस्यत्वादिगुणको धर्मोक्तेः (त्र० सू० १।२।२१ ) इत्यनेनेच सिद्धम्‌ । तस्येव 
हि भूतयोनिवाक्यस्य मध्य इदं पठितम्‌ 'यस्मिन्यौ प्रथिवी चान्तरिक्षम्‌ इति । प्रपश्चाथ तु 
पुनरुपन्यस्तम्‌ ॥७॥ , 
( २ भूमाधिकरणम्‌ स्रू० ८-९ ) 
भूसा संप्रसादादष्युपदेशात्‌ ॥८। 

पद्च्छेइ--भूमा, सम्प्रसादाद्‌, अधि, उपदेशात्‌ । 

सत्राथी--( भूमा ) “भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्यः? यह श्रुत्युक्त भूमा परमात्मा हो है। 
( संभ्रसादादधि ) क्योंकि संभ्रसाद संज्ञक प्राणके उपदेशके अनन्तर (उपदेशात्‌) उसका उपदेश है । 

# इदं समामनन्ति--'भूमा सेच विजिशासितव्य इति भूसानं भगवो विजिज्ञास इति । 


यह ( जीव और परमात्मा ) दिखलाया गया है कि यहाँ द्वा सुपर्णा०' इस ऋचामें भी ईश्वर 


और क्षेत्रज्ञ कहे जाते हैं । यद्यपि पैङ्गी उपनिषद्‌ कृत व्यास्यानके अनुसार इस क्ररचामें बुद्धि और 
क्षेत्रज्ञ कहे गये हैं तो भी कोई विरोध नहीं है, क्योंकि यहाँ घटादिच्छिद्रके समान सत्त्व आदि उपा 


धियोंके अभिमानिरूपसे प्रतिशरीरमें गृह्यमाण जीवात्मा यु, भू आदिका आश्रय: नहीं है, इसप्रकार : 


निषेध किया गया है । परन्तु जो सब शरीरोमें उपाधियोंके विना उपलक्षित होता है, वह परमात्मा 
ही हे । जेसे घटादि उपाधिके विना उपलक्षित होनेवाले घटादि छिद्र ( आकाश ) वस्तुतः महाकाश 
ही हैं, वसे परमात्मासे अन्यत्व अनुपपत्ति होनेसे जीवात्माका द्यु, भू आदिके आश्रयरूपसे प्रतिषेध 
करना युक्त नहीं है । प्रत्युत बुद्धि आदिके अभिमानीका हो द्यु, भू आदिके आश्रयरूपसे प्रतिषेव है। 
इससे परब्रह्म ही चु, भू आदिका आयतन है । यही वात 'अदुझ्यरबादि०' ( ब्र० सू० १।२।२१ ) इस 
सूत्रसे ही सिद्ध हो चुकी है । उसी भूतयोनि वाक्यके मध्यमें “यस्मिन्द्योः०' यह मन्त्र भी पठित है। 
यहाँ तो विस्तारके लिए पुनः इसका उपन्यास किया गया है ॥ ७ ॥ 

छान्दोग्य उपनिपद्मे “भूमा त्वेव०' (सनत्कुमार-हे नारद ! भूमाकी ही विशेषरूपसे जिज्ञासा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

न! आदिसे समाधान करते हैं कि यहाँ आयतनरूपसे जीव विवक्षित नहीं है, इसलिए उसके प्रति- 
पादनमें श्रतिका तात्पय नहीं है । 

# पेङ्गी उपनिषद्के व्याख्यानमें जीव और ईरवरके स्थानमें बुद्धि और क्षेत्रज्ञका ग्रहण किया 
गया है, ऐसा मानने पर भी कोई विरोध नहों है, क्योंकि यहाँ बुद्धि शब्दसे बुद्धि उपाधि युक्त 
समझना चाहिए और क्षेत्रज्ञ झब्दसे ब्रह्मका ग्रहण करना चाहिए । दुविज्ञेय ब्रह्मके सम्यग्ज्ञानके लिए 


सूत्रकारने 'द्यभ्वाद्यायतनं स्वशब्दातः इस सूत्रकी रचना की है। इससे यह सिद्ध हुआ कि पर्व. 


ही द्य, भू आदिका आश्रय-अधिप्ठान है उपाधि युक्त परिच्छिन्न जीव नहीं है ॥ ७॥ 


$ पुवम आत्मशब्दे वळसे द्य, भ आदिका अधिष्ठान ब्रह्म कहा गया हे । वह युक्त नहीं है, | 
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यत्र नान्यत्पश्यति नान्यच्छुणोति नान्यद्विजानाति स भूमाऽथ यत्रान्यत्पइय्त्यन्यच्छुणोत्यन्य द्विजानाति 
तदृल्पम! ( छा० ७२३, २४ ) इत्यादि । तत्र संशयः--कि प्राणो भूमा स्यात्‌, भाहोस्वित्पर- 
मात्मेति । कुतः संशयः ? भूमेति तावद्द हुत्वममिधीयते; 'बहोर्छोपो भू च बहोः ( पा० ६॥४ 
१५८ ) इति भूमशब्दस्थ भावप्रत्ययान्तता स्मरणात्‌। किमात्मकं पुनस्तद्वहुत्वमिति विदापा- 
काङश्षायां प्राणो चा आशाया भूयान्‌ (छा० ७१५१) इति संनिधानात्प्राणो भूमेति प्रतिभाति । 
तथा ' श्रुत होव से भगवद्दृशभ्यस्तरति शोकमास्मविदिति । सोऽहं मगवः शोचामि तं मा भगवाज्यो- 
कस्य पार तारयतु' ( छा० ७।१।३ ) इति प्रकरणोत्थानात्परमात्मा भूमेत्यपि प्रतिभाति । तत्र 
कस्योपादानं न्याय्यं कस्य वा दानमिति भवति संदायः। कि तावत्प्राप्तम्‌? ॐ प्राणो 
भूमेतिं। कस्मात्‌ ? भूयःप्रश्नप्रतिवचनपरम्पराऽद्रान्नात्‌। यथा हि “अरित भगवो नाम्नो श्यः’ 
इति, “वाग्वाव नाम्नो भूयसी' इति | तथा अस्ति मगवो वाचो भूयः इति; “मनो चाव वाचो 
भूयः! इति च नाभादिश्यो ह्या ्राणाद्भूयः प्रश्षप्रतिवचनप्रवाहः प्रवृत्तः। नेवं प्राणात्परं भूयः 
करनी चाहिए । नारद-हे भगवन्‌ ! मैं भूमाको विशेषरूपसे जिज्ञासा करता हूँ ) [ तब सनत्कुमार 
ने भूमाके स्वरूपका वर्णन करते हुए कहा ] “यत्र नान्यत्पश्यति०' ( जिसमें स्थित पुरुष दूसरेको नहीं 
देखता, दूसरेको नहीं सुनता, दूसरेको नहीं जानता वह भूमा है, किन्तु जहाँ कुछ अन्य देखता है, 
कुछ श्रन्य सुनता दै एवं कुछ अन्य जानता है वह अल्प है ) इत्यादि कहते हैं । यहाँ संशय होता है 
कि प्राण भूमा है अथवा परमात्मा ? संशय क्यों होता है अर्थात्‌ संशयका कारण क्या है? क्योंकि 
भूमा तो वहुतको कहते हैं । “बहोर्लोपो०' इस पाणिनीय सूत्रसे “भूमा' शब्दको भावप्रत्ययान्त कहा गया 
है । तो उसका बहुत्व किंमात्मक है ? इसप्रकार आशासे अधिककी विशेष आकांक्षाके क्रममें “प्राणो 
चाच०' ( प्राण ही आशासे अधिक है ) इस तरह सान्निघ्यसे प्राण ही भूमा है ऐसा प्रतीत होता है । 
परन्तु भ्रकरणानुसार तो श्रुतं ह्येव०' ( नारद--मैंने आप जेसोसे सुना है कि आत्मवेत्ता शोकको 
पारकर लेता है अर्थात्‌ शोकसे मुक्त हो जाता है, और हे भगवनु ! मैं शोकयुक्त हैँ, मुझको शोकसे 
पार कर दीजिए--शोकसे मुक्तकर दीजिए ) परमात्मा ही भूमा है, ऐसा मी प्रतीत होता है । अब इन 
दोनोंमें किसका ग्रहण और किसका त्याग करना युक्त है । ऐसा संशय प्राप्त होता है । तव क्या प्राप्त 


होता है? पूंपक्षी-प्राण भूमा है: किससे? इससे कि इसके आगे-भूय आधिक्य विषयक प्रश्न और उत्तरको . 


परंपराका दर्शन नहीं होता है । जेसे कि 'अस्ति भगब०' ( नारद--हे मगवनु ! क्या नामसे भी कुछ 
अधिक है ? ) 'वाग्चाव०' (सनत्कुमार-वाणी ही नामसे अधिक है) ओर “अस्ति भगचो०' ( नारद-हे 
भगवन्‌ ! वाणीसे कोई अधिक है ?) 'मनो वाव०' (सनत्कुमार--मन ही वाणीसे अधिक (बढ़कर ) है । 
इस प्रकार नाम आदिसे लेकर प्राणतक क्रमशः अधिकता विषयक प्रश्न और उत्तरका प्रवाह प्रवृत्त है, 
सत्यानन्दी दीपिका क 

क्योंकि 'तरति शोकमाव्मवित्‌' यहाँपर अब्रह्म प्राणमें आत्मशब्दका प्रयोग है । इस आक्षेप संगतिसे 
इस अधिकरणका आरम्म है । यहाँ भूमा शब्दका मुख्य अथं तो बहुत है, क्योंकि'बहोलोपो भू च 
बहोः' इस-पाणिनीय सूत्रसे “बहु” के स्थानमें 'भू” आदेश हुआ है, और “भू शब्दके उत्तर “थ्वादिभ्य 
इमनिज्वा? इस सुत्रसे भाव अर्थमें 'इमनिच्‌” प्रत्यय होकर “भूमन्‌' ( भूमा ) शब्द निष्पन्न हुआ 
है । 'भुमनु' शब्दका अर्थ बहुत है। यहाँ श्रुतिमें प्राण और परमात्मा दोनोमें ममा शब्दका प्रयोग 
देखनेमें आता है, अतएव सन्देह होता है कि भूमा शब्दसे किसका ग्रहण करना चाहिए । 

# नारद--हे भगवन्‌ ! नामसे अधिक क्या है ? सनत्कुमार--वाणी ही नामसे अधिक है । 


वाणीसे अधिक ? मन, मनसे अधिक ? चित्त, चित्तसे अधिक ? व्यान, घ्यानसे अधिक ? विज्ञान-शास्त्रीय | 
ज्ञान, विज्ञानसे अधिक ? वल-शास्त्रके अर्थका प्रतिमास, बळसे अन्न, अन्नसे जळ, जलसे तेज, तेजसे. 
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प्रश्नप्रतिवचनं दृश्यते-अस्ति भगवः प्राणादूभूय इति, अदो वाव प्राणाद्‌भूयइति । घाणमेव | 
तु नामादिभ्य आशान्तेभ्यो भूयांसं “प्राणो वा आशाया भूयान्‌ इत्यादिना सप्रपञ्चमु 
प्राणदशिनश्चातिवा दित्वम्‌--'अतिवाद्यसीत्यतिवाद्यरमीति ब्र्‍यान्नापद्दवीत इत्यभ्यनुज्ञाय “एष | 
तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदति’ इति ग्राणत्रतमतिवादित्वमन्नुकृप्यापरित्यज्येय प्राणं . 
सत्यादिपरस्परया भूमानमवतारयन्प्राणमेच भूमानं मन्यत इति गम्यते $ कथं पन; | 
प्राणे भूमनि व्याख्यायमाने “यत्न नान्यव्पञ्यति’ इत्येतद्भूस्नो लक्षणपरं वचने व्याख्यायेतेति! | 
उच्यते-सुघुप्त्यचस्थायां प्राणञ्रस्तेषु करणेषु दरानादिव्यहारनिवृत्तिदरानात्संभचति प्राणः ` 
ख्यापि “यत्र नान्यत्पश्यति’ इत्येतल्लक्षणस्‌ । तथा च श्रुतिः ` न श्टणोति न परयति’ इत्यादिना 
सर्वकरणब्यापारप्रत्यस्तमयरूपां खुघुप्त्यवस्थासुक्त्वा प्राणाग्नय एचेतस्मिन्पुरे जाग्रति’ (रण 
२।१ ) इति तस्यामेवावस्थायां पश्चदृत्तेः प्राणस्य जागरणं चुवती प्राणप्रघानां सुयुप्त्यवस्था 
दर्शयति । यश्चेतद्भूर्नः सुखत्वं श्रुतम-- यो चे भूमा तत्सुखम्‌? (छा० ४२३) इति, तदप्य- ` 
विरुद्धम; 'अत्रष देवः स्वमाञ्च पश्यत्यथ यदेतस्मिन्दारोरे सुखं अवति’ (प्र ० ३।४) इति सुपुष्त्यः ` 
किन्तु प्राणके आगे 'हे मगवनु ! प्राणसे अधिक कुछ है ?' निश्चय, यह प्राणसे अधिक है; इस प्रकार | 
मौर आगे अधिकका प्रश्‍न ओर प्रतिवचन क्रम नहीं दिखाई देता । परन्तु “प्राणो चा०? ( प्राण हो | 
आशासे अधिक है ) इत्यादिसे विस्तारपूर्वक प्राणको ही नाम आदिसे लेकर आशा पन्त समस्त 
पदार्थोसे अधिक कहकर “अतिवाद्यसी०' ( तुम अतिवादी हो ? किसीके ऐसा प्रश्‍न करनेपर "मैं श्रेष्ठ, ' 
वादी हे. ऐसा कहे, अपने अतिवादी होनेका निषेध न करे ) इस प्रकार प्राणदर्शीमिं अतिवादिता 
स्वीकार कर “एष हु वा०' (निश्‍चय यह अतिवादी होता है जो सत्यसे अतिवादी होता है) इस प्रकार 
अतिवादित्व प्राणन्नतकी अनुवृत्ति करके प्राणका परित्याग किये विना ही सत्य आदि परम्परासे | 
भूमाका अवतरण करते हुए सनत्कुमार प्राणको ही भमा मानते हैं, ऐसा ज्ञात होता है । यदि प्राणका 
ही मूमाख्पसे व्याख्यान करें तो “यत्र नान्यत्पञ्यति०' भूमाके लक्षण परक इस वाक्यका किस | 
प्रकार व्याख्यान करोगे ? तो इसके उत्तरमें पूवंपक्षी कहता है कि सुषुप्ति अवस्थामें प्राणमें लीन हुए | 
इन्द्रियोंका दशनादि व्यवहार निवृत्त हुआ देखा जाता है । इसलिए 'यन्न नान्यत्पश्यति०' (जहाँ 
अन्यको नहीं देखता ) इस प्रकार भूमाका स्वरूप प्रतिपादक यह लक्षण प्राणमें भी सम्मव है। क्योंकि _ 
“न णेति न पञ्यति’ ( सुषुप्त पुरुष देखता नहीं सुनता नहीं ) इत्यादिसे श्रुति जिसमें सब इद्धियीकि | 
व्यापार अस्त हो जाते हैं उस अस्तमय रूप सुषुप्ति अवस्थाको कहकर 'प्राणाग्नय? ( प्राणस्म | 
अग्नियां ही इस शरीरमें जागती हैं-स्व व्यापार करती हैं ) इस प्रकार उसी अवस्थामें पाँच वृत्तिवाले . 
प्राणका जागरण कहती हुई प्राण प्रधान सुषुप्ति अवस्थाको दिखलाती है। और “यो चे भूमा | 
( निश्चय जो मूमा है वह सुख है ) इस प्रकार श्रुति मूमाको - सुखरूप कहती है वह भी विरुद्ध नहीं | 
है, क्योंकि अन्नेष देवः०” ( उस समय यह देव-जीव स्वप्न नहीं देखता, उस समय शरीर में यह सुख. 


आकाश, आकाशसे स्मृति, क्योंकि स्मृति Sn re आकाश आंदिकी उत्पत्ति होती है। । 
स्मृतिसे अधिक आशा है; आशाके होनेपर ही स्मृति बनी रहती है। “प्राणो वा आशाया सूयार्य | 
( प्राण ही आशासे महानु है) प्राणके होनेपर ही आशा रहती है। इस प्रकार नारद और | 
सनत्कुमारका आधिक्य विषयक प्रदनोत्तर प्राण पन्त हौ हुआ है आगे नहीं । प्रणवेत्ताको ही श्रेष्ठ 
वादी कहा गया है । इसलिए सबसे महात्‌ होनेसे प्राण ममा है कल 

'गाहपत्यो ह वा एषो5पा प्राण अपान गार्हपत्य! | 
व्यान अन्वाहायंपचन और क ला यो आहय यर sae प्रतिपादन : 
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वस्थ(यामेध सुखश्वणात्‌ । यञ्च यो ने भूमा तदस्तम्‌ (छा० ७।२४।१) इति, तदपि प्राणस्या- 
विरुद्ध, “आणो चा असतम ( कोऽ ३।२ ) इति श्रुतेः। कथं पुनः प्राणं भूमानं मन्यमानस्य 
'तरति शोकमात्मबित' इत्यात्मविविदिपया प्रकरणस्योत्यानमुपपद्यते ? प्राण ,पवेद्वात्मा 
विवक्षित इति जूमः । तथा हि--श्राणो ह पिता प्राणो माता प्राणो भ्राता प्राण; स्वसा प्राण 
आचायः प्राणो बाह्मणः’ ( छा० ७।१५।१ ) इति प्राणमेव सर्वात्मानं करोति । 'यथा वा अरा | 
नाभा समर्पिता एवमस्मिन्प्राणे सवे समपितम्‌' इति च सर्वात्मत्वारनाभिनिदरांनाभ्यां च 
संभवति वेपुल्यात्मिक्ा भूमरुपता घ्राणस्य । तस्मात्माणो भूमेत्येवं प्राप्तम्‌ । # तत इदः 
सुच्यते-परमास्मैवेह भूमा भवितुमहति, न प्राणः। कस्मात्‌ ? संप्रसादाद्भ्युपदेशात्‌। 
संग्रसाद इति सुपुप्तं स्थानसुच्यते; सम्यक्प्र सीदत्यस्मिन्निति निर्वचनात्‌ | बृहदारण्यके च 
स्वप्तजागरितस्थानाभ्यां सह पाठात्‌, तस्यां च संप्रसादावस्थायां प्राणो जागर्तीति प्राणोऽत्र 
संप्रसादो ऽभिग्नेयते । प्राणादृध्वं भूम्न उपदिश्यमानत्वादित्यर्थः । प्राण एव चेद्भूमा स्यात्स 
एव तस्मा दूध्वेमुपदिच्येतेत्यम्छि एमेवैतत्स्यात्‌। नहि नामैव नाम्नो भूय इति नाम्न ऊर्ध्वसुप- 


दिएम्‌। कि तहिं ? नाम्नोऽन्यदुर्थान्तरसुपदिष्टं वागाख्यम्‌--“वाग्वाव नाम्नो भूयसी? इति। 


सम्पन्न होता है ) इस प्रकार सुपुप्ति अवस्थामें सुखका श्रवण होता है । और “यो वे भूमा०' ( निश्चय 
जो भूमा है वह अमृत है ) वह अभृतत्व भी भ्राणमें विरुद्ध नहीं है, क्योंकि 'प्राणो बा०' ( प्राण ही 
अमृत है ) ऐसी श्रुति है । सि०--परन्तु प्राणको भूमा माननेवालेके पक्षमें तरति शोक०' (आत्मवेत्ता 
शोकसे मुक्त हो जाता है ) इस आत्मविज्ञानकी इच्छासे प्रकरणका आरम्म कैसे उपपन्न होगा ? 
पू०--ऐसा हम कहते हैं कि यहाँ प्राण ही आत्मरूपसे विवक्षित है, क्योंकि “प्राणो ह पिता०' ( प्राण 
ही पिता है, प्राण माता है, प्राण भ्राता है, प्राण बहिन है, प्राण आचायं है और प्राण ही ब्राह्मण 
है ) यह श्रुति प्राणको ही सवंस्वरूप ( सबका आत्मा ) कहती है। ओर “यथा वा अरा०' ( जसै 
नाभिमें अरा अर्पित हैं, वसे प्राणमें सब समर्पित है ) इस प्रकार सर्वात्मता और अर नामिके 
दृष्टान्तसे प्राणमें विपुलस्चरूपता-भूमरूपता सम्भव है। इसलिए प्राण भूमा है ऐसा प्राप्त होता है । 
सिद्धान्ती -इसपर यह कहते हैँ-परमात्मा ही यहाँ भूमा होना युक्त है प्राण नहीं, क्योंकि 
सं्रसादके अनन्तर भूमाका उपदेश है। जिसमें अच्छी तरहसे प्रसन्न होता है वह संप्रसाद है, इस 
व्युत्पत्तिसे संप्रसाद सुषुप्ति स्थानको कहा जाता है। वृहृदारण्यकमें स्वप्न और जाग्रत्स्थानोंके साथ 
इसका भी पाठ है। और उस संप्रसाद-अवस्थामें प्राण जागता-स्वव्यापार करता है, इसलिए यहाँ 
संप्रसादशब्दसे [ लक्षणावृत्तिसे ] प्राण अभिप्रेत है । प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेश किये जानेसे 
भूमा परमात्मा है, ऐसा अथं है। यदि प्राण ही भूमा हो तो वही प्राणके अनन्तर उपदिष्ट हो यह 
असंगत हो जाथगा, क्योंकि नाम ही नामसे अधिक है इस प्रकार नामके अनन्तर नामका उपदेश 
नहीं है, किन्तु वाग्वाव' ( वाणी ही नामसे अधिक है ) इस प्रकार नामसे मिन्न वागूनामक अर्थान्तर 


सत्यानन्दी | 
किया गया है, इसलिए सुषुप्ति अवस्थामें मन आदि सब इन्द्रियोंका दशन आदि व्यापार न रहनेपर 
भी प्राणरूप अग्नियाँ शरीरमें अपना व्यापार करती रहती हैं। इस प्रकार “यत्र नान्यत्पश्यति' इस 


श्रति प्रतिपादित भूमाके लक्षणका प्राणमें समन्वय होता है । और जो “यो बै भूमा तदस्त, प्राणो वा 
असतम ०! इत्यादि श्रुतिं प्राणको नमृतरूप कहती हैं, इसलिए प्राणमें भूमा शब्द विरुद्ध नहीं है । 


# 'ब्रह्म भूमा भवितुमहंति संप्रसादादध्युपदेशातं' यन्नेवं तन्नेवं यथा घटः' “ब्रह्म भूसा होना 
युक्त है, क्योंकि संप्रसाद-प्राणके अनन्तर उसका उपदेश है, जहाँ हेतु नहीं है वहाँ साध्य भी नहीं है, 
जैसे घट” यह व्यतिरेक दृष्टान्त है । इस प्रकार इस अनुमानसे भी ब्रह्म भूमा सिद्ध होता है । 

२७ 
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तथा बागादिभ्यो5प्या प्राणाद्थान्तरमेच तत्र तत्रो ध्वेमुपदिष्टम्‌, तद्वत्पराणादूध्य॑मु पद्स्यमानो 
भूमा प्राणादर्थान्तरभूतो भवितुमहंति। नन्विह नास्ति प्रश्‍नः-'अस्ति भगवः प्राणादूभूय:” इति. | 
नापि प्रतिवचनमस्ति प्राणाद्वाव भूयोऽस्तीति, कथं प्राणादधि भूमोपदिञ्यत इत्युच्यते १ 
प्राणचिषयमेच चातिवादित्वमुत्तरत्रानुकप्यमाणं पदयामः-'एष तु वा अतिवदति यः सत्येना- 
तिवदति' इति । तस्मान्नास्ति प्राणादऽ्युपदेश इति। अत्रोच्यते-न ताचत्प्राणचिषयस्यैवाति- | 
चादित्वस्यैतदजुकर्षणमिति शक्यं वकतुं, विशेषवादात्‌--यः सत्येनातिवदति’ इति। ननु | 
विशेषवादोऽप्ययं प्राणविषय एव भविष्यति। कथम्‌? यर्थेषोऽग्निहोत्री यः सत्यं बदतीत्युक्त 
न सत्यवदनेनाग्निहोत्रित्वं, केन तर्हि ? अग्निहोत्रेणेव, तत्सत्यवद्नं त्वग्निहोत्रिणो विशेष 
उच्यते । तथा 'एष तु वा अतिबदति यः सत्येनातिवदति’ इत्युक्ते, न सत्यवदनेनातिवादित्वम्‌। 
केन तहिं ! प्रकृतेन प्राणचिज्ञानेनेव। सत्यचदनं तु प्राणविदो विशेषो विवक्ष्यत इति। ` 
के नेति बूमः; श्रुत्य्थेपरिस्यागप्रसङ्गात्‌ । श्त्या छात्र सत्यचद्नेनातिवादित्वं भतीयते-'यः | 
सत्येनातिवदति सोऽतिवदति’ इति । नाव प्राणविज्ञानस्य संकीतेनमस्ति । प्रकरणात्तु प्राण- 
विज्ञान संबध्येत । तत्र प्रकरणानुरोधेन श्रुतिः परित्यक्ता स्यात्‌ । प्रकृतव्यावुत्त्यथश्च तुशब्दो 
न संगच्छेत “एष तु वा अतिवदति’ इति । “सत्यं त्वेव विजिज्ञासितव्यस्‌' ( छा० ७।१६ ) इति _ 
च'्रयत्नान्तरकरणमर्थान्तरविवक्षां सूचयति। तस्मादर्थेकचेदप्रशांखायां प्रकतायामेष तु महा. 


उपदिष्ट है । तथा वाणी आदिसे लेकर प्राण पर्यन्त तत्‌ तत्‌ स्थलपर आगे-आगे अन्यान्य पदार्थका | 
ही उपदेश किया गया है। उसोके समान प्राणके अनन्तर उपदिश्यमान भूमा प्राणसे अन्य पदाथ 

होना युक्त है । पू०--परन्तु यहाँ 'हे भगवनु ! प्राणसे अधिक क्या है ?' ऐसा प्रश्न नहीं है मोर 

“प्राणसे यह अधिक है” इस प्रकारका कोई उत्तर मी नहीं है, तो प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेश है. 
यह कैसे कहते हो ? और “एष तु वा०' ( जो सत्यसे अतिवादी है वही अतिवादी है ) इस प्रकार प्राणः । 
विषयक अतिवादित्वकी ही आगे अनुवृत्ति हम देखते हैं, इसलिए प्राणके अनन्तर किसी बन्य | 
पदार्थका उपदेश नहीं है। सि०--इस विषयमें कहते हैं--प्राण विषयक अतिवादित्वका ही यह | 
अनुकषंण है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि “यः सत्येन०' ( जो सत्यसे अतिवादी है) इस तरहका _ 
विद्षेषवाद है। पु०- परन्तु यह विशेषवाद भी प्राण विषयक ही होगा । कंसे? जैसे कि गह. 
अग्निहोत्री है जो सत्य बोलता है' ऐसा कहनेसे सत्यवदनसे अग्निहोनित्व नहीं होता, किन्तु अग्निहोत्रे 

ही होता है, सत्यवाद तो अरिनहोत्रीकी विशेषता कही जाती है । उसी प्रकार 'एष तु वा० (जो 

सत्यवादी है वह निश्चित अतिवादी है ) ऐसा कहनेसे सत्यमाषणसे कोई अतिवादी नहीं होता किन | 
रकृत प्राणविज्ञानसे ही अतिवादी होता है । सत्यवाद तो प्राणवेत्ताका विदोषरूप विवक्षित दै। | 
सिद्धान्ती--हम कहते हैं कि यह ठीक नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेसे तो श्रुतिके अर्थके परित्यागका | 
प्रसंग उपस्थित होगा । “यः सत्येन०” ( जो सत्यसे अतिवादी है वह अतिवादी है) इसभ्रकार यहाँ | 
श्रुति द्वारा सत्यवादसे ही अतिवादित्व प्रतीत होता है । यहाँ प्राणविज्ञानका संकीतंन भी नहीं है। | 
यदि प्रकरणसे प्राणविज्ञानका सम्बन्ध करें तो प्रकरणके बलसे श्रुतिका परित्याग हो जायगा । बोर | 
“पुष तु वा अतिवद्ति' ( यह तो अतिवादी है) इसमें प्रकृतकी व्यावृत्तिके लिए 'तु राळ सा 
नहीं होगा । “सत्यं त्वेव०' ( सनत्कुमार--सत्यको ही तो विशेषरूपे जिज्ञासा करनो चाहिए ) इस न 
तरहसे अन्य प्रयत्न ( विचार ) का विधान अन्य अथंकी विवक्षाको सूचित करता है, जेसेएक । 

सत्यानन्दो दीपिका 


न्दी दी + 
# 'सस्येन अतिवदति' यहाँ सत्यशब्दसे सत्यन्रह्मको लेकर ही अतिवादित्व कहा च र 





किप्च सत्यके जिज्ञासारूप लिङ्गसे मी प्राणके प्रकरणका बाध होता है । जो यह कहां गया दै 
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आ्राह्मणो यश्चतुरो वेदानधीत इत्येकवेदेभ्यो ऽर्थान्तरभूतश्चतुचंदः प्रशस्यते, तारगेतद्द्र- 
छव्यम्‌ । नच प्रदन्नप्रतिवचनरूपयेवार्थान्तरविवक्षया भवितव्यमिति नियमो5स्ति; प्रकृत- 
संवन्धासंभवकारितत्वादर्थान्तरविवक्षायाः। तत्र प्राणान्तमनुशासनं श्रुत्वा तूप्णींभूतं नारदं 
स्वयमेच सनत्कुमारो व्युत्पादयति । यत्प्राणविज्ञानेन विकारा्तविपयेणातिवादित्वमनति- 
वादित्वमेव तत्‌ “एप तु वा अतिवदति यः सस्पेनातिवदति’ इति । तत्र सत्यमिति पर त्रह्मोच्यते; 
परमाथ रूपत्वात्‌ । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' (ते० २।१) इति च श्रुत्यन्तरात्‌ । तथा वयुत्पा दिताय 
नारदाय “सोऽहं सगवः सत्येनातिवदानि' इत्येयं प्रवृत्ताय चिज्ञानादिसाधनपरम्परया भूमान- 
सुपदिशाति । तत्र यत्प्राणादधि सत्यं वक्तव्यं प्रतिज्ञातम्‌, तदेवेह भूमेत्युच्यत इति गम्यते । 
तस्मादस्ति. प्राणादधि भूम्न उपदेश इत्यतः प्राणादन्यः परमात्मा भूमा भवितुमहति । एवं 
चेहात्मविविदिषया प्रकरणस्योस्थानसुपपन्नं भविष्यति। # प्राण पवेहात्मा विवक्षित इत्येत- 
दपि नोपपद्यते । नहि प्राणस्य मुख्यया वृत््याऽऽत्मत्वमस्ति। न त्रान्यत्र परमात्मज्ञानाच्छो- 
कविनिदृत्तिरस्ति; “नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ (श्वे० ६१७) इतिं श्रुत्यन्तरात्‌ । `तं मा अगवा- 


न्शोकस्य पारं तारयत्तु' ( छा० ७।१।३ ) इति चोपक्रम्योपसंहरति-'तस्मे स्टदितकषायाय तमसः 


प्रशंसा प्रस्तुत होनेपर जो चार वेदोंका अध्ययन करता है “यह तो महाब्राह्मण है' इसमें एक वेदके 
अध्ययन करनेवाले ब्राह्मणोंसे अर्थान्तर चतुर्वेदवेत्ताकी प्रशंसा होती है। उसोप्रकार प्रकरणमें सत्यको 
जिज्ञासा मो प्राणसे भिन्न भूमाको ही समझनी चाहिए। प्रश्‍न ओर उत्तरके रूपमें अन्य अर्थकी 
विवक्षा होनी चाहिए यह नियम नहीं है, क्योंकि अन्य अर्थको विवक्षा तो प्रकृत पदार्थका सम्बन्ध न 
होनेसे होती है । अर्थान्तरकी विवक्षा रहनेपर भी नामादिसे लेकर प्राणपयन्त उपदेश सुनकर तूष्णों- 
भूत नारदको स्वयं हो सनत्कुमार समझाते हैं कि 'एष तु वा०' (जो सत्थसे अतिवादो है वही अतिवादी 
है) जो विकार और अनृत विषयक प्राणविज्ञानसे अतिवादित्व है वह अतिवादित्व नहीं है, इस श्रृतिमें 
'सत्यस्‌' इससे परब्रह्म कहा जाता है, क्योंकि वह परमाथंरूप है । कारण कि सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म 
( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है ) इसप्रकार यह दूसरी श्रुति मो है । [ सत्य ब्रह्म है ] यह जानकर 
सावधान हुए और 'सोऽहं मगचः०' ( हे मगवनु ! मैं सत्यसे अतिवादो होऊ ) इसप्रकार प्रवृत्त हुए 
व्ुत्पादित (समझाये गये) नारदके प्रति विज्ञानादि ( निदिष्यासनादि ) साधन परम्परासे [सनत्कुमार] 
भूमाका उपदेश करते हैं। भूमाका उपदेश प्रस्तुत होनेपर प्राणके अनन्तर जिस सत्य वक्तब्य [ सत्यं 
तवेव विजिज्ञासितव्यम्‌ ] को प्रतिज्ञा की गई है वही यहाँ विषदवाक्यमें भूमा कहा गया है ऐसा 
ज्ञात होता है, अतः प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेश है।' इसलिए प्राणसे भिन्न परमात्मा ही 
भूमा होना युक्त है । इसप्रकार यहाँ आत्माका विज्ञान प्राप्त करनेकी इच्छासे प्रकरणका आरम्म भी 
संगत हो होगा । प्राण ही यहाँ आत्मरूपसे विवक्षित है यह कथन मो युक्त नहों है, क्योंकि मुख्य- 
वृत्तिसे प्राण आत्मा नहीं है । परमात्माके ज्ञानके विना अन्य किसी प्रकारसे शोकको निवृत्ति नहीं 
होती, कारण कि 'नान्यः०? ( इससे भिन्न मोक्ष प्राप्तिके लिए कोई अन्य माग-साधन नहीं है ) ऐसी 
दुसरी श्रुति है। `तं मा भगवान्‌०? ( ऐसे शंक युक्त मुझे आप शोकसे पार कर दीजिए ) ऐसा 
आरम्प्रकर 'तस्मै उद्तिकषायाय ०” ( राग, द्वेष आदि दोषोंसे रहित नारदको भगवान्‌ सनत्कुमारने 


सत्यानन्दी-दीपिका आ 
प्रदनके भेदसे अर्थका भेद होता है यह नियम नहीं है, क्योंकि एक हो आत्माके विषयमें मत्रयोने बहुत 
वार प्रश्‍न किये हैं। इसके अतिरिक्त भगवानु भाष्यकार द्वारा उदाहूत चतुवेदवित्‌ प्रकृत एक वेदवित्से 
भिन्न है यह प्ररनके विना भी सिद्ध होता है । 
३४ "आत्मतः प्राणः? इत्यादि श्ृतिमें प्राणकी उत्पत्ति कही गई है, इसलिए वह मुख्यवृत्तिसे 
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पारं दर्शयति मगवान्सनस्कुमारः' (छा० ७२६।२) इति। तम इति शोका दिकारणमविद्योच्यते। 

प्राणान्ते चानुशासने न प्राणस्यान्यायत्ततोच्येत । 'आत्मतः प्राण” (छा० ७।२६।१) इति च 

ब्राह्मणम्‌ । प्रकरणान्ते परमात्मविवक्षा भविष्यति, भूमा तु प्राण एवेति चेत्‌-न; 'स भगव 

कस्सिन्प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्नि’ ( छा० ७।२४।१ ) इत्यादिना भूस्न एवा प्रकरणसमात्तेरनु 

कर्षणात्‌ । वैपुल्यात्मिका च भूमरूपता सर्वकारणत्वात्परमात्मनः सुतरामुपपद्यते ॥८॥ 
धर्मोपपत्तेश्न ॥९। 

पद्च्छेद्‌-धर्मोपपत्तः, च । 

सूतार्थ--'यत्र नान्यत्पस्यति' इत्यादि श्रुति प्रतिपादित दर्शन आदि व्यवहारका अभावरूप 
भूमाके घर्मोकी परमात्मामें उपपत्ति होनेसे भूमा परमात्मा ही है । 

% अपि च ये भूम्नि श्रयन्ते धर्मास्ते परमात्मन्युपपन्ते । “यत्र नान्यत्पश्याति नान्य 
च्छणोति नान्यद्विजानाति स भूमा’ इति ददानादिव्यवहाराभाचं भूमन्यवगसयति । परमात्मत्ति 
पायं दरानादिच्यवहाराभावोऽवगतः' “यत्र त्वस्य सचमात्मचासूत्तत्कंन क पश्यत्‌ (वृ०७॥५'१५) 
इत्यादिश्वत्यन्तरात्‌। यो5प्यसो सुषुप्तावस्थायां दर्शनादिव्यवदाराभाव उक्तः सोऽप्यात्मन 
प्चासङ्गत्वविवक्षयोक्तो न प्राणस्वभावविवक्षया; परमात्मप्रकरणात्‌। यदपि तस्यामवस्थायां 


अविद्यारूप तमसे पार परमाथंतत्त्वको दिखलाया ) इसप्रकार उपसंहार करते हैँ । 'तमः इस शब्दसे 
शोकादिकी कारणभूत अविद्या कही जाती है । यदि प्राण पर्यन्त ही उपदेश होता तो प्राणमें अन्यकी 
अधीनता न कही होती, और 'आत्मतः प्राणः? ( आत्मासे प्राण उत्पन्न हुआ ) यह व्राह्वाणवाक्य है । 
प्रकरणके अन्तमें परमात्माकी विवक्षा होगी । भूमा तो प्राण ही है, यदि ऐसा कहो तो यह युक्त नहीं 
है, क्योंकि 'स सगवः०' (नारद-हे भगवत्‌ ! वह भूमा किसमें प्रतिष्ठित है ? सनत्कुमार--अपनी 
महिमामें ) इत्यादिसे प्रकरणको समाप्ति पर्यन्त भूमाको ही अनुवृत्ति है। बिपुरात्मकतारूप भूमरूपता 
भी सबका कारण होनेसे परमात्मामें ही सुतरां उपपन्न होती है ॥ ८ ॥ 

और दूसरी वात यह है कि भूमाके जो घमं श्रुतिमें प्रतिपादित हुँ वे परमात्मामें उपपन्न हेते | 
हैं। 'यत्र नान्यत्पश्यति०' ( जहाँ दुसरेको नहीं देखता, दूसरेको नहीं सुनता और दुसरेको नहीं 
जानता वह भूमा है ) यह श्रुति भूमामें दशंन आदि व्यवहारके अमावको अवगत कराती है। यत्र 
त्वस्य०' ( जहाँ इस विद्वानुके लिए सब आत्मा ही हो गयां वहाँ किस करणसे किस विषयको देखे) 
इस दुसरी भ्रुतिसे परमात्मामें दशंन आदि व्यवहारका अभाव प्रतीत होता हैँ ।' सुषुप्त अवस्थामें जो 
वह दर्शनादि व्यवहारका अभाव कहा गया है वह भी आत्माकी असंगताकी विवक्षासे कहा गया है, 

सत्यानन्दी-दीपिका | 
आत्मा नहीं है । इसप्रकार श्रुति और लिङ्गके वलसे अर्थात्‌ महाप्रकरणसे प्राणका अवान्तर प्रकरण . 
बाघित है । अतः प्राण भूमा नहों है किन्तु वस्तुतः परमात्मा ही भूमा है । पूवक्षमें प्राणकी उपासना 
फल है ओर सिद्धान्तमे ब्रह्मज्ञान फल है ॥ ८ ॥ 

# वादीने सुषुप्त अवस्थाको लेकर सुख आदि प्राणके धमं माने हैं, वह भो अयुक्त ह, क्योंकि 
बुद्धि आदि उपाधिके रहनेपर आत्मामें द्रष्ट्रत्व आदि व्यवहार होता है । सुपुप्तिमें उपाधिके विलय 
होनेपर आत्मामें द्रष्ट्रत्व आदि व्यवहार नहीं होता । इसप्रकार आत्माको असंग सिद्ध करनेके लिए 
्रस्नोपनिपद्में परमात्माको लक्ष्यकर “न श्वणोति” इत्यादि वर्णन किया गया है एवं आत्माको ही 
सुखरूप कहा गया है प्राणको नहीं । इस बातको स्पष्ट करनेके लिए भगवान्‌ भाष्यकार “यत लाह 
आदिसे अन्य श्रृतियोंको भी उद्धृत करते हैं । 
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सुखमुक्ते, तदप्यात्मन एवं सुखरूपत्वचिवक्षयोक्तम्‌ । & यत आह-'एषोऽस्य परम आनन्द 
एतस्यैवानन्दस्यान्यानि भूतानि मात्रासुपजोवन्ति' ( बु० ४।३।३२ ) इति। इहापि 'यो वे भूमा 
तस्सुखं नाल्ये सुखमस्ति भूमंव सुखम्‌' इति सामयसुखनिराकरणेन ब्रह्मेव सुखं भूमानं द्शयति। 
यो बं भूमा तदतम्‌' इत्यसृतत्वमपीह भ्रूयमाणं परमकारणं गमयति। विकाराणाममरृतत्व- 
स्य।पेक्षिकत्वात्‌, 'अतोऽन्यदातम्‌' ( वृ ३।४।२ ) इति च थुत्यन्तरात्‌ । तथा च सत्यत्वं 
स्वमहिमप्रतिष्ठितत्वं सर्वगतत्वं सर्चात्मत्वमिति चैते घर्माः श्र्यमाणाः परमात्मन्येवो- 
पपद्यन्ते, नान्यत्र । तस्मादूभूमा परमात्मेति सिद्धम्‌ ॥ ९ ॥ 
( ३ अक्षराधिकरणम्‌ सू० १०-१२ ) 

अक्षरमस्बरान्तध्वतेः ॥॥१ ०!) 

पद्च्छेद्र--अक्षरम्‌, अम्बरान्तघुतेः । 

सूत्राथ--( अक्षरम्‌ ) 'एतद्व तदक्षरं गागि' इस श्रुतिमें प्रतिपादित अक्षर ब्रह्म ही है, 
( अम्बरान्तधतेः ) क्योंकि पृथिवी से लेकर आकाश पर्यन्त सब विकारोंको वही धारण करता है । 

% 'कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्च प्रोतश्चेति । स होवाचेतद्वे तदक्षरं गार्गि ब्राह्मणा अभिवदन्त्य- 
स्थूलमनणु' ( हू० ३।८।७,८ ) इत्यादि श्रयते । तत्र संशयः-किमक्षरदशब्देन चर्ण उच्यते 
न कि प्राण स्वमावकी विवक्षासे, क्योंकि परमात्माका प्रकरण है । उस अवस्थामे जो मी सुख कहा 
गया है वह भी आत्मा सुख स्वरूप है इस विवक्षासे ही कहा गया है । क्योंकि कहते है--“एषो5स्य०' 
( यह इसका परम आनन्द है, इस आनन्दके अंशके आश्रित अन्य प्राणी जीवन धारण करते हैं ) यहाँ 
मी 'यो वे भूमा०' ( निश्‍चय जो भूमा है वह सुख है, अल्पमें सुख नहीं है, भूमा ही सुखरूप है ) 
इसप्रकार सामयसुख ( नाश. आदि दोषयुक्त-सामयसुख ) के निराकरणसे सुखरूप भूमा ब्रह्मको हो 
दिखलाती है । 'यो वे भूमा०” ( निश्चय जो भूमा है वह अमृत है) इस श्रुतिमें श्रूयमाण अमृतत्व 
भी परमकारणका ज्ञान कराता है, क्‍योंकि [ प्राण आदि ] विकारोंका अमृतत्व आपेक्षिक है । जंसे 
'अतोऽन्यदातम्‌' ( इस भात्मासे भिन्न सब विनाशी-मिथ्या है ) यह दूसरी धृति है । इसप्रकार सत्यत्व, 
अपनी महिमामें प्रतिष्ठा, सवंगतत्व और सर्वात्मत्व ये श्रूयमाण धमं परमात्मामें ही उपपन्न होते हैं, 
दूसरेमें नहों । इससे सिद्ध हुआ कि भूमा परमात्मा हो है ॥ ९ ॥ 

क 'कस्मिक्ञ खल्वाकाश ० ( गार्गी--किन्तु आकाश किसमें ओत प्रोत है? उस याज्ञवल्क्यने 
कहा--हे गागि ! जिसे तुम पूछती हो, उस तत्त्वको तो ब्रह्मवेत्ता अक्षर कहते हैं, वह न स्थूल है न 
सूक्ष्म ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं । यहाँ पर संशय होता है कि अक्षर शब्दसे वणंका कथन है अथवा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

“सस्यं तवेच चिजिज्ञासितब्यस्‌' इस श्रृतिमें सत्यत्व, “स भगवः कस्मिन्प्रतिष्टित इति स्व- 
महिम्नि’ इस मन्त्रमें भयमाण स्वमहिमामें प्रतिष्ठितत्व, 'स एवाधस्तात्‌ स उपरिष्टात्‌' (छा० ७।२५।१) 
( वही नीचे और वही उपर है ) इत्यादि में सवंगतत्त्र, 'स एवेदं सवंस्‌? ( छा० ७।५।१ ) 'आस्मेवेदं 
सर्च" इत्यादि मस्त्रमें भ्ूयमाण सर्वात्मत्व, ये सब धमं मुख्यवृत्तिसे परमात्मामें युक्त हैं, प्राणादिमे 
नहीं । इससे यह सिद्ध हुआ कि भूमा परमात्मा ही है ॥ ९॥ 

# लोक प्रसिद्धिके अनुसार वणं, और “न क्षरतीति अक्षरः' अर्थात्‌ अविनाशी, इस विग्रहके 
अनुसार परमात्मा इन दो अर्थोमें अक्षर शब्दका प्रयोग किया जाता है । अतः अक्षरशब्दसे वर्णका 


ग्रहण करना चाहिए अथवा परमात्माका ? पू्पक्षो--अक्षरशन्दसे वणका ही ग्रहण करना चाहिए । 


यद्यपि 'न क्षरतीति अक्षरः' इस विग्रहके अनुसार नित्य पदार्थका भी ग्रहण किया जा सकता है, 


“5 2». 
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किवा परमेश्वर इति। 'तत्राक्षससमाम्नाय' इत्यादावक्षरशब्दस्य वणे प्रसिद्धत्वात्‌, 
प्रखिद्ध्यतिक्रमस्य चायुक्तत्वात्‌, 'ॐकार एवेदं सवः ( छा० २।१३।३ ) इत्यादौ च 
्र॒त्यन्तरे वर्णास्याप्युपास्यत्वेन सर्वात्मकत्वावधारणात्‌, चर्ण पवाक्षरशब्द इति, 
# एवं प्राप्त उच्यते-पर पवात्माऽक्षरशव्द्वाच्यः। कस्मात्‌ ? अस्बरान्तधृतेः-- 
पृथिव्यादेराकाशान्तस्य विकारजातस्य धारणात्‌। तत्र हि पृथिव्यादेः समस्तविकार- 
जातस्य काळत्रयविभक्तस्य आकाश एव तदोतं च प्रोतं च' इत्याकाशे प्रतिष्ठितत्वमुक्त्वा 
'कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्च प्रोतश्च' इत्यनेन प्रदनेनेदमक्षरमचतारितम्‌। तथा चोपसंहतम्‌- 
“एतस्मिन्न खल्वक्षरे गाग्याकाश ओतश्च प्रोतश्च इति। न चेयसम्वरान्तध्रृतिर्घरह्मणो ऽन्यत्र 


संमचति। यदपि--ॐकार एवेदूं सवम्‌' इति, तदपि अह्मप्रतिपत्तिसाधनत्वारस्तुत्यथं 
द्रव्यम्‌ । तस्मान्न क्षरत्यइ्नुते चेति नित्यत्वव्यापित्वाभ्यामरक्षरं परमेव ब्रह्म ॥ १० ॥ 


परमेश्वरका ? पूवपक्षी--'तत्राक्षरसमाम्नाय इत्यादिमें अक्षर शब्द वणमें प्रसद्ध है; प्रसिद्धिका अति- 


क्रमण करना युक्त नहीं है, ओर “अकार एवेदं०' ( यह सत्र ओंकार.ही है ) इत्यादि अन्य श्रृतियोंमे 
उपास्यरूपसे वणंमें मी सर्वात्मकत्वका अवधारण है । इसलिए अक्षरशब्द वणंवाचक ही है । 
सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-परमात्मा ही अक्षर शब्द वाच्य है, किससे ? इससे कि 
वह आकाशपयन्तको धारण करता है अर्थात्‌ परथिवी आदिसे लेकर आकाशपर्यन्त विकार समूहको धारण 
करता है । भूत, मविप्यत्‌, वर्तमान इन तीन काळोंमें विभक्त हुए पृथिवी आदि समस्त विकार समूहको 


“आकाश एव' (आकाशम ही वह ओत प्रोत है) इस प्रकार आकाशमें प्रतिष्ठितत्वको कहकर “कस्मिन्न 
 खल्ताकाशः०' ( आकाश किसमें ओत प्रोत है ? ) इस प्ररनसे इस अक्षरका उपनिषद्में अवतरण किया 


गया है । और 'एतस्मिन्नु०' ( हे गागि ! इस अक्षरमें आकाश ओत प्रोत है ) इस प्रकार उपसंहार 
किया है । इस आकाश पर्यन्तको धारण करना ब्रह्मको छोड़कर अन्यमें सम्भव नहीं । “अः्कार एवेदं०' 
( ओंकार यह सव है ) वह कथन भी ब्रह्मज्ञानका साधन होनेसे स्तुतिके लिए समझना चाहिए । 
इसलिए 'न क्षरन्यइनुते०' ( नष्ट नहीं होता ओर सवंव्यापक है ) इस व्युत्पत्तिसे. सिद्ध होता है कि 
नित्य और व्यापक होनेके कारण अक्षर पर ब्रह्मा ही है ॥ १० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका | वि. 

तो भी योगसे रूढ़ि बलवती होनेसे वर्णका हो ग्रहण करना ठीक हे । “ओंकार एव इदं सवम 

इस श्रुतिके आधार पर अक्षर सर्वात्मक सिद्ध होता है । दूसरी वात यह मी है कि लोकमें वर्णोमि ही अक्षर 

शब्द प्रसिद्ध है । संशयका कारण यह है कि अक्ष रशब्द वेदोंमें ब्रह्म और ओंकार में प्रसिद्ध है और लोकमें 

वर्णोमें । अंत: इस आधार पर भगवान्‌ भाष्यकारने ओंकारका अक्षरशब्दसे ग्रहणकर झागे निराकरण 

मी किया है। पूर्व अधिकरणमें सत्य शब्द ब्रह्ममें रूढ़ होनेसे भूमा ब्रह्म है, यह कहा गया है, उसी 
प्रकार यहाँ अक्षरशब्द वर्णमें रूह होनेसे वर्ण ही अक्षर होना चाहिए, इस प्रकार दष्टा्तसंगर 2 

पूर्वेपक्ष करते हैं। पूवंपक्षमें ओंकारकी उपासना फल है, सिद्धान्तमें निगुंण ब्रह्मका ज्ञानफल है । 

& सिद्धान्ती--गार्गी और याज्ञवल्क्य इन दोनोंके प्रन और प्रतिवचनके विचार करनेसे हँ 

निश्‍चय होता है कि रूढ़िको वाधकर यौगिक अक्षरशब्दसे परमात्मा ही सिद्ध होता है, क्योंकि 


परमात्मा ही आकाश आदि सवे प्रप्वको धारण कर सकता है, अन्य सामान्य अक्षर शब्द वाच्य वर्ण | 


नहीं । “कार एवेदं सत्रम्‌? इस मन्त्रमें जो 5कारको सर्वात्मक कहा गया है वह भी परमात्माका 
वाचक होनेके कारण नाम और नामीमें अभेद मानकर कहा गया है। समस्त मिथ्याप्रपचान्त 


वर्णात्मक स्वयं <#कार मी ब्रह्मामें अव्यस्त है, अतः अक्ष रशब्दसे परब्रह्मका ही ग्रहण करना चाहिए ; 


वर्णात्मक ओंकारका नहीं ॥ १० ॥ 
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स्यादेतत्‌--कायंस्य चेत्कारणाघीनन्वमम्वरान्तध्रृतिरभ्युपगम्यते, प्रधानकारण- 

वादिनो५पीयमुपपद्यते । कथमम्वरान्तभ्रतेत्रेह्मत्वप्रतिपत्तिरिति ? अत उत्तरं पठति-- 
| सा च प्रशासनात्‌ ॥११॥ 

पद'च्छेद--सा, च, प्रशासनात्‌ । 

सूत्राथ--( सा च ) और वह अम्वरान्तधृति परमेश्वरका ही कमं है, ( प्रशासनात्‌ ) क्योंकि 
'एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गागि०' इस श्रुतिमें प्रशासनका कथन है । 

# सा चाम्वरान्तश्चृतिः परमेश्वरस्यैच कमे । कस्मात्‌? प्रशासनात्‌ । प्रशासनं 
हीह श्रूयते--“एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि सूर्याचन्द्रमसौ विष्तौ तिष्ठतः’ (द्व ३।८।९ ) 
इत्यादि । प्रशासनं च पारमेश्वरं कर्म, नाचेतनस्य प्रधानस्य प्रशासनं भवति । न 
ह्यचेतनानां घटादिकारणानां सृदादीनां घटादिविषयं प्रशासनमस्ति ॥११॥ 

अन्यभावव्यावृत्तेश्च ॥१२॥ 
पदच्छेद--अन्यमावव्यावृत्तेः, च । 
सूचाथे- -प्रधानादिके घमं-अचेतनत्वादि रहित होनेसे भी अक्षर परब्रह्म ही है प्रधान नहीं । 
अन्यभाचव्यावृत्तेश्च कारणादूचह्म वाक्षरशान्दवाच्यम्‌। तस्यैवाम्वरान्तश्वतिःकमं नान्यः 
स्य कस्यचित्‌ । किमिदमन्यमाचन्यांत्ते रिति? अन्यस्य भावोऽन्यभावः, तस्मादःयावृत्ति- 
रन्यभावव्यावृत्तिरिति तस्याः। पतहुक्तं भवति-यदन्यद्त्रह्मणोऽक्षरराव्दचाच्यमिद्दादाङ्कथते 


तद्भावादिदमम्वरान्तविघारणमक्षरं व्यावतेयति श्रुतिः तद्वा एतदक्षरं गाग्य दृष्ट षट्शतं ओत्रमतं 
RSS TI TT नाता ना बाधा 


यह शङ्का होती है कि आकाश पर्यन्त कार्यको कारणके अधीन रहना ही यदि अम्वरान्तघृतिका 
अर्थ है यह स्वीकार किया जाय तो प्रधान कारणवादीके प्रधानमें मी अम्बरान्तधृति उपपन्न हो सकती 


है । आकाश पर्यन्त धारण करनेसे अक्षर ब्रह्म ही है यह प्रतिपत्ति कंसे होती है? इस शक्छाके 
समाधानमें कहते हैं-- 


और यह आकाश प्येस्तका धारण करना परमेश्वरका ही कमं है, क्योंकि श्रुतिमें प्रशासनका 
कथन है । “एतस्य वा अक्षरस्य०' ( हे गागि ! इस अक्षरके अनुशासनमें सूयं, चन्द्रमा विशेषरूपसे 
घारित हुए स्थित रहते हैं ) इत्यादि यहाँ प्रशासनकी ही श्रुति है । प्रशासन परमेश्वरका, कमं है। 
अचेतन प्रधानमें प्रशासनका सम्मव नहीं है, क्योंकि घटादिके कारणभूत अचेतन मृदादिमें घटादि 
विषयक अनुशासन नहीं है ॥ ११ ॥ 


अन्यमाव व्यावृत्तिूप कारणसे भी ब्रह्म ही अक्षर शब्द वाच्य है। आकाश पयन्त धारण 
करना उसका ही कमं है किसी अन्यका नहीं । यह अन्यमावव्यावृत्ति क्या है ? अन्यका भाव अन्यमोव 
अर्थात्‌ दूसरेका धमं, उससे जो भेद, उसे अन्यभावव्यावृत्ति कहते हैं । तात्पयं यह है कि ब्रह्मसे भिन्न 
दूसरा अथं अक्षर शब्द वाच्य है ऐसी जो यहाँ आशङ्का की जातो है, परन्तु “तद्वा एतदक्षरं०' ( हे 
गागि ! वह यह अक्षर स्वयं दृष्टिका विषय नहीं है किन्तु द्रष्टा है, श्रवणका विषय नहीँ किन्तु 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
`  गार्गीके प्रथम प्रश्‍नके उत्तरमें सम्पूण कायं प्रपश्चका आश्रय आकाश बतलाया गया है । 
परन्तु आकाश तो स्वयं मी कायं होनेसे यावत्कायंका आश्रय नहीं हो सकता और आत्माअय दोष भी 
होता है, अतः यहाँ आकाशशब्दसे जगत॒के मूल कारण अज्ञानका ग्रहण करना चाहिए, उस अज्ञानको 
एक प्रकारसे सांख्य लोग प्रधान कहते हें । अतः इस प्रकरणमें अक्षरको प्रधानका भी आश्रय कहां 
गया है, इसलिए परमात्मा ही उसका अधिष्ठान है ॥ ११ ॥ 
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मन्त्रविज्ञातं विज्ञात्‌' (वृ० ३।८।११) इति। तत्रादए्टत्वाद्व्यिपदेशाः प्रधान स्यापि संभवति द्रष्टत्वा. | 
दिव्यपदेशस्तु न संभवति अचेतनत्वात्‌। तथा “नान्यदतोऽस्ति द्रप्टु नान्यदतोऽस्ति श्रोतृ नान्यद- 
तोऽस्ति मन्तृ नान्यदतोऽस्ति विज्ञात्‌' इत्यात्मभेद्प्रतिपेधात्‌। न शारीरस्याप्युपाधिमतो ऽक्षरः 
इाव्दवाच्यत्वंम्‌; 'अचक्षुप्कमश्रोत्रमवागमनः' ( वृ० ३।८।८ ) इति चोपाधिमत्तातिषेधात्‌ । 
नहि निरुपाधिकः शारीरो नामः भवति । तस्मात्परमेच त्रह्माक्षरमिति निश्चयः ॥१२॥ 
(४ इक्षतिकर्मव्यपदेदाधिकरणम्‌ स्‌० १३ ) 
ईक्षतिकमंव्यपदेशात्सः ॥१३॥ 
पद्च्छेद्‌--ईक्षतिकमंव्यपदेशात्‌, सः । 

सूत्नाथं--( सः ) “यः पुनरेत' इस श्रुतिमें वह ध्यातव्य परब्रह्म ही है, (ईक्षतिकमंव्यपदेशात्‌) 
क्योंकि “परात्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते’ इस वाक्यदोषमें ध्येयका दर्शन-विषयरूपसे उपदेश है । 

# 'एतट्ठे सत्यकाम परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारस्तस्माहिद्वानेतेनेवायतनेनैकतरप्रन्वेति' इति 
प्रक्रत्य भ्रूयते--यः पुनरेतं त्रिमात्रेणोमित्येतेनेवाक्षरेण परं पुरुषम मिध्यायीत' ( प्र० ५।२, ५) 
इति । किमस्मिन्वाक्ये परं ब्रह्मभिध्यातव्यसुपदिश्यते आहोस्विदपरमिति । एतेनैवायतनेन 
परमपरं वैकतरमन्वेती ति प्रकत्वात्संशयः । तत्रापरमिद्‌ ब्रह्मे ति प्राप्तम्‌ । कस्मात्‌ ? 'स तेजसि 
सूयं संपन्न“, “स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलोकम्‌’ इति च तद्विदो देशपरिच्छिन्नस्य फळस्योच्यमानः 
श्रोता है, मननका. विषय नहीं किन्तु मन्ता है, स्वयं अविज्ञात रहकर दुसरोंका विज्ञाता है ) यह श्रुति 
अन्यके स्वरूपसे उस आकाश पर्यन्त धारण करनेवाले अक्षरकी व्यावृत्ति करती है । इसमें अदृश्त्वादि 
व्यपदेश भ्रधानमें भी सम्भव है । परन्तु द्रष्टुत्वादि व्यपदेश इसमें सम्भव नहीं है, क्योंकि वह अचेतन 
है । इसी प्रकार 'नान्यद्तोऽस्ति०' ( इस प्रकृत अक्षरसे भिन्न कोई द्रष्टा नहीं है, इससे भिन्न कोई 
श्रोता नहीं है, इससे भिन्न कोई मन्ता नहीं है, इससे भिन्न कोई विज्ञाता नहीं ) यह श्रुति आत्मासे 
मिन्न वस्तुका प्रतिपेय करती है । इसलिए उपाधियुक्त जीव भी अक्षर शब्द वाच्य नहीं है । क्योंकि 
'अचक्चुप्क०' ( वह चक्षु रहित, श्रोत्र रहित, वाणी रहित तथा मन रहित है ) इस प्रकार श्रुतिने 
अक्षरमें उपाधिमत्त्वका प्रतिषेध किया है । उपाधिके विना जीवभाव सम्भव नहीं । इससे निश्चित होता 
है कि अक्षर शब्द वाच्य परब्रह्म ही है ॥१२॥ 

'पुतद्वे सत्यकाम०' ( पिप्पलाद- हे सत्यकाम ! यह जो ओंकार है वही निश्चय पर और 
अपर ब्रह्म दै, अतः विद्वानु इसी ओंकार घ्यानरूप प्राप्ति साधनसे उनमेंसे एकको प्राप्त हो जाता है) 
इसप्रकार प्रस्तुतकर 'यःपुनरेतं०' ( किन्तु जो उपासक त्रिमात्राविशिष्ट '३ॐ' इस अक्षर द्वारा इस 
परमपुरुपका ध्यान करता है ) ऐसा श्रुति कहती है । क्या इस वाक्यमें ध्यातव्यरूपसे परब्रह्मका 
उपदेश है अथवा अपर ब्रह्मका? इसी ३४ रूप प्राप्तिके साधनसे पर और अपर दोनोंमेसे 
एक ब्रह्मको प्राप्त होता है, इसप्रकार प्रक्रत होनेसे संशय होता है। पुर्वपक्षी- ऐसा संशय 
होनेपर ऐसा प्राप्त होता है कि यह ओंकार अपर ब्रह्म है, क्योंकि 'स तेजसि०' ( वह 
तेजोमय सूयं लोकको प्राप्त होता है) “स सामभि०' ( वहाँसे वह सामश्रुतियों द्वारा ब्रह्मलोके 

सत्यानन्दी-दीपिका त 

# गत अधिकरणमें वणमें रूढ अक्षर शब्दको जगत्को धारण करना इस छिङ्गसे 'न क्षर 
इस योगवृत्तिका आश्रयण कर ब्रह्मविषयक स्वीकार किया गया है । इसप्रकार यहाँ मी देशपरिच्छिन्न फर 
श्रुति छिङ्गसे परश्व्दकी किसीकी अपेक्षा परत्व विशिष्ट हिरण्यगर्ममें वृत्ति हो, इस हृष्टान्तसंगतिसे 

` पृव॑पक्ष है । यहाँ अक्षरात्मक ओंकार विषयक विचार है कि ओंकारसे किसकी उपासना करनी चाहिए! . 
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त्वात्‌। नहि परअह्मचिद्द दापरिच्छिन्नं फलमश्नुचीतेति युक्तम्‌; सरवंगतत्वार्परस्य ब्रह्मणः । 
नम्वपरप्रह्मपरिग्रहे परं पुरुपमिति विशोषणं नोपपद्यते । नेष दोषः; पिण्डापेक्षया प्राणस्य 
परत्वोपपत्तेः । इस्येवं ® परास्त ऽभिधीयते-परमेव ब्रह्मे हाभिष्यातव्यसुपदिद्यते । कस्मात्‌ ? 
ईक्षतिकमेब्यपदेशात्‌ | ईक्षतिददानम्‌। दर्शानव्याप्यमीक्षतिकमं । इक्षतिकर्मत्वेनास्याभि- 
ध्यातव्यस्य पुरुषस्य वाक्यशेपे व्यपदेशो भवति-'स एतस्माजीवघनात्परात्परं पुरिशयं घुरुप- 
मीक्षते' इ तिथ टजाभिष्यायतेरतथाभूतमपि वस्तु कर्मे भवति; मनोरथकहिपतस्याप्यभिष्याय- 
तिकर्मत्वात्‌ । ईक्षतेस्तु तथा भूतमेव वस्तु लोके कमं दष्टमित्यतः परमात्मेवायं सम्यग्दर्दान- 
विषयभूत इक्ष।तकर्मत्देन व्यपदि प्र इति गम्यते। स एव चेह परपुरुषशाब्दाभ्याम भिध्यातव्यः 
प्रत्यभिज्ञायते । & नन्वभिज्ञाने परः पुरुष उक्तः, ईक्षणे तु परात्परः, कथमितर इतरत्र प्रत्य- 
भिज्ञायत इति । अत्रोच्यते-परपुरुषशाब्दौ तावदुभयत्र साधारणौ नचात्र जीवघनराब्देन 
प्रकृतोऽभिध्यातव्यः परः पुरुषः परास्रुऱ्यते, येन तस्मात्परात्परो ऽयमीक्षितव्यः पुरुषो ऽन्यः 
स्यात्‌। कस्तर्हि जीवघन इति ? उच्यते-घनो मूर्तिः । जीवलक्षणो घनो जीवघनः । 
सैन्धवखिल्यवद्यः परमात्मनो जीवरूपः खिल्यभाव उपाधिकृतः परश्च विषयेन्द्रियेभ्यः 
ले जाया जाता है ) इसप्रकार ३>कारको जानने वालेके लिए देशपरिच्छिन्न ( सूर्यलोक और ब्रह्म- 
लोक गमनरूप सीमित ) फल कहा जाता है, परब्रह्मवेत्ता देशपरिच्छिन्स फलका भोग करे यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि परब्रह्म सवंगत है । परन्तु अपर ब्रह्मका ग्रहण करनेपर तो “परं पुरुषस्‌? यह विशेषण 
संगत नहीं होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि पिण्ड ( विराट ) की अपेक्षा प्राणमें मी परत्व हो 
सकता है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हुँ यः पुनरेतं ] इस वाक्यमें परब्रह्मका ही अभि- 
ध्यातव्य ( व्यान करने योग्य ) रूपसे उपदेश है, क्योंकि ईक्षतिका कमं कहा गया है । ईक्षति अर्थात्‌ 
दर्शन, ईक्षतिकमं अर्थात्‌ दशंनविषय । इस अमिध्यातश्यपुरुषका वाक्यरोषमें दर्शनविषयरूपसे 
व्यपदेश है “स एतस्माज्ीवघानात्‌०? ( ओंकारका उपासक जीवघन-हिरण्यगम रूप परसे पर शरीरमें 
प्रविष्ट हुए पुरुष-परमात्माको 'मै ब्रह्म हैं” इसप्रकार देखता है) यहाँपर अतथामूत-मिथ्यावस्तु भी 
अभिध्यानका विषय होता है, क्योंकि मनोरथसे कल्पित वस्तु भी अभिष्यानका विषय होती है । परन्तु 
ईक्षतिका कमं तो सत्य वस्तु ही लोकमें देखी गई है, इसलिए यथार्थ ज्ञानका विषयरूप यह परमात्मा 
` ही ईक्षति कमंरूपसे उपदिष्ट है ऐसा ज्ञात होता है । और यहाँ वही पर और पुरुष शब्दोंसे अभिष्यातव्य- 
रूपसे प्रत्यभिज्ञात होता है। परन्तु अभिष्यानमें परपुरुष कहा गया है और दशंनमें परसे पर, ऐसी 
परिस्थितिमें एककी इतरत्र ( दूसरेमें ) प्रत्यभिज्ञा कंसे होगी ? इसपर कहते हैं--पर और पुरुष शब्द 
तो ` 'अक्षरेण परं पुरुषममिध्यायीत’ “स एतस्माजीवघनात्परात्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते’ ] इन दोनों 
वाक्योंमें समान है । यहाँ जीवघन शब्दसे प्रकृत अभिष्यातव्य पर पुरुषका परामश नहीं होता, जिससे 
कि उस परसे पर यह दशनीय पुरुष भिन्न हो। तो जीवघन कौन है ? कहते हैं--घन माने मूति । 
जीवरूप घन वह जीवघन । लवणपिण्डके समान परमात्माका उपाधिकृत जीवरूप अल्पमाव जो 


® “यः पुनरेतं’ इस वाक्यमें सि विषय परमात्मा ही है, हिरण्यगमरूप 
अपर ब्रह्म नहीं, क्योंकि 'स एतस्माजजीवधनात्‌' इस वाक्यशेषमें जीवघन अर्थात्‌ जीव समुहरूप 
हिरण्यगमसे भिन्न पर पुरुष ही साक्षात्‌ करने योग्य है । इस श्रतिमें “स' शब्दसे पूवं श्रुतिमें कथित 
परब्रह्मकी ही प्रत्यभिज्ञा होती है । इसलिए परमात्मा ही यहाँ अमिध्यातव्य है। 

& यद्यपि ब्रह्मलोक जीवघन नहीं है, तो मी जीव समुदायका समष्टिरूप हिरण्यगमं ब्रह्मलोकका 
स्वामी है, इसलिए परम्परा सम्बन्धरूप लक्षणावृत्तिसे ब्रह्मलोकको भी जीवघन कहा जाता है । 
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सोऽत्र जीवघन इति । अपर आह-'स साममिरुनीयते ब्रह्मलोकम्‌ इत्यतीतानन्तरवाक्यनिर्दिशे 
यो त्रह्मलोकः परश्च लोकान्तरेभ्यः सोऽत्र जीवघन इत्युच्यते । जीवानां हि सर्वेषां करण- 
परिवृत्तानां सर्वकरणात्मनि हिरण्यगर्भे व्रझलोकनिवासिनि संघातोपपत्ते भंवति ब्रह्मलोको 
जीवघनः। तस्मात्परो यः परमात्मेक्षणकर्मभूतः स एवामिध्याने :पि कर्मभूत इति गम्यते। 
& परं पुरुषमिति च विशेषणं परमात्मपरिग्रह एवाचकल्पते | परो हि पुरुषः परमात्मैव 
भवति, यस्मात्परं किचिदन्यन्नास्ति; 'पुरुषान्न परं किंचत्‌ सा काष्ठा सा परा गतिः इति च 
श्रुत्यन्तरात्‌ । “परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारः' इति च विभज्य, अनन्तरर्मोकारेण परं पुरुषम- 
भिध्यातव्यं ब्र॒वन्परमेव ब्रह्म परं पुरुषं गमयति । “यथा पादोद्रस्त्वचा विनिमुच्यत एवं हृ चै 
स पाप्मना वि निमंच्यते' इति पाप्मचिनिर्मोकफलवचनं परमात्मानमिहाभिध्यातव्यं सूचयति। 
अथ यदुक्तं-परमात्माभिध्यायिनो न देशपरिच्छिन्नफळं युज्यत इति, अजोच्यते-त्रिमात्रेणो- 
कारेणाळस्बनेन परमात्मानममिध्यायतः फलं त्रह्मलोकप्रातिः, क्रमेण च सम्यग्द्शनोत्प- 
त्तिरिति क्रमसुक्त्यभिप्रायमेतद्भचिष्यतीत्यदोषः ॥ १३ ॥ 


विषय और इन्द्रियोसे पर है वही यहाँ जीवघन कहलाता. है । दूसरा इस विषयपर कहता है--'स 
सामभिः'० ( वह उपासक साम अभिमानी देवता द्वारा ब्रह्मलोकमें ले जाया जाता है ) इस अव्यवहित 
पूववाक्यसे निर्दिष्ट ब्रह्मलोक जो अन्य लोकोसे पर है वही यहाँ जीवधन कहा जाता है। ब्रह्मलोक 
निवासी सवे न्द्रियात्मक हिरण्यगमं इन्द्रियोंस घिरे हुए समी जीवोंका समष्टिरूप है, इसलिए ब्रह्मलोक 
जीवघन है, इससे ऐसा ज्ञात होता है कि पर पुरुष जो परमात्मा दशंनका विषयभूत है वही अमि- 
ध्यानमें भी कमंभूत है । और “परं पुरुषं. यह विशेषण परमात्माका ग्रहण करनेसे ही संगत होता है, 
क्योंकि परपुरुष परमात्मा ही है जिससे पर और कुछ नहीं है, 'पुरुषान्नं परं०' ( पुरुषसे पर कुछ 
नहीं है वह परम अवधि और परम गति है ) यह दुसरी श्रुति है। “परं चापरं०' ( जो ओंकार है वह 

पर और अपर ब्रह्म ) ऐसा विभाग करके अनन्तर ओंकार द्वारा परपुरुषको अभिध्यातव्य कहती 

हुई परत्रह्मको ही परपुरुषरूपसे ज्ञान कराती है । “यथा पादोदरस्त्वचा०' (जसे सपं काँचुलीसे विनिमुंक्त 
होता है वंसे वह उपासक पापसे मुक्त हो जाता है.) इसप्रकार पापसे विंनिर्मुक्तिरपी फलका कथन 
यहाँ परमात्माको अमिध्यातव्यरूपसे सूचित करता है। जो यह कहा गया है कि परमात्माका अभि: | 
ब्यान करनेवालेके लिए देश परिच्छिन्न फल युक्त नहीं है, तो इसपर कहते हैं--तीन मात्रावाले : 
ओंकाररूप आलम्वनसे परमात्माका अभिष्यान करनेवाले उपासकको ब्रह्मलोककी प्राप्ति और क्रमसे | 
तत्त्वज्ञानकी उत्पत्तिरूप फल प्राप्त होता है । यहाँ क्रम. मुक्तिके अमिप्रायसे यह हो जायगा । इसलिए | 
[ देशपरिच्छिन्न फल प्राप्ति ] कोई दोष नहीं है ॥ १३॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका . | 
# ओङ्वाररूपसे परमात्माका अभिध्यान करनेवाले उपासक स्वगंलोकसे होकर ब्रह्मलोकको | 


प्राप्त होते हैं, वहां ब्रह्माकी अवस्थिति पर्यन्त ऐछ्वयं सुखका अनुभव करते हैं। साथ-साथ ब्रह्म 
जिज्ञासुओंको ब्रह्माद्वारा 'तत्त्वमसि' “अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि वेदान्तवाक्योंसे आत्मैकत्वरूप उपदेश 
प्राप्त होता है । जिससे आत्मसाक्षात्कारकर महाप्रलयमेंब्रह्माके साथ कैवल्य मुक्तिको प्राप्त करते हैं। , 
इस विषयमें “ते ब्रह्मलोकेषु परान्तकाले परास्ताः परिसुच्यन्ति सवे’ ( मुण्ड० ३।२।६ ) “ज्ञानादेव उ | 
कैचल्यम्‌' इत्यादि श्रुति प्रमाण है । इसप्रकार ओङ्काररूपसे परमात्माका अभिध्यान करनेवाले उपासकोंकें 
लिए क्रम मुक्तिके अमिप्रायसे ब्रह्मलोककी प्राप्तिरूप परिच्छिन्न फल श्रुतियोंमें कहा गया है । इसलिए 


ओद्धारसे परमेश्वरका ही अभिष्यान करना चाहिए हिरण्यगमका नहीं.। पूबंपक्षमें ओङ्कारसे अपर ब्र 
( हिरण्ययम ) की उपासना फल है, सिद्धान्तमें परब्रह्म (ईश्वर) की उपासना फल है ॥ १३ ॥ 
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(५ दहराधिकरणम्‌ सू० १७-२१ ) 
दहर उत्तरेभ्यः ॥१४॥ 

पदच्छेद---दहर५, उत्तरेभ्यः । 

सूजाथ--( दहरः ) ‘मथ यदिदमस्मिन्‌’ इत्यादि श्रृतिमें पठित दहराकाश परमात्मा ही है, 
( उत्तरेभ्यः ) क्योंकि 'यावान्त्रा अयमाकाशस्तावानोषोऽन्तहंदय' इत्यादि वाक्यशेषगत आकाशोप- 
मानत्वादि हेतुओंका प्रतिपादन है । 

&3'अथ यदिदमस्मिन््रहमपुरे दहरं पुण्डरीकं वेइम दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशस्तस्मिन्यदन्तस्तदन्वे- 
एन्यं तद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌’ ( छा० ८।१।१ ) इत्यादिवाक्यं समास्नायते। तत्र योऽयं दहरे 
हृदयपुण्डरीके दहरआकाशा श्रुतः स कि भूताकाशः, अथवा परमात्मेति संशय्यते। कुतः 
संशयः १ आकारात्रह्मपुरशव्दा भ्याम्‌। आकाशशब्दो ह्ययं भूताकाशे परस्मिध प्रयुज्यमानो 
इच्यते । तत्र कि भूताकाश एव दहरः स्यात्‌, किवा पर इति संशय; । तथा ब्रह्मपुरमिति- 
कि जीवोऽत्र ्रझनामा तस्येदं पुरं शरीरं ्र्मपुरम्‌, अथवा परस्यैव ब्रह्मणः पुरं ब्रह्मपुरमिति। 
तञ्ज जीवस्य परस्य वाऽन्यतरस्य पुरस्वामिनो दहराकाइात्वे खंशयः । ४ तत्राकाशराब्दस्य 
भूताकारो रूढत्वादूभूताकाश एव च दृहरदाब्द इति प्राप्तम्‌ । तस्य च दृहरायतनापेक्ष्या 
दहरत्वम्‌। 'यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषोऽन्तह्॑दय आकाशः’ इति च वाह्याभ्यन्तरभावङत- 
भेदस्यापप्रानोपमेयमावः, द्यावापूथिव्यादि च तस्मिन्नन्तः समाद्दितम्‌; अवकाशात्मनाका- 

“अथ यदिदमस्मिन्‌०' ( अब इस ब्रह्मापुर-श्चरीरमें जो यह सुक्ष्म कमळाकार गृह है उसमें दा द्य [अब इस ब्रह्मपर शरोरमे जो यह सूकम कमलाकार गृह दै उसमें जो 
सुक्ष्म आकाश है उसके भीतर जो वस्तु है उसका अन्वेषण करना चाहिए उसकी विशेष जिज्ञासा 
करनी चाहिए ) इत्यादि श्रुति वाक्य हैं। यहाँ सूक्ष्म हृदय कमलमें जो यह दहर-अल्प आकाश सुना 
जाता है । क्या वह भूताकाश है वा विज्ञानात्मा है अथवा परमात्मा है, ऐसा संशय होता है। संशय 
क्यों होता है? इससे कि श्रुतिमें आकाश और ब्रह्मपुर शब्द हैं। यह आकाश शब्द ही भूताकाश 
और परत्नह्ममें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है । इससे संशय होता है कि क्या यहाँ दहर भूताकाश ही 
है अथवा परब्रह्म ? उसीप्रकार ब्रहापुरम्‌ क्या यहाँ जीवका ही नाम ब्रह्म है, उसका पुर होनेसे यह 
शरीर ब्रह्मपुर है, अथवा परबह्मका ही पुर होनेसे ब्रह्मपुर है ! यहाँ संशय होता है कि जीव और 
परब्रह्म इन दोनोंमें से कौन पुरस्वामी दहराकाश है ? पू्पक्षी--यहाँ आकाश शब्द भूताकाशमें 
रूढ़ है, इससे दहरशब्द भूताकाशका वाचक है ऐसा प्राप्त होता है। अल्प आयतनकी 
अपेक्षा उसमें दहरत्व-अल्पत्व है। 'यावान्वा०' ( जितना यह भूता काश है उतना ही हृदयके 
भीतर यह दहराकाश है ) इस प्रकार बाह्य और आम्पन्तरमाव कृत भेदको लेकर अर्थात्‌ कल्पित 
भेदको लेकर उपमानोपमेयभाव है और यु, पृथिवी आदि उसके भींतर स्थित हैं, क्योंकि अवकारा- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# अथ यदिदमस्मिन्‌? इस श्रुतिस्थ अथ शब्द भूमा विद्याके अनन्तर दहरविद्याको सूचित 
करता है । ब्रह्मकी अभिव्यक्तिका स्थान होनेसे इस शरीरको ब्रह्मपुर कहा गाता है । जसे पूर्वाधि- 
करणमें 'पर पुरुष’ शब्द ब्रह्ममें रूढ होनेसे परब्रह्म उपास्य कहा गया है, वसे "अथ यदिदमस्मिन्‌ 
यहाँ आकाशराब्द भूताकाशमें रूढ होनेसे भूताकाश उपाय होना चाहिए इसप्रकार इष्टान्तसंगतिसे 
पूवपक्ष करते हैं । 

# भूताकाश दहराकाश है, ऐसा पुरवपक्षीके हारा माननेपर शङ्का होती दै--भूताकार अल्प 
कैसे हो सकता है ? एक होनेसे उसमें उपमान-उपमेयमाव कसे ? और “उभे अस्मिम्‌ द्यावाएयिवी 
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शस्यैकत्वात्‌, अथवा जीवो दहर इति प्राप्तम्‌; वरह्मपुरशब्दात्‌ । जीवस्य हीदं पुरं सच्छरीरं 
्रह्मुरमित्युच्यते; तस्य स्वकमंणोपाजितत्वात्‌ । भक्त्या च तस्य त्रहाशब्दवाच्यत्वम्‌। नहि 
परस्य ब्रह्मणः दारीरेण स्वस्वामिभावः संचन्धो ऽस्त । तत्र पुरस्वामिनः पु रेकदेरोऽवस्थानं 
इष्टम्‌, यथा राज्ञः । मनउपाधिकश्च जीवः, मनश्च प्रायेण हृदये प्रतिितमित्यतो जी वस्यैचेद्‌ 
हदयेऽन्तरावस्थानं स्यात्‌। दहरत्वमपि तस्यैच आराग्रोपमितत्वादयकर्पते । आकाशोपमि- 
तत्वादि च व्रह्माभेदविवक्षया भविष्यति. न चात्र दृहरस्याकाशस्यान्वेष्टव्यत्यं विजिज्ञा सित- 
ब्यत्वं च श्रूयते । 'तस्मिन्यदन्तः' इति परविशेषणत्वेनोपादानादिति । अत उत्तरं बूमः-- 
परमेश्वर एवात्र दृहराकाशो भवितुमर्हति, न भूताकाशो जोवो चा । कस्मात्‌ ? उत्तरेभ्यो 
वाक्यशेषगतेभ्यो हेतुभ्यः । तथाहि-अन्वेएव्यतयाभिदितस्य दहरस्याकादास्य “तं चेदूबूखुः 
इत्युपक्रम्य कि तदत्र विद्यते यदन्वेष्टव्यं यद्वाव विजिज्ञासितव्यस्‌' इत्येवमाश्षेपपूर्वकं प्रतिसमा- 
घानवचनं भवति---स वूयाद्यावान्वा अयमाकाशस्ताचानेषोऽन्तहंदय आकाश उभे अस्सिन्द्यावा- 
पृथिवी अन्तरेन समाहिते' ( छा० ८।१।३ ) इत्यादि । तत्र पुण्डरीकदहरत्वेन प्राप्तदहरत्वस्या- 

काशस्य प्रसिद्धाकाशो पम्येन ददरत्बं निवतंयन्भूताकाशत्वं दहरस्याकाशास्य निवर्तयतीति 


रूपसे आकाश एक है । अथवा जीव दहर शब्द वाच्य है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि ब्रह्मपुर 


शब्द है। जीवका ही पुर होता हुआ यह शरीर ब्रह्मपुर है, ऐसा कहा जाता है, कारण कि 
जीव उसे अपने कर्मोसे उपाजित करता है। और गौणवृत्तिसे जीव ब्रह्म शब्द वाच्य है । परब्रह्मका 
तो शरीरके साथ स्वस्वामिमाव सम्बन्ध भी नहीं है। छोकमें भी देखा जाता है कि नगरका 
स्वामी नगरके एक भागमें रहता है, जसे राजा राजधानीके एक भाग राजगृहमें रहता है । मन 
उपाधिक जीव है, मन प्रायः हृदयमें रहता है, इससे जीवका ही हृदयके मीतर अवस्थान हो सकता है । 
आराग्र भागसे उपमित होनेसे उसमें ही दहरत्व भी उपपन्न होता है । आकाशके साथ उसकी उपमा 
आदि तो ब्रह्मके साथ अभेद विवक्षासे होगी । और 'तस्मिन्यद्न्तः? यहाँ दहर आकाशमें अच्वेष्टव्यत्व 
तथा विजिज्ञासितव्यत्व भी नहीं सुना जाता । किन्तु परके विशेषणरूपसे उसका ग्रहण है अर्थात्‌ 
आभ्यन्तर वस्तुके आधाररूपसे दहराकाशका ग्रहण किया गया है । सिद्धान्ती--इसके उत्तरमें हम कहते 
हैँ-यहाँ परमेश्वर ही दहराकाश होने योग्य है, भूताकाश अथवा जीव नहीं, किससे? इससे कि 
वाक्यशेष गत इस प्रकारके हेतु हैँ । जसे कि अन्वेष्टव्य हूपसे अभिहित दराकाशका 'तं चेदूब यु ( उस 
आचायंसे यदि शिष्य गण कहें ) ऐसा उपक्रमकर “किं तदन्न बिद्यते०' ( यहाँ वह क्या है जो अन्वेष्टव्य 
ओर विशेषरूपसे जिज्ञासितव्य है ) इस प्रकार आक्षेपपुवंक उसका ( वह कहे कि हे शिष्य | जितना यह 
बाह्य आकाश है उतना ही हृदयके आभ्यन्तर यह आकाश है द्यु लोक और पृथिवी दोनों उसके अन्तर 
स्थित हैं) इत्यादि प्रतिसमाधान वचन है। इस वाक्यसे यह्‌ ज्ञात होता है कि हृदय कमलके 
अल्पत्वसे जिसको अल्पत्व प्राप्त हुआ है उस आकाशमें प्रसिद्ध आकाशके साइस्‍्यसे अल्पत्वकी निवृत्ति 
करते हुए आचायं दह्राकादमें भूताकाशत्वकी भी निवृत्ति करते हैं। यद्यपि आकाश शब्द भूताकाशमें 
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अन्तरेव समाहिते उभावग्निश्च वायुश्च? ( छा० ८|१।३ ) ( इसमें दु और पृथिवी दोनों अन्तर रहते ही 
हैँ एवं अग्नि और वायु दोनों आभ्यन्तर रहते हैं ) इस प्रकार आकाश सबका आश्रय किस प्रकार है? 
इन तीन शङ्काओंका समाधान 'तस्य' इत्यादि भाष्यसे पवपक्षीने किया है । जैसे हृदय रूप अल्प 
आश्रयकी अपेक्षा भूताकाशमें दहरत्व-अल्पत्व है, ष्यानके लिए कल्पित भेदको लेकर उपमान- 


उपमेयमाव है, और स्वयं एक होनेसे सवका आश्रय भी है । परन्तु “एष आत्मा” आत्मा 
भात्मशब्द भूताकाशमें नहीं है, इस अरुचिसे 'अथवा' से पवपक्षीने जीव पक्षका के किया है । है 
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गम्यते । यद्यप्याकाशशब्दों भूतकादो रूढः तथापि तेनेव तस्योपमा नोपपद्यत इति भूता- 
काइाइाङ्क निवर्तिता भवति। &नम्वेकस्याप्याकाशास्य वाह्माभ्यन्तरत्वकब्पितेन भेदेनोपमानो- 
पम्ेयभावः संभवतीत्युक्तम्‌। नेवं संभवति, अगतिका हीयं गतिः; यत्काल्पनिकभेदाश्रयणम्‌ । 
अपि च कब्पयित्वापि भेदसुपमान्तोपमेयभावं वर्णयतः परिच्छिन्नत्वादभ्यम्तराकादास्य न | 
वाह्याकादापरिसाणत्वसुपपद्येत। नज परमेश्वरस्यापि 'ज्यायानाकाशात्‌" (शत० ब्रा० १०।६।३।२) 
इति थुल्यन्तराच वाका दापरिमाणत्वसुपपद्चते। नेप दोपः; पुण्डरीकचेष्टनप्रातदहरत्व निवृत्ति- 
परत्वाद्वाक्यस्य न तावरवप्रतिपादनपरत्वम्‌। उभयप्रतिपाद्ने हि वाक्यं भिद्येत । नच 
कह्पितभेदे पुण्डरी कवेष्टित आकाशेकदेशे द्यावाएथिव्यादीनामन्तःखमाधानसुपपद्यते। “एष 
आत्माऽपहतपाप्मा विजरो विरृत्युविशोकोविजिघत्सो5पिपास सस्यकामः सत्यसंकल्पः इति चात्म- 
त्वापहतपाप्मत्वादयश्च गुणा न भूताकाशे संभवन्ति। # यद्यप्यात्महाब्दो जीवे संभवति, तथा- 
पीतरेभ्यः कारणेभ्यो ज्ञीवाशाङ्कापि निवर्तिता भवति। न ह्यपाधिपरिच्छिन्नस्याराग्रोपमितस्य 
जीवस्य पुण्डरीकवेशनकूत दहरत्वं शक्यं निचतेयितुम्‌। ब्रह्माभेदविवक्षया जीवस्य 
सर्वगतत्वादि विवक्ष्येतेति चेत्‌-यद्‌।स्मतया जीवस्य सवंगतत्वादि विवक्ष्येत, तस्यै च ब्रह्मणः 
रूढ है, तो मी उसीके साथ उसकी उपमा उपपन्न नहीं होती अर्यात्‌ किसो मी वस्तुको अपने ही साथ 
उपमा नहीं हो सकती । दहर आकाश भूताकाश है यह शङ्का मी निवृत्त होती हे । पूवपक्षोने यह 
कहा है कि एक आकाशमें भी वाह्य और आभ्यन्तर कल्पित भेदसे उपमान-उपमेयमाव हो सकता है, 
परन्तु ऐसा सम्मव नहीं हैं, क्योंकि जो काल्पनिक भेदका आश्रय है यह तो अगतिका गति है। और 
दूसरी बात यह भी है कि भेदकी कल्पता करके उपमान-उपमेयमावका वर्णन करनेवाले मतमें 
आभ्यन्तर आकाश परिच्छिन्न होनेसे वाह्याकाशके समान परिमाणवाला नहीं हो सकता । परन्तु 
'ज्य़ायानाकाशातू०' ( आकाशसे भी अधिक ) इस दूसरी श्रुतिसे परमेश्वरमें मो आकाशके समान 
परिमाणत्व युक्त नहों है। सि०--यह दोष नहीं है, क्योंकि यह वाक्य पुण्डरीकके वेश्नसे प्राप्त 
अल्पत्वकी निवृत्तिके लिए है भूताकाशमें समान परिमाणका प्रतिपादन करनेके लिए नहीं है । दोनोंके 
प्रतिपादनमें वाक्यभेद हो जाएगा । और पुण्डरोकते वेष्टित कल्पित भेदवाले आकाञके एक देशमें 
यलोक और पृथिवी आदिका अन्तरतस्थान उपपन्न नहीं होगा “एष आत्मापढतपाप्मा०' ( यह 
आत्मा पापसे रहित है, जरा, मरण बौर शोकसे रहित, भूख और प्याससे मुक्त, सत्यकाम, सत्य- 
संकल्प है ) इस प्रकार आत्मत्व, पापरहितत्व आदि गुण भूताकारमें सम्मव नहीं है! यद्यपि 
आत्मशन्दका जीवमें प्रयोग सम्भव है, तो भी अन्य कारणोंसे जीव विषयक आशङ्का निवृत्त हो जाती 
है। उपाधिसे परिच्छिन्न और आरके अग्रमागसे उपमित जीवमें कमरूवेष्टनङ्कत अल्पत्वका निवारण 
नहीं किया जा सकता । यदि ब्रह्मके साथ अभेदको विवक्षासे जीवमें सवंगतत्वादिकी विवक्षा करो तो 


# दहराकाशके अल्पत्वको आ भूताकाशके समान परिमाण, इस प्रकार एक वाक्यके 
दो अर्थं माननेसे वाक्यभेद रूपी दोष होता है । यह दोप यहाँपर नहीं है, क्योंकि ज्यायानाकाशात्‌० ५ 
यह वाक्य कमलवेश्टनसे प्राप्त अल्पत्वकी निवृत्ति परक है, आकाशके समान परिमाण प्रतिपादन 
परक नहीं है, इमलिए दहराकाथ परमेश्वर हो है भूताकाश नहीं । पट 

# अब सिद्धान्ती जीव विषयक शङ्काको निवृत्त करते हँ--यद्यपि आत्मत्व धर्म जीवमें है, तो 
मी सत्थकामत्व पापरहितत्व आदि घमं उसमें नहीं हैं। इसलिए दहर शब्दसे जीवका ग्रहण सम्मव नहों 
है अपितु ब्रह्मका ग्रहण ही सम्मव है । यद्यपि जीवमें हृदयरूप उपाधिसे दहरत्व है तो भी ज्यायाना- 
काशात्‌' यह वाक्‍याथे उसमें संगत नहीं हो सकता, क्योंकि जीव परिच्छिन्न है । 
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साक्षात्सचंगतत्वादि चिचक्ष्यतामिति युक्तम्‌। यद्प्युक्त-अह्मपुरमिति जीवेन परस्योपछक्षि- | 
तत्वाद्राज्ञ इव जीवस्येवेद्‌ं पुरस्वामिनः पुरैकदेशवर्तित्वमस्त्विति। अत्र घूमः--परस्येवेद्‌ | 
ब्रह्मणः पुरं सच्छरीरं प्रह्मपुरमित्युच्यते, त्रह्मशब्द्स्य तस्मिन्सुख्यत्वात्‌। तस्याप्यस्ति पुरेणा- 
नेन संवन्धः;उपलब्ध्यधिष्टानत्वात्‌। 'स एतस्माजीवघनात्पराप्परं पुरशियं पुरुषमोक्षते' (प्र, ५५) 
'स॒ वा अयं पुरुषः सर्वासु पूर्पु पुरिशयः' ( वृृ० २।५।१८ ) इत्यादिश्च तिभ्यः । अथवा-जीचपुर | 
एवास्मिन्त्रह्म संनिहितसुपलक्ष्यते । यथा शालग्रामे विष्णुः संनिहित इति, तद्वत्‌ । तथथेह 
कमंचितो लोकः क्षीयत एवमेवामुन्न पुण्यचितो लोकः क्षीयते' ( छा० ८।१।६ ) इति च कर्मणा- 
मन्तवत्फलत्वमुक्त्वा 'अथ य इहात्मानमबुविच् त्रजन्त्येतांश्च सत्यान्कासांस्तेषा सबंपु लोकेपु काम- 
चारो मवति' इति प्रकृतदहराकाशविज्ञानस्यानन्तफत्व वदन्‌ परमात्मत्वमस्य सूचयति । 
यदप्येतढुक्त न दहरस्याकाशस्यान्वेष्टव्तत्वं विजिज्ञासितव्यत्वं च श्रुतं; परविशोषणत्वेनो- 
पादानादिति, अत्र ब्रुमः--यद्याकाशो नान्वेष्टव्यत्वेनोक्त स्यात्‌ 'यावान्वा अयमाकाशस्तावा- 
नेषोऽन्तहंदय आकाशः ' इत्याद्याकाशार्वरूपप्रद्‌ रानं नोपयुज्येत । *नन्वेतदृप्यन्तर्वतिवस्तुसद्वाव- 
प्रदर्शानायेव प्रदइर्यते । `तं चेद्यूयुय दिदमस्मिन््रह्परे दहरं पुण्डरीकं वेशम दृहरो5स्मिन्नन्तराकाशः | 
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आत्मख्पसे अर्थात्‌ ब्रह्मके साथ अभेद मानकर जीवमें सवंगतत्वादि धर्मोकी विवक्षा करनेकी अपेक्षासे 
यही अधिक युक्त है कि उस ब्रह्मके ही साक्षात्‌ सवंगत्वादि धर्मोंको विवक्षा करो । जो यह कहा गया 
है कि ब्रह्मपुरम्‌' में जीवसे शरीर रूपी पुरका सम्वन्ध होनेसे राजाके समान पुरके स्वामी जीवका ही 
` पुरके एक भागमें रहना सम्भव है। इस विषय पर हम कहते हैं--परब्रह्मका ही पुर होता हुआ यह 
शरीर ब्रह्मपुर है, ऐसा कहा जाता है, क्योंकि परब्रहामें ब्रह्म शब्द मुख्य है । उसका भी इस पुरके 
साथ ( कल्पित ) सम्बन्ध है, कारण कि वह उसके उपलब्धिका स्थान है। “स एतस्माजीवघनात्‌०' 
( वह उपासक इस पर जीवधन [ हिरण्यगमं ] से भी पर-उत्कृष्ट और शरीरमें प्रविष्ट परमात्माका 
दशन करता है ) और 'स वा अयं पुरुषः०? ( वह पुरुष सव शरोरोंमें वर्तमान हृदयमें रहनेके कारण 
पुरिशय कहलाता है ) इत्यादि श्वतियाँ हैं। अथवा जैसे शाल्ग्राममें विष्णु. संनिहित है, वसे इस 
जीवपुरमें ही ब्रह्म संनिहित उपलक्षित होता है । 'तद्यथेह०' ( जिस प्रकार यहाँ कमसे सम्पादित फल. 
क्षीण हो जाता है उसी प्रकार परळोकमें अग्निहोत्र आदि पुण्यसे उपाजित स्वगंलोक आदि फल क्षीण 
हो जाता है) इसप्रकार कर्मोका फल नश्वर कहकर 'अथ य इह०' (जो यहाँ आत्मा-दहरका तथा उसके 
आश्रित सत्यकाम, सत्यसंकल्प आदि गुणोंका शास्त्र और आचार्थके उपदेशके - अनुसार ध्यानसे 
अनुमवकर परळोकमें जाते हैं वे सावंभौम राजाके समान सब लोकोंमें यथेच्छ विहार करनेवाले 
और अमीष्ट वस्तुको प्राप्त करनेवाले होते हैं) इसप्रकार प्रकृत दहराकाशके विज्ञानका फल अनन्त 
कहकर श्रुति दहाराकश परमात्मा है, सूचित करती है । दहराकाशका अन्वेष्टव्य तथा विजिज्ञासितव्य- 
रूपसे श्रवण नहीं है, क्योंकि परके विशेषणरूपसे उसका ग्रहण है । ऐसा जो पृव॑पक्षीने कहा है, उस- 
पर हम कहते है---यदि दहराकाश अन्वेष्टव्यरूपसे न कहा गया होता, तो 'यावान्वा०' ( जितना यह 
वाह्य आकाश है उतना ही हृदयान्तगंत वह आकाश है ) इत्यादि आकाश स्वरूपका प्रदर्शन उपयुक्त 
नहीं होता । परन्तु यह भी अन्तवंतीं वस्तुके सद्भाव प्रदर्शनके लिए दिखलाया जाता है, क्योंकि 
'ं चेद्‌ मूयुयदिदमस्मिन्‌०? ( उस आचायंसे यदि शिष्यगण पूछे कि इस ब्रह्मपुरमें जो सूक्ष्म कमछाकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 
#यहाँ दहर आकाश शब्दसे परमेश्वरका ही ग्रहण करना चाहिए । पूवपक्षमें भूताकाश आदिकी 
उपासना फल है और सिद्धन्तमें सगुण ब्रह्मकी उपासनाद्वारा निगुंग ब्रह्मका साक्षात्कार फल है ॥१४॥ 
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किं तदत्र विद्यते यदन्वेष्टव्यं यद्वाव विजिज्ञासितव्यम! इत्याक्षिप्य परिहारावसर आकाशोपम्योप- 
क्रमेण द्यावएृथिव्यादीनामन्तः समाहितत्वद्शंनात्‌। नेतदेवम एवं हि सति यद्‌न्तः- 
समाहितं द्यावापृथिव्यादि तदन्वेएव्यं विजिज्ञासितव्यं चोक्तं स्यात्‌, तत्र वाक्यशेषो नोप- 
पद्येत । 'अस्मिन्कामाः समाहिताः, “एष आत्माऽपहतपाप्मा’ इति हि प्रकतं द्यावापृथिव्यादि- 
समाघानाधारमाकादामाकप्य 'अथ य इहास्मानमनुविद्य बरजनत्येतांश्च सत्यान्कामान्‌ इति 
समुञ्चयार्थन चशब्देनात्मानं कामाधारमाश्रितांश्च कामान्बि्ने यान्वाक्यरोषो दशयति। 
तस्माद्वाक्योपक्रमेऽपि दहर एवाकाशो दृद्यपुण्डरीकाधिष्ठानः सहान्तःस्थेः समाहिते पृथि- 
व्यादिभिः सत्येश्च कामेविज्ञेय उक्त इति गम्यते।स चोक्ते भ्यो हेतुभ्यः परमेश्वर इति ॥ १४॥ 
गतिशब्दास्यां तथाहि इष्टं लिङ्ग च ॥ १५॥ 

पद्च्छेद्‌- गतिराब्दाभ्याम्‌, तथाहि, दृष्टम्‌, लिङ्गम्‌, च । 

सूजञार्थ--( गतिशव्दाम्याम्‌ ) “इमाः सर्वाः प्रजाः इस श्रुतिमें गमन और ब्रह्मलोक शब्दोंसे 
ज्ञात होता है कि दहर श्रह्म ही है। ( तथाहि दृष्टम्‌ ) इसीप्रकार 'सता सोम्य तदा सम्पन्नो मवति’ 
इस अन्य श्रुतिसे मी जीवगम्य ब्रह्म प्रतिपादित होता है । ( लिद्ध च ) एवं श्रुति प्रतिपादित जीवोंका 
प्रतिदिन ब्रह्मलोकमें गमन असम्मव है, इसलिए 'ब्रह्मेव लोक! ब्रह्मलोक।' इस कमंधारय समाससे 
सामानाधिकरण्य ग्रहणमें प्रतिदिन गमन ही लिङ्ग है, अर्थात्‌ ब्रह्मका ज्ञापक हेतु है । ओर सूत्रस्य 'च' 
शब्दसे निषादस्थस्पतिन्याय भी सामानाधिकरण्यके ग्रहणमें सूचित होता है । 

दहरः परमेइचर उत्तरेभ्यो हेतुभ्य इत्युक्तम्‌। त पवोत्तरे हेतव इदानीं प्रपञ्चयन्ते। 
इतइच परमेश्वर एव दहरः, यस्माइहरवाक्यशोषे परमेश्वरस्यैव प्रतिपादकौ गतिशान्दौ 
भवतः-'इमाः सर्वाः प्रजा अहरहगेछन्त्य एतं ब्रह्मलोकं न विदन्ति’ (छा० ८।३।२) इति। तत्र प्रकृतं 
दहर॑ बरह्मलोकशब्देनामिधाय तद्विषया गतिः प्रजाशब्दवाच्यान न्ना या त्रझलोकदान्देनाभिधाय तद्विषया गतिः प्रजाशब्दवाच्यानां जीवानामभिधीयमाना 


गृह है, उसमें जो अल्प अन्तराकाश है उसके भीतर वह क्या वस्तु है जो अन्वेषण करने योग्य 
और विशेषरूपसे जिज्ञासा करने योग्य है ) ऐसा आक्षेपकर परिहार करते समय [ यावान्वा इस 
मन्त्रसे ] आकाश साहव्यके उपक्रमसे द्युलोक, पृथिवी . आदिका अन्तरवस्थान दिखलाया है । सिद्धान्ती 
ऐसा नहीं है, क्योंकि ऐसा होनेपर तो उसके अन्तरवस्थित जो द्युलोक पृथिवी आदि हैं वे अन्वेष्टव्य 
तथा विजिज्ञासितव्यरूपसे उक्त होंगे, ऐसी स्थितिमें वाक्यशेष उपपध नहीं होगा । “अस्मिन्कासाः०' 
(उसमें अभिलाषाएं-कामनाएं अवस्थित हैँ) पुष आत्मा० १ (यह आत्मा पाप मुक्त है) इसप्रकार प्रत 
द्युरोक, पृथिवी आदि जिसमें स्थित हैं उस आकाशकी अनुवृत्ति करके अथ प ईद ' (यहांजो 
सात्माका और इन सत्यकामोंका आचार्यके उपदेशानुसार ध्यान पुर्वेक अनुमव कर परलोकमें जाते 
हैं) इस तरहसे यह वाक्यशेष समुच्चयवाचक 'च' शब्दसे कार्मोके आधार आत्मको ओर उसके 
आश्रित कामको विशेयरूपसे दिखलाता है । इससे ऐसा ज्ञात होता है कि वाक्यके उपकममें भी हृदय- 
कमल जिसका आघार है वह दहराकाश ही अन्तः स्थित हुए पृथिवी आदिके साथ तथा सत्यकामोके 
साथ विज्ञेयः कहा गया है। अतः इन उक्त हेतुओंसे सिड होता है वह दहराकाश परमेश्वर ही है ॥१४॥ 

वाक्यशेष गत हेतुओंसे दहर परमेश्वर ही है, ऐसा पूर्व कहा गया है। अब उन्हीं आगे आने- 
वाले हेतुओंका विस्तारसे वर्णन किया जाता है । इससे भी परमेश्वर ही दहर है, क्योंकि “इमाः सर्वाः 
प्रजा०? ( ये सब जीव हृदयान्तगंत दहराकाश नामके ब्रह्मलोकको सुषसिमे प्रतिदिन प्राप्त होते हैं 


किन्तु अनादि अज्ञानसे आवृत्त उसको नहीं जानते ) इसप्रकार रहर वाक्यशेषमें गति ओर शब्द 
परमेश्वरके प्रतिपादक हैं । इसमें प्रकृत दहरका ब्रह्म लोक शब्दसे अभिधान कर उसमें प्रजा शब्द 


वाच्य जीवोंकी कही हुई गति दहरमें ब्रह्मत्वका ज्ञान कराती है अर्थात्‌ यह अवगत होता है कि 


२२४ त्रझसून्न-श्राङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


दहरस्य ब्रह्मतां गमयति। तथा ह्यहरहर्जीवानां सुपुप्तावस्थायां ब्रह्मविषयं गमनं द्रं श्रुत्यन्तरे- 
“सता सोम्य तदा संपन्नों भवति’ (छा० ६।८।१) इत्येचमादौ । लोकेऽपि किल गाढं झुघुसमा- 
चक्षते-त्रह्मी भूतो ब्रह्मता गतः इति। तथा घ्रह्मलोकशाब्दोऽपि प्रकृते वहरे प्रयुज्यमानो 
जीवभूताकाशाशाङ्कां निवतंयन्त्रझतामस्य गमयति। नज्ञ कमळासनलोकमपि त्रझलोकशब्दो 
गमयेत्‌ । गमयेद्यदि ब्रह्मणो लोक इति षछीसमासदच्या व्युत्पाद्येत, सामानाधिकरण्य 
त्तया तु व्युत्पाद्यमानो ब्रह्मच लोको ब्रह्मकीक इति परमेव ब्रह्म गमयिप्यति। पतदेव 
चाहरहर्त्र्लोकगमनं ष्टं त्रह्मलोकराव्द्स्य सामानाधिकरण्यदृत्तिपरिग्रहे छिङ्गम्‌। न 
हाहरहरिमाः प्रजाः कार्यश्रह्मलोक सत्यलोकाख्यं गच्छन्तीति शक्यं कल्पयितुम्‌ ॥१५॥ 
धृतेश्च महिम्नोऽस्यास्मिन्छुपरूब्धेः ॥ १६ ॥ 
पद्च्छेद--धृतेः, च; महिम्नः, अस्य, अस्मिन, उपलब्ध: । 
सत्नाथ--( धृतेः), अथ य आत्मा इस शुतिमें उक्त घृति, ( च ) और “एष भूतपालः' 
` (अस्य महिम्नः ) सव छोकोंको धारण करनेकी महिमा (अस्मिन्‌ ) परमात्मामें ( उपलब्धे: ) उपलब्ध 


होनेसे दहराकाश परमेश्वर ही है । 
कै चृतेश्च हेतोः षरमेशवर एवायं दहरः । कथम्‌ ? 'दहरो$स्मिन्नन्तराकाशः इति हि 
प्रकत्याकाशोपस्य पूर्वं त स्मिन्सर्वसमाधानमुक्त्वा तस्मिन्नेव चात्मशाब्दं प्रयुज्यापहतपाप्म- 


त्वादिगुणयोगं चोपदिश्य तमेवानतिदृत्तप्रकरणं निर्दिशति-- अथ य आत्मा स सेतुवि'रति- 
रेषां लोकानामसंभेदाय' (छा० ८।४।१) इति । तत्र विध्वुतिरित्यात्मशब्द्सामानाधिकरण्या- 
दहराकाश ब्रह्म है । इसी प्रकार 'सता सोस्य०' ( हे सोम्य ! जव जोव सोता है तव सत्‌के साथ सम्पन्न 
होता है ) इत्यादि अन्य श्रृतियोंमें सुपु्ति अवस्थामें प्रतिदिन जीवोंका ब्रह्म विषयक गमन देखा जाता 
है । लोकमें भी गाढ़ सुषुप्त पुरुषको 'ब्रह्मीभूत' ब्रह्मात्वको प्राप्त हुआ कहा जाता है। इसीप्रकार प्रकृत 
दहरमें प्रयुक्त हुआ ब्रह्मलोक शब्द भी दहरमें जीव और मूताकाशकी आशङ्काको निवृत्त करता हुआ 
दहराकाश ब्रह्म है बोध ( ज्ञान ) कराता है । परन्तु ब्रह्मलोक शव्द तो हिरण्यगर्म--ब्रह्माके लोकका 
भी ज्ञान कराता है? हाँ, अवश्य ज्ञान कराए यदि ब्रह्मका लोक (ब्रह्मलोक) इस षष्ठी समास वृत्तिसे 
ब्रह्मलोक शब्दको व्युत्पत्ति की जाय । किन्तु यहाँ तो ( कमंधारय समास ) से 'ब्रहोव लोकः' “ब्रह्म ही 
लोक ब्रह्मलोक है” इस सामानाधिकण्यवृत्तिसे व्युत्पन्न हुआ ब्रह्मलोक शब्द परक्रह्मका ही ज्ञान 
करायेगा । परन्तु प्रतिदिन देखा गया यह ब्रह्मलोक गमन ही ब्रह्मलोक शब्दकी सामानाधिकरण्य- 
वृत्तिके ग्रहण करनेमें रिङ्ग-हेतु है । प्रतिदिन ये जीव सत्यलोक नामक काय-ब्रह्मलोकमें जाते हैं ऐसी 
कल्पना नहीं की जा सकती ॥ १५॥ . 

और घुतिरूप हेतुसे भी यह दहर परमेश्वर ही है । क्योंकि “दहदरोऽस्मिन्‌०' ( इसमें दह्र 
अन्तराकाश है ) इस प्रकार प्रसतुतकर आकाशके साथ सादुश्यपूवंक उसमें सब वस्तुओंकी स्थिति 
कहकर, उसमें आत्मशब्दका प्रयोग कर और अपहतपाप्मत्वादिगुणोंके सम्बन्धका उपदेशकर 
असमाप्त हुए उस प्रकरणका 'अथ य आत्मा०' ( जो आत्मा है वह सेतु है इन लोकोंकी मर्यादाका 
साड्ूय न हो इसलिए सबका विघारक है ) यह श्रुति निर्देश करती है । इसमें विधृति शब्दका आत्म- 
श्दके साथ सामानाधिकरण्य होनेसे विधारयिता कहा जाता है, क्योंकि 'क्तिव' प्रत्ययका कतकि 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& अथ य आत्मा! इस श्रुतिमें जो 'अथ' शब्द है वह पूर्व दहराकाशरूप प्रकरणकी अनुवृत्ति 

तथा दहराकादामें घृति आदि गुणोंका प्रारम्भ वाचक है । यहाँ धृति शब्दका अथं धारण करनेवाला है । 
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द्विघारयितोच्यते; क्तिचः कर्तरि स्मरणात्‌। यथोदकसंतानस्य विधारयिता लोके सेतुः 
क्षेत्र संपदामसंभेदाय, एवमयमात्मैषामध्यात्मादिभेद भिन्नानां लोकानां वर्णाश्रमादीनां च 
विधारयिता सेतुरसंमेदायासंकरायेति। पचमिह प्रकृते दहरे विघारणळश्षणं महिमानं 
दशयति । अयं च महिमा परमेश्वर एच श्रुत्यन्तरादुपळभ्यते 'एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने 
गार्मि सूर्याचन्दमसो विष्टती तिष्ठतः' इत्यादेः। तथान्यत्रापि निश्चिते परमेश्वरवाक्ये अ्रयते-- 
'एप सवश्वर एप भूताधिपतिरेष भूतपाळ एप सेतुर्विधरण एपां लोकानामसंभेदाय' इति। एवं 
श्रतेश्च हेतोः परमेश्वर एवायं दहरः ॥१६॥ 
bs प्रसिद्धेश्च ॥ १७॥ 

पदच्छेद-- प्रसिद्ध :, च । 
य क पा ह नाम इत्यादि श्रृतिमें आकाश शब्द परमात्मामें ही प्रसिद्ध है, इससे 

ध इतश्च परमेश्वर एव 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः’ इत्युच्यते । यत्कारणमाकाइाराब्दः 
परमेश्वरे प्रसिद्धः । 'आकाशो बै नाम नामरूपयोर्निवंहिता' ( छा० ८।१।४ ), “सर्शणि ह वा 
इमानि भूतान्प्रकाशादेव समुत्पद्यन्ते’ ( छा० १।९।१ ) इत्यादिप्रयोगदर्दानात्‌ । जीवे तु न 
कत्रिदाकाशराव्दः प्रयुज्यमानो दृश्यते। भूताकारास्तु सत्यामप्याकाशदब्दप्रसिद्धाहुप- 
मानोपमेयभावाद्यसंभवान्न ग्रहीतव्य इत्युक्तम्‌ ॥ १७ ॥ 


अ्थंमें विधान है। जैसे जलके अविच्छिन्न प्रवाहका विघारक सेतु लोकमे क्षेत्र सम्पत्तिका मिश्रण न 


होनेके लिए है, वेसे यह आत्मा अध्यात्म आदि भेदसे भिन्न इन लोकोंका और वर्णाश्रमादिका असंभेदके 
लिये-संकर न होनेके लिये विघारक सेतु है। इस प्रकार यहाँ प्रकृत दहराकाशमें विघारणरूप महिमा 
को श्रुति दिखलाती है । और यह महिमा “एतस्य वा अक्षरस्य०' (हे गार्गी ! इसी अक्षरकी आज्ञामें सूयं 
और चन्द्रमा विधारित हुए रहते हैं ) इत्यादि दुसरी श्रतिसे परमेश्वरमें उपलब्ध होती है और इस 
प्रकार दूसरे स्थलमें मी 'एष सवंशवरः०' ( यही सर्वेश्वर है, भूतोंका पालक है, इन लोकोंकी मर्यादाका 
संकर न हो इसलिए विधारक सेतु है ) इस प्रकार निश्चित परमेश्वरवाक्यमें सुना जाता है। इस 
प्रकार घृतिरूप हेतुसे यह दह्र परमेश्वर ही है ॥ १६ ॥ 

इस हेतु से भी 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' इस वाक्यमें परमेश्वर ही कहा जाता है। क्योंकि “आकाझो 
चे नाम०' ( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम ख्पात्मक प्रपश्चका निर्वाहक है ) “सर्वाणि ह वा०' 
( ये सब भूत आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि प्रयोगोके देखनेसे आकाशशब्द परमेश्वरमें प्रसिद्ध 
है । और जीवके लिए तो प्रयुक्त किया हुआ आकाशशब्द कहोंपर भी देखनेमें नहीं आता । यद्यपि 
भूताकाशमें आकाशशब्दको प्रसिद्धि है तो भी उपमान उपमेयमावादिके असम्भव होनेसे उसका 
ग्रहण करना ठीक नहीं है, ऐसा ( ब्र० सू० १।३।१४)में कहा गया है ॥ १७ ॥ 


सत्यानन्दी 
और उस दहररूप विधारकको श्रृतिमें आत्मा कहा गया है। अतः घृति आदि हेतुओंसे दहराकाश 


परमेश्वर ही है ॥ १६ ॥ 

# 'आ समन्तात्‌ काशते दीप्यते इति आकाशः' इससे चारों ओर प्रकाशित तथा विमुत्वादि 
गुण युक्त स्वयं ज्योति ब्रह्ममें आकाशशब्द प्रसिद्ध है। इस प्रकार आकाझशब्दके व्युत्पत्ति लभ्य अथसे 
मो परमात्मा ही सिद्ध होता है। यद्यपि आकाझशब्द मूताकाशमें रूढ़ है, तथापि यहाँ उसका ग्रहण 
करना युक्त नहीं है, वर्योंकि “यावान्वा अयसमाकाशस्तावानेषोच्न्तहृदय आकाशः' इस धुतिसे उपमान- 


।7.. उपमेयमावका निर्देश है । वह एक आकाशमें सम्भव नहीं है, इसलिए दहराकाश परमेश्वर ही है ॥१७॥ 


२९ 
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इतरपरामर्शात्स इति चेन्नासंभवात्‌ ॥ १८ ॥ 

पदच्छेदू--इतरपरामर्शात्‌, सः; इति, चेत्‌, न, असम्भवात्‌ । 
सूञार्थ--'एष सम्प्रसाद इस प्रकार इस प्रकरणमें सम्प्रसाद शब्दसे ( इतरपरामर्शात्‌ ) 
[ लए ( सः) जीव दहराकाश है, ( इति चेन्न) य कथन युक्त नहीं 
NE Ess Eh न Re जीवमें RE नहीं हुँ । हु 
& यदि चाक्यरोषवळेन दहर इति परमेश्वरः परिगल्योतास्तीतरस्यापि जीवस्य वाक्‍य- 
शेषे परामशः- अथ य एष संप्रसादोऽस्माच्छरीरात्ससुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणासि- 
निष्पद्यत एष आत्मेति होवाच' (छा० ८।३। ४) इति । अन्न हि संप्रसादशब्दः श्रुत्यन्तरे खुषु- 
ताचस्थायां दष्टत्वात्तदवस्थाचन्तं जीवं शाक्नोत्युपस्थापयिलुं नार्थान्तरम्‌ | तथा शरीरः 
व्यपाश्रयस्यैच जीवस्य शरीरात्ससुस्थानं संअवति। यथाकादाव्यपाश्रयाणां वाय्वादीनामाः 


काशात्समुत्थानं, तद्वत्‌। यथा चादष्टोऽपि लोके परमेश्वरविषय आकाशाहाब्दः परमेश्वर घर्मः 


समभिन्याद्दारात्‌ 'भाकाशो वै नाम नामरूपयोर्निवेहिता' इत्येवमादौ परमेश्वरविषयोऽभ्यु 
पगतः, एवं जीवविषयोऽपि भविप्यति । तस्मादितरपरामर्शात्‌ “दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' 
इत्यत्र स एव जीव उच्यत इति चेत-चैतदेचं स्यात्‌, कस्मात्‌ : अर्सभवात्‌ । नहि जीवो 

चुड्यायुपाधिपरिच्छेदाभिमानी सञ्चाकाशनोपमीयेत नचोपाथ्मान सन्नाकारोनोपमीयेत। नचोपाधिधर्मानमिमन्यमानस्या- 
वाक्यशेषके वळसे यदि यह स्वीकृत हो कि दहर परमेश्वर है, तो 'अथ य पुष सम्प्रसादो०' 
( प्रजापतिने कहा कि जो यह सम्प्रसाद-जीव इस देहेन्द्रिय समूहमें आत्मवुद्धिका त्यागकर आत्म- 
ज्ञानद्वारा प्रत्यगमिन्न ब्रह्मका साक्षात्कारकर पर ज्योति स्वरूपको प्राप्त करता है और अपने स्वरूपसे 
अभिव्यक्त होता है वह आत्मा है ) इस चाक्यदोषमें इतरका-जीवका भी परामर्शं होता है । यहाँपर 
ही अन्य श्रुतिमें सम्प्रसाद शब्द सुषुप्ति अवस्थामें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, इसलिए यह संप्रसाद 
शब्द उस अवस्थावारे जीवका उपस्थापन कर सकता है अन्यका नहीं । जैसे आकाश व्यपाश्रय वायु 
आदिका आकाशसे समुत्थान होता है, वसे शरीर व्यपाश्रय जीवका शरीरसे समुत्यान सम्मव है 


जैसे लोकव्यवहारमै परमेश्वर विषयक आकाशशब्द अदृ्ट--अप्रसिद्ध होनेपर मी 'आकाशो चे नास०' | 


( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका निर्माण करनेवाला है ) इत्यादि श्रतिमें परमेश्वर 
धर्मके समभिव्यहार-समीप निर्देश होनेसे परमेश्वर विषयक स्वीकृत किया गया है, बेसे जीव विषयक 


भी हो जायगा । इसलिए इतर-जीवके परामश होनेसे “दृहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः? इस वाक्यमें वही जीव 


कहा जाता है। सिद्धान्ती-एऐसा कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि असम्भव है । बुद्धि 
आदि उपाधियोसे परिच्छिन्नत्वामिमानी हुआ जीव [ यावान्वा अयसाकाशः ] आकाशसे उपमित नहीं 


हो सकता, और उपाधिके घर्मोका अभिमान करनेवाले जीवमें पापरहितत्व आदि घमं भी सम्मव 
नहीं हैं। इस अधिकरणके प्रथम ( १४ वें ) सूत्रमें इसका विस्तारसे वर्णन किया जा चुका है। यहाँ 


सर सत्यानन्दी-दीपिका 
& जैसे आकाश परमेश्वर है” ऐवा लोकव्यवहारमें परमेश्‍वरके लिए आकाशशब्दका प्रयोग 
अप्रसिद्ध है, तो भी एष आत्मापहतपाप्मा? इस वाक्यशेषमें परमेश्वरके अपहतपाप्मत्वादि घर्मोका 


आकाश श्रतिके समीप निर्देश होनेसे 'आकाशो वै नाम” इत्यादि स्थलोंमें परमेश्वरके लिए आकाश | 


दाब्दका प्रयोग स्वीकार किया गया है, वैसे 'अथ य एप सम्प्रसादो' इत्यादि वावयशेष गत लिद्धोसे 


आकाश दाब्दका जीवके लिए प्रयोग हो सकता है, अतः सम्प्रसाद और उत्थानरूप लिङ्गोसे ब्रह्मसे | 


भिन्न जीवका भी परामश होता है । इससे 'दहरोइस्मिनः यहाँ जिसका शरीरसे समुत्यान हो सकता 
है, उसका ही दहराक्राथ शब्दसे ग्रहण करना युक्त है, ब्रह्मका नहीं, इसलिए दहराकाश जीव है 
इसका 'नेतदेवं स्यात? से समाधान किया जाता है ॥१८॥ 


गि 
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पहतपाप्मत्वाद्यो घर्माः संभवन्ति। प्रपञ्चितं चैतत्प्रथमसूत्रे । अतिरेकाराङ्गापरिहारायात्र 
तु पुनरुपन्यस्तम्‌ । पठिष्यति चोपरिष्टात्‌ 'अन्याथंश्व परामशः’ ( त्र १।३।१० ) इति ॥१८॥ 
उत्तराचेदाबिभूतस्वरूपस्तु ॥ १९ ॥ 

पदच्छेद्‌--उत्तराद्‌, चेत्‌, आविभूंतस्वरूपः, तु । 
सूजाथ--( उत्तराद्‌ ) य एषोऽक्षिणि’ इत्यादि प्रजापति वाक्यसे जाग्रत्‌ आदि अवस्थापन्न 
जीवमें पापरहितत्व आदि धर्मो का संभव हीनेसे जीव दहराकाश है, ( चेत्‌ ) यदि ऐसा कहो तो 
( आविभूतस्वरूपः ) परमार्थरूपसे जीव विवक्षित है जीवरूपसे नहीं, इसलिए जीव दहराकाश्च नहं 

है, अपितु, ब्रह्म है । ( तु ) शब्द पृवंपक्ष व्यावृत्तयर्थक है 
* इतरपरामर्शाद्या जीवाशङ्का जाता साऽसंभवाच्निराकृता । अथेदानीं सृतस्येवास्रत- 
सेकात्पुनः समुत्थानं जीवाशङ्कायाः क्रियते-उत्तरस्मात्पाजापत्याद्वाक्यात्‌। तत्र हि य 
आत्माऽपहतपाप्मा” इत्यपहतपाप्मत्वादिशुणकमात्मान मन्वेष्ट्यं विजिज्ञासितव्यं च प्रतिज्ञाय 
'य पुपोऽक्षिणि पुरुषो दुझ्यत एप आस्मा' (छा० ८७४) इति घुवन्नक्षिस्थं द्रष्टारं जीवमात्मानं 
निदिशति। 'पतं व्वेव ते भूयोऽचुब्याख्यास्यामि' ( छा० 4९३ ) इति च तमेव पुनः पुनः 
परास्मृद््य य एष स्वप्ने महीयमानइ्चरस्येष आत्मा? ( छा० ५।१०।१ ) इति 'तथग्रेतत्सुप्तः समस्तः 
संप्रसन्नः स्वप्नं न विजानात्येष आत्मा? ( छा० ८।११।१ ) इति च जीवमेवावस्थान्तरगतं 


तो वक्ष्यमाण अधिक मआाशङ्काके परिहारके लिए इसका पुनः उपन्यास किया गया है। और आगे 
“अन्यार्थश्च परामझंः? इस सूत्रमें जीवपरामशंका प्रयोजन कहेंगे ॥ १८ ॥ 

अन्यके परामशंसे जो जीव विषयक आशङ्का उत्पन्न हुई थी, उसका परिहार जीवमें पाप- 
रहितत्व आदि धर्मोके असम्मव होनेसे किया जा चुका है। अव अमृतसेक ( छिड़कने ) से जसे 
मृतक पुनः जी उठता है, चसे ही अनन्तरोक्त प्रजापतिवाक्यसे जीव विषयक आशङ्काका पुनः उत्यान 
करते हैं, क्योंकि वहाँ 'य आत्मापहतपाप्मा०' ( जो आत्मा है वह पापरहित है ) इस श्रुतिवाक्यसे 
पा१रहितत्व आदि धर्मोवाळे आत्माका अन्वेषण करना चाहिए, विशेषरूपसे जिज्ञासा करनी 
चाहिए, इस प्रकारकी प्रतिज्ञा कर “य प्रुषोऽक्षिणि०' ( जो यह अक्षिमें पुरुष दिखाई देता है वह 
आत्मा है ) इस प्रकार कहते हुए प्रजापति अक्षिस्थ द्रष्टा जीवका आत्मछ्पसे निर्देश करते हैं। 
“एतं त्वेव०' ( इस आत्माको ही मैं तुमसे पुनः कहता हुँ) उसका ही पुनः पुनः परामश कर 
ध्य पुष स्त्रप्ने०' ( जो यह स्वप्नमें महीयमान-स्त्री आदिसे पुजित हुआ विचरता है अर्थात्‌ भोगोंका 
अनुमव करता है वह आत्मा है ) 'तद्यत्रेतत्सुप्तः०' ( जिस सुषुप्ति अवस्थामें यह सोया हुआ दशन 
आदि वृत्तिसे रहित और सम्यकरूपसे आनन्दित हो स्तप्नका अनुभव नहीँ करता वह 

सत्यानन्दी-दीपिका 

४ “य आस्मापहतपाप्मा०' ( छा० ३।७।१ ) ( प्रजापतिने कहा कि जो [ धर्माधर्मादि रूप ] 
पापशून्य, जरारहित, मृत्युरहित, विशोक, क्षुधा रहित, पिपासा रहित, सत्यकाम और सत्यसंकल्प है, 
उसे खोजना चाहिए, उसकी विशेषरूपसे जाननेको इच्छा करनी चाहिए । जो उस आत्माको शास्त्र 
मर गुरुके उपदेशानुसार खोजकर प्रत्यगमिन्नळूपसे अनुमव कर लेता है वह सम्पूर्ण लोक ओर 
समस्त कामों-मोगोंको प्राप्त कर लेता है ) इस प्रकार प्रजापतिको संमामें आत्माको महिमा सुनकर 
देवों और असुरोने विचार किया कि हम उस आत्माको जानना चाहते हैं, जिसके जाननेसे सम्पूण 
लोक और समस्त भोग उपलब्ध हो जति हैं । तब देवोंकी ओरसे देवराज इसर और असुरोंकी ओरसे 
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` व्याचष्टे | 8 तस्यैच चापहतपाप्मत्वादि दशंयति- “ एतदृतमभयमेतद्मह्म इति। नाह खल्व- 
यमेवं संप्रत्यात्मानं जानात्ययमहमस्मीति नो एवेमानि भूतानि' ( छा० 4१११ ,१) इति 
च खुषु्तावस्थायां दोषसुपलभ्य एवं त्वेव ते भूयोऽनुव्यास्यास्यामि नो एवान्यत्नेतरमात्‌' इति 
चोपक्रम्य, शारीरसंबंघनिन्दापूर्वंकं “एप संप्रसादोऽस्माच्छरीरास्ससुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य 
स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते स उत्तमः पुरुषः इति जीवमेव शरीरात्समुत्यितसुत्तमपुरुषं दर्शायति। 
तस्मादस्ति संभवो जीवे पारमेश्वराणां धर्माणाम्‌ । अतः 'दहरो5स्मिन्नन्तराकाशः इति जीव 
एवोक्त इति चेत्कञ्चरिद्घ्यात्‌ , # तं प्रति च्रयात्‌-“आवि भू तस्वरूपस्तु इति । तुशब्दःपूर्वेपक्ष- 
आत्मा है) इस प्रकार अवस्थान्तरगत जीवका ही व्याख्यान करते हैं। उस्र दोवका ही व्यास्यान करते हैं। 'एवद्सतस्‌० १ 
( यह अमृत, अमय ओर ब्रह्म है) इसप्रकार उसीको पापरहितत्वादिरूपसे दिखलाते हैं । 
“नाह खल्वयमेव' ( निश्‍चय यह सुषुप्ति अवस्थामें यह मैं हूँ इसप्रकार न आत्मा-अपनेको जानता 
है और न यह इन अन्य प्राणियोंको ही जानता हैँ) इसश्रकार सुषुप्ति अवस्थामें दोष देखकर 
“पुतं स्वेव ते०' ( इसीको ही मैं तुमसे पुनः कहता हे, इससे अन्यको नहीं ) ऐसा उपक्रम कर शरीर 
सम्बन्धकी निन्दा पूवंक “एष सम्प्रसादो०' ( यह सम्प्रसाद-जीव इस शरीरसे उठकर [ अभिमानका 
त्यागकर ] पर ज्योतिको प्राप्तकर पुनः अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है) इतप्रकार शरीरे 


समुत्थित जीवको ही उत्तम पुरुषरूपसे दिखळाता है । इसलिए परमेश्वरके धर्मोका जीवमें सम्मव है। 
अतः 'दृहरोऽरिमन्नन्तराकाशः' इस वाक्यसे दहराकाश जीव ही कहा गया है। यदि कोई ऐसा कहे, 


तो उसके प्रति सिद्धान्ती कहे कि 'आविभूतस्वरूपस्तु' इस सूत्रमें 'तु' शब्द पूवंपक्षकी व्थावृत्तिके 
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असुरराट्‌ विरोचन ये दोनों परस्पर ईर्ष्या करते हुए हाथोंमें समिघाए लेकर प्रजापतिके पास आये। 
“तो ह द्वान्नि शतं वर्षाणि ब्रह्मचय मूषतुस्तौ हृ प्रजापतिरुवाच' ( उन्होंने बत्तीस वर्ष तक ब्रह्मचयंवास 
किया, तब उनसे प्रजापतिने कहा--तुम यहाँ किस इच्छासे ठहरे हो? ) उन्होंने कहा कि आत्माको 
जाननेके लिए हम यहाँ ठहरे हुए हैं। “तौ ह प्रजापतिरुवाच य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते एप आर्मा०' 


( तब उनसे प्रजापतिने कहा--यह जो पुरुष नेत्नोंमें दिखाई देता है यह आत्मा है, यह अमृत, | 


अभय ओर ब्रह्म है ) इत्यादि प्रजापति वाक्योंके आधार पर इस जीव विषयक शङ्काका पुनः उत्थान 


हुआ है कि पापरहितत्व आदि घर्मो'का जोवमें असम्मव नहों है, इसलिए जीव दहराकाश हो सकता 
है। परमेश्वरके अन्य धर्मोका भी जीवमें 'तस्यैव' आदि माष्यसे उल्लेख करते हैं । 


& इसप्रकार इन्द्र और प्रजापतिके उपाख्यानसे यह प्रतीत होता है कि दहरवाक्यके कथना- 
नन्तर इन्दके प्रश्नके उत्तरमें प्रजापतिने “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते एष आत्मा' यह प्रथम वार 
ओर “य एष स्वप्ने महीयमानश्चरत्येष आत्मा' यह द्वितीय वार और 'तद्यन्नेतत्‌ सुप्तः समस्तः सम्प्रसन्नः 
स्वप्नं न विजानात्येष आत्मा! यह तृतीय वार और 'अथ य एष सम्प्रसादो अस्माच्छरीरास्सस्चुत्थाय' 
यह चतुथं वार पापरहितत्व आदि स्वरूप जीवका उपदेश किया है, क्योंकि सवंगत ब्रह्मामें परिच्छिन्न 
नेत्रस्थान, स्वप्न अवस्थाका सम्बन्ध और शरीरसे उत्थान आदि सम्भव नहीं हैं। इसलिए नेत्रमें 
स्थिति, स्वप्न अवस्थाका सम्बन्ध, सुषुप्ति अवस्थामें शरीरसे समुत्थान इत्यादि लिङ्ग जिसमें सम्भव 
हैं उसीका प्रजापतिने पापरहितत्व आदि रूपसे वर्णन किया है । नेत्रमें स्थिति आदि सबका जीवमें 
सम्भव है। इसप्रकार पूर्वोक्तरीतिसे ब्रह्माने जोवका ही वर्णन किया है, और. “एतदम्रतमअयमेतद्‌: 
ब्रह्म०' ( यह अमृत, अमय ओर ब्रह्म है ) इस प्रजापति वाक्यसे परमेश्व रके पापरहितत्व, अमृतत्व 


अमयत्व आदि धमं जीवमें सम्भव हैं । अत: “दहरो5स्मिन्नन्तराकाशः” इस वाक्य घटित पापरहितत्वादि _ 


घम जीवमे सम्मव होनेसे दहराकाश दाब्दसे जीवका ग्रहण किया जा सकता है ग्रहाका नहीं । 
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व्यावृत्त्यथः नोत्तरस्मादपि वाक्‍्यादिह जीवस्याशाङ्का संभवतीत्यर्थः ।कस्मात्‌ ? यतस्तत्रा- 
प्याविर्भूतरवरूपी जीवो विवक्ष्यते । आविभूंतं स्वरूपमस्येत्याविभूतस्वरूपः । भूतपूर्वगत्या 
जीववचनम्‌ । एतदुक्तं भवति--' य एपोऽक्षिणि' इत्यक्षिलक्षितं द्रश्ारं निर्दिस्योदशराच- 
ब्राह्मणेनेनं शरीरात्मताया व्युत्थाप्य 'एतं त्वेव ते! इति पुनःपुनस्तमेव व्याख्येयत्वेनाकृष्य 
स्वप्नसुपुत्तोपन्यासक्रमेण “परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणामिनिप्पद्यते' इति यद्स्य पारमार्थिक 
स्वरूपं परं ब्रह्म तद्रूपतयेनं जीवं व्याचष्टे, न जेवेन रूपेण । यत्परं ज्योतिरुपसंपत्तव्यं 
श्रुतं तत्पर ब्रह्म | तच्चापहतपाप्मत्वादिधर्मक, तदेव च जीवस्य पारमार्थिकं स्वरूपं तस्वमसि' 
इत्यादिशास्त्रेभ्यः, नेतरदुपाधिकल्पितम्‌। यावदेच हि स्थाणाचिव पुरुषबुद्धि द्वेतलक्षणाम- 
विद्यां निवतंयन्कूटस्थनित्यडक्स्वरूपमात्मानमहं ब्रह्मास्मीति न प्रतिपद्यते, तावज्जीचस्य 
जीवत्वम्‌। यदा तु देदेन्द्रियमनोबुद्धिसंघाताद्वय॒त्थाप्य शरुत्या प्रतिबोध्यते, नासि त्वं देहैन्द्रि- 
लिए है । उत्तरवाक्यसे मी यहाँ जीवकी आशङ्का सम्मव नहीं है, ऐसा अथं है, क्यों? क्योंकि उसमें भी 
आविभूंतस्वरूप जीव विवक्षित है । जाग्रतादि अवस्थाओंसे शोधनकर अभिव्यक्त हुआ है निज प्रत्यग- 
भिन्न ब्रह्मस्वरूप जिसको वह आविभूंतस्वरूप है । भूत पूवं अज्ञान अवस्याकी अपेक्षा यह जीववचन 
हे । अभिप्राय यह है कि “य एषोऽक्षिणि’ इसप्रकार नेत्रसे उपलक्षित [ विश्वरूप ] द्रशका निर्देश 
कर उदशरावद्राह्मण द्वारा शरीरमें आत्मत्वसे इस जीवको अलगकर “एतं त्वेव ते०? ( इसीको ही मैं 
तुमसे फिर कहता हूँ ) इसप्रकार पुनः पुनः उसीका व्याख्येयरूपसे ग्रहणकर स्वप्न और सुषुप्तिके 
उपन्यासके क्रमसे “परं ज्योतिरुपसम्पद्य०' ( परं ज्योतिः स्वरूपको प्राप्तकर अपनेरूपसे अभिनिष्पन्न 
होता है ) इस प्रकारसे इस-जीवका यथाथं-पारमाथिकरूप परब्रह्म है उस रूपसे इस जीवका व्याख्यान 
करते हैं जीवके रूपसे नहीं । प्राप्तव्य जो परज्योतिः श्रुति प्रतिपादित है वह परब्रह्म है और वह पाप- 
रहितत्व आदि धमंवाला है । वही जीवका “तत्त्वमसि” इत्यादि शास्त्रोसे ज्ञातव्य पारमार्थिक स्वरूप 
है, इससे भिन्न उपाधि कल्पित स्वरूप पारमार्थिक नहीं है। जब तक स्थाणुमें पुरुषबुद्धिके समान 
द्वेतलक्षण अचिद्याकी निवृत्तिकर कूटस्य, नित्य, ज्ञानस्वरूप आत्माको "मैं ब्रह्म हे” इसप्रकार नहीं जान 
लेता तब तक जीवमें जीवत्व है। परन्तु जब देह, इन्द्रिय, मन और बुद्धिके संघातसे पृथक्‌ कर तु 


सत्यानन्दी 
# ,य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यत एष आत्मा’ इसभ्रकार प्रजापतिने इन्द्र और विरोचनको 
उपदेश देकर कहा कि जलसे पूणं शराव [ सिकोरा ] में अपनेको देखो, विरोचन छायाको शरीरके 
अधीन देखकर अन्वय-व्यतिरेकसे शरीर आत्मा है ऐसा निश्‍चयकर लौट गया। किन्तु इन्द्र शरीरको 
विनाद्यी निरिचितकर प्रजापतिके पास आया । इसभ्रकार ब्रह्माने इन्द्रकी शरोरादिमें आत्मबुद्धिको हटा- 
कर जीवका यथाथस्वूप [ ब्रह्म ] बतलानेके लिए कहा कि 'एतं त्वेव ते भूयोऽनुब्याख्यास्यासि नो 


पुवान्यन्नेतस्मात्‌०' ( इसीको ही. मैं तुमसे फिर कहता हे, इससे अन्यको नहीं ) इत्यादि वाक्योंसे 
यहाँ प्रजापति ओपाधिक जीवरूपसे जीवका व्याख्यान नहीं करते, क्योंकि वह तो लोक प्रसिद्ध है । 


अपितु उसका अनुवाद कर जाग्रत, स्वप्न, सुयुप्ति इन परस्पर विलक्षण अवस्थाओंसे विवेचन कर 
ब्रह्मस्वरूपका ज्ञान कराते हैं। उपाधि रहित जीवका स्वरूप ब्रह्मसे भिन्न नहीं है, किन्तु ब्रह्म ही है । 
“नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा०' ( इससे अन्य कोई द्रा नहीं है) इत्यादि श्रृतियां अभेदका प्रतिपादन 
करती हैं । इस आधारपर परमेश्वरके पापरहितत्वादि धर्मोका जीवमें निर्देश किया है। इसप्रकार 
जाग्रतादि अवस्थाओंका कथन भी ब्रह्म स्वरूपका ज्ञान करानेके लिए है, जीवके प्रतिपादनके लिए 
नहीं । 'तत्त्वमसि' “अह ब्रह्मास्मि’ इत्यादि श्रुति वाक्य भी जीवके पारमाथिकस्वरूप ( ब्रह्म ) का ही 
प्रतिपादन करते हैं अविद्यादि उपाधिक जीवका नहीं । 
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यमनोवुद्धिसंघातः; नासि संसारी, कि तहि ? तद्यत्सत्यं स आत्मा चेतन्यमात्रस्वरूपस्त- 
स्वमसीति, तदा कूटस्थनित्यडकस्वरूपमात्मानं प्रतिवुध्यास्माच्छरीराद्यभिम ननात्ससुत्ति- 
छन्ख एव कूटस्थनित्यदकस्वरूप आत्मा भवति, “स यो ह वै तत्परमं नहा वेद ब्रव सवति' (सुण्ड० 
३।२।९) इत्यादिश्चुतिभ्यः। तदेव चास्य पारमार्थिकं स्वरूपं येन झारीरात्ससुत्थाय स्वेन 
रूपेणाभिनिष्पद्यते | ® कथं पुनः स्वं च रूपं स्वेनेच च निष्पद्यत इति संभवति कूटस्थः 
नित्यस्य ! सुवर्णादीना तु दरव्यान्तरसंपर्कादभिभूतस्वरूपाणामनभिव्यच्ताखाधारणबिरोषाणां . 
क्षारप्रक्षेपादिभिः शोध्यामानानां स्वरूपेणाभिनिप्पत्तिः स्यात्‌ । तथा नक्षत्रादीनामहन्यभिः 
भूतप्रकाशानामभिभावकवियोगे रात्री स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिः स्यात्‌ । न तु तथात्मचतन्यः 
ज्योतिषो नित्यस्य केनचिदमिभवः संभवत्यसंसगित्वाद्व योम्न इच, द एविरोधाज्व। दृष्टिश्रुति- 
मतिविज्ञातयो हि जीवस्य स्वरूपम्‌ । तञ्च दारीरादसमुत्थितस्यापि जीवस्य खदा निप्पन्नमेच 
इच्यते | सर्वा हि जीवः पश्यञ्श्टण्वन्मन्वानो विजानन्व्यवहरति; अन्यथा व्यचहाराजुः 
पपत्तेः। तच्चेच्छरीरात्समुस्थितस्य निष्पद्येत, प्राक्ससुत्थानाद्डष्टो व्यवह(रो चिरुध्येत। अतः 
किमरात्मकमिदं शरीरात्समुत्थानम्‌, किमात्मिका वा स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिरित ? अत्रोच्यते- 
देह, इन्द्रिय, मन और वुद्धिलप संघात नहीं, तु संसारी भी नहीं है, किन्तु जो सत्य है वह चेतन्य- 
स्वरूप आत्मा है 'ततत्वमसि' (वह तु है) इसप्रकार श्रुति द्वारा प्रतिबोधित होता है । तव कूटस्थ, नित्य, 
ज्ञानस्वरूप आत्माको जानकर इस शरीर आदि अभिमानका परित्याग़कर वही कूटस्थ, नित्य, ज्ञान- 
स्वरूप आत्मा होता है, क्योंकि 'स यो ह चे०' ( जो उस परम ब्रह्माको जानता है निस्सन्देह वह ब्रह्म 
होता है ) इत्यादि श्रुतियां हैं। शरीरसे आत्मामिमानको त्यागकर जो परम ज्योतिस्वरूपको प्राप्त 
करता है वही उसका पारमार्थिक स्वरूप है.। परन्तु अपने ही रूपको आप ही निष्पन्न होता है यह 
नित्य कूटस्थमें किस प्रकार सम्भव है ? अन्य द्रव्यके संसगंसे जिनका स्वरूप अभिभूत हो गया है, 
तथा असाधारण विदोपगुण अभिव्यक्त नहीं है, क्षारप्रक्षेपादिसे शोधन किए हुए उन सुवर्णादिकी तो 
स्वल्पसे अभिव्यक्ति होती है। तथा दिनमें जिनके प्रकाशका अभिमव हो जाता है, उन नक्षत्र 
आदिको रात्रिम अभिभव करने वालेके अमावमें स्वरूपसे अभिव्यक्ति होती है, यह सम्भव है। परन्तु 
आत्मा चेतन्यरूप नित्य ज्योतिका इसप्रकार किसीसे अमिमव सम्भव नहीं है, क्योंकि आकाशके समान 
वह संसगं रहित है और प्रत्यक्ष विरोध भी है । कारण कि दशन, श्रवण, मनन और विज्ञान ही _ 
जीवका स्वरूप है। वह शरीरसे अभिमानका न त्याग करनेवाले जीवमें मी सदा रहते हैं। समी 
जीव देखते, सुनते, विचार करते और समझते हुए व्यवहार करते हैं, अन्यथा व्यवहारकी उपपत्ति _ 
नहीं होगी । वह स्वरूप यदि शरीरसे अभिमान त्याग करनेसे निष्पन्न होता हो तो समुत्थानसे पूवं | 
देखा गया व्यवहार बाधित हो जायगा, अतः शरीरसे समुत्यानका स्वरूप क्या है और स्वल्पसे | 
अभिव्यक्तिका स्वरूप क्या है? सिद्धान्ती--इसके उत्तरमें कहते हैं--जैसे शुद्ध स्फटिककी स्वच्छता 





क्र सत्यानन्दी-दीपिका 
पूवपक्षी--'शरीरात्ससुत्याय परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते’ ( शरीरसे | 
झात्माभिमानका त्यागकर परं ज्योतिको प्राप्तकर स्वरूपसे-आत्मरूपसे अभि:यक्त होता है ) यह कथन । 
ठीक नहीं है, क्योंकि आत्मा तो नित्य ज्ञानस्वरूप है और वह आकाशके समान असंग है तो उसके _ 
- स्वरूपका किसीसे भी अभिमव सम्मव नहीं है. और जीवके प्रत्यक्ष दशन आदि ब्यवहारसे भी यह 
प्रतीत होता है, अज्ञपुरुषका चंतन्यस्वरूप भी वृत्तिमें अभिव्यक्त होता है, अन्यथा केवल दृत्तिके जड़ | 


होनेसे कोई भी व्यवहार नहीं होगा अ मिव्यक्तिका १ 
स्वरूप क्या है ? हों होगा । अस्तु, परन्तु शरीरसे समुत्यान और अपनेसे अपनी अ | 


अधि० ५ सृ० १९ | भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २३१ 


प्राग्विवेकविज्ञानोत्पत्तः शारीरेन्द्रियमनोवुद्धिविषययेदनोपाधिभिरविचिक्तमिच जीवस्य 
दष्ट्यादिज्योतिः स्वरूपं भवति । यथा शुद्धस्य स्फटिकस्य स्वाच्छयं शौक्ल्यं च स्वरूपं 
घरारिविचेकग्रहणाद्रक्तनीलाच्यपाधिभिरविविक्तमिच भवति । प्रमाणजनितविवेकग्रहणात्त 
पराचीनः स्फटिकः स्वाच्छ्येन शोकल्येन च स्वेन रूपेणाभिनिप्पद्यत इत्युच्यते प्रागपि 
तथैव खन्‌। तथा देहाद्युपाध्यविविक्तस्येव सतो जीवस्य श्र तिकृत विवेकविज्ञानंरारीरात्ल- 
सुत्थाम्‌, विवेकविनज्ञानफळं स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिः केचळात्मस्वरूपावगतिः। तथा विवेका- 
विचेकमात्रेणेवात्मनोऽशारीरत्वं सदारीत्वं च, मन्त्रवर्णात्‌ अशरीरं शरीरेपु' (का० १।२।२२) 
इति, “शरीरस्थोऽपि कोन्तेय न करोति न लिप्यते’ (गी० १३।३१) इति च सदारीरत्वादारीरत्व- 
विरोषाभावस्मरणात्‌ । तस्माद वेकविज्ञानाभावादनाविभूतस्वरूपः सन्विवेकविज्ञानादा- 
विर्भूतस्वरूप इत्युच्यते । नत्वन्यादशावाविर्भावानाचिर्भावौ स्वरूपस्य संभवतः स्वरूप- 
र्वादेच। एवं मिथ्याशानकृत एव जीवपरमेश्वरयोभेदो न वस्तुळतः; न्योमवदसङ्गत्वाविरो 
षात्‌। &कुतरचेतदेव प्रतिपत्तव्यम्‌? यतो “य एपोऽक्षिणि पुरुषो दृझ्यते’ इत्युपदिञ्य 'पुतदस्रृतम 
मयमेतद्यह्म' इत्युपदिशति। योऽक्षिणि प्रसिद्धो द्रष्टुत्वेन विभाव्यते सोऽसृताभयळक्षणाद्‌- 
ब्रह्मणो ऽन्यङचेः्स्यात्‌, ततोऽसताभयत्रह्मसामानाधिकरण्यंन स्यात्‌। नापि प्रतिच्छायात्मा- 


_ऽयमक्षिलक्षितो निदिञ्यते; प्रजापतेसषाचादित्वप्रसङ्गात्‌। तथा द्वितीयेऽपि पर्याये 'य एष 


और शुक्लरूप विवेक ज्ञान होनेसे पूवं रक्त, नील आदि उपाधियोंसे अविविक्त-सा होता है, वंसे 

विवेक ज्ञानकी उत्पत्ति होनेसे पूवं शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदनारूप उपाधियोसे जीवकी 
दृष्टि आदि ज्योतिः स्वरूप अवितक्त-सा होता है । यद्यपि विवेक ज्ञानके पुवमें मी स्फटिक वसा शुक्ल 
और स्वच्छ था, तो भी प्रमाण जनित विवेक ज्ञानके अनन्तर तो स्फटिक अपने स्वच्छ और शुक्ल- 
खूपसे अभिव्यक्त हुआ कहा जाता है। उसी प्रकार देह आदि उपाधियोसे अविविक्त हुए जीवका 
श्रुतियोंसे उत्पन्न हुआ विवेक-विज्ञान ही मानो शरीरसे समुत्यान है और इस विवेक विज्ञानका 
फल केवल आत्मस्वरूपका साक्षात्कार ही स्वरूपाभिव्यक्ति है। इसी प्रकार 'अशरीरं शरीरेषु' 
( जो रारीरोंमें अशरीर है) इस मन्त्रसे विवेक और अविवेकमात्रसे ही आत्मा अशरीर 
और सशरीर है। और 'शरीरस्थोऽपि०' ( हे कौन्तेय ! वह शरीरमें स्थित हुआ मी वास्तवमें 
न करता है और न किसी कमसे लिप्त होता है ) इस प्रकार सशरीरत्व और अशरीरत्व विषयक 


विश्येषामाव-मावाभावकी स्मृति है। इसलिए विवेकज्ञानके अमावसे अनभिव्यक्त स्वरूप होता 
छुआ भी जीव विवेकविज्ञानसे अभिव्यक्त स्वरूप होता है ऐसा कहा जाता है। अन्य प्रकारसे 


अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्ति स्वरूपमें संभव नहीं हैं, क्योंकि वह स्वरूप है। उसी प्रकार जीव 
और ईस्वरका भेद मिथ्याज्ञानसे जन्य है वास्तविक नहीं है, क्योंकि आत्मामें आकाशके समान. 
असंगत्व अविशेष है । परन्तु यह कंसे जाना जाय? इससे कि “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दुझ्यते०' 
( नेत्रमें जो यह पुरुष दिखाई देता है) ऐसा उपदेश कर “एतद्ख्तम०' ( यह अमृत और अमय 
है यह ब्रह्म है ) ऐसा उपदेश किया है। नेत्रमें जो प्रसिद्ध विश्वरूप द्रष्टारूपसे ज्ञात होता है यदि 
वह अमृत और अमय स्वरूप ब्रह्मसे अन्य हो तो अमृत और अमयख्प ब्रह्मके साथ उस | अझ्षिस्थ 


पुरुष ] का सामानाधिकरण्य नहीं होगा । अक्षि लक्षित यह प्रतिबिम्बात्मा मी निदिष्ट नहों है, क्योंकि 
प्रजापति मिथ्यावादी हो जायगा । इसी प्रकार “य एष स्वप्ने महीयमानश्चरति०' ( स्वप्नमें 
सत्यानन्दी-दीपिका 
१ जिस आत्माके ज्ञानसे कृतकृत्यता और समस्त मोगोंकी उपलब्धि होतो है, उस आत्माको 


जाननेके लिए इन्द्र और विरोचन दोनों प्रजापतिके पास आये थे । ब्रह्मा उनके प्रति 'य एषोऽक्षिणि 


२३२ प्रहासूज-शाङ्करआष्य ` [अ०१पा०३ 


स्वप्ने महीयमानश्ररति' इति न प्रथमपर्यायनिदिष्टादक्षिपुरुषाद्द्ग प्टुरन्यो निदिष्टः; “एतं त्वेव ते 
भूयोच्नुष्याख्यास्यामि' इत्युपक्रमात्‌। किचाहमद्य स्थप्ने हस्तिनमद्राक्षम, नेदानीं तं पश्यामीति 
दप्टमेव प्रतियुद्धः प्रत्याचए्ेः द्रष्टारं तु तमेव प्रत्यभिजानाति 'य एवाहं स्वझमद्राक्षं स एवाहं 
जागरितं पश्यामि' इति । तथा तृतीयेऽपि पर्याये नहि खल्वयमेवं संप्रत्यात्मानं जानात्ययमह- 
मस्मीति नो एवेमानि भूतानि । इति सुषुप्तावस्थायां विशेषविज्ञानाभावमेव दशयति न 
विज्ञातारं प्रतिपेथति। यत्तुतत्र विनाशमेवापीतो मवति’ इति तदपि विशेषविज्ञानविनाशाभि- 
प्रायमेव न विज्ञातृविनाशाभिप्रायम्‌; “नहि विज्ञातुर्विज्ञातेविपरिलोपो चिद्यतेऽचिनाझित्वात्‌’ 
(बृ० ४।३।३०) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । तथा चतुर्थेऽपि पर्याये “एतं त्वेव ते भूयोऽनुन्याख्यास्यामि 
नो एवान्यत्रेतस्मात्‌' इत्युपक्रम्य मघवन्‌ सस्यं वा इदं शरीरस्‌ इत्यादिना प्रपञ्चे नन शरीराद्यपा- 
घिसंबन्धप्रत्याख्यानेन संप्रसादराब्दोदितं जीवं 'स्वेन रूपेणामिनिप्पद्यते' इति ब्रह्मस्वरूपापत्नं 
दरशायन्च परस्माद्ब्रझणोऽसुताभयस्वरूपादन्यं जीवं दशंयति। ४ केचित्तु-परमात्मविवक्षायां 
“एत त्वेच ते! इति जीवाकपंणमन्याय्यं मन्यमाना एतमेव वाक्योपक्रमसूचितसपहतपाप्मत्वा- 


मोगोंको मोगता हुआ विचारता है वही आत्मा है ) दूसरी वार भी प्रथम वार निर्दिष्ट अक्षि पुरुषरूप 
द्रष्टासे मिन्न द्रष्टाका निर्देश नहीं है । क्‍योंकि 'एतं त्वेत ते०' ( इसीको मैं तुमसे पुनः कहता हूँ ) 
ऐसा उपक्रम है। किच्च आज मैंने स्वप्नमें हाथी देखा था, किन्तु अब उसको नहों देख रहा है, इस 
प्रकार द्रष्टका ही जागकर निषेध करता है । 'य एवाऽहं स्वम्नमद्राक्षं ०? ( जिस मैंने स्वप्न अवस्थाका 
अनुमव किया था वही मैं अब जाग्रत अवस्थाका अनुभव कर रहा हुँ) इस प्रकार उसी द्रष्टाकी 
प्रत्यभिज्ञा करता है । इसी प्रकार तृतीयवारमें “नाह खल्व०' ( इस अवस्थामें तो निश्‍चय ही “यह मैं 
हुँ इस प्रकार न यह आत्मा-अपनेको जानता है ओर न इन प्राणियोंको ही जानता है ) इस प्रकार 
श्रुति सुषुप्ति अवस्थामें विशेष विज्ञानका अमाव ही दिखलाती है विज्ञाताका प्रतिषेध नहीं करती । 
उसमें 'विनाशमदा०' ( वह विनाशको ही प्राप्त होता है) यह भी विशेष विज्ञानके विनाशके 


अभिप्रायसे कहा गया है विज्ञाताके विनाशके अभिप्रायसे नहीं, क्योंकि “नहि विज्ञातुर्विज्ञाते०' 
( विज्ञाताकी विज्ञप्ति-विज्ञानशक्तिका कमी लोप नहीं होता, क्योंकि वह अविनाशी है) यह दुसरी 


श्रुति है। इस प्रकार चौथी वारमें भी “एतं त्वेव ते०' ( इसीको मैं तुमसे फिर कहता हूँ इससे अन्यको 
नहीं ) ऐसा उपक्रम कर “मघवन्मस्यं वा०' ( हे इन्द्र | निस्सन्देह यह शरीर मरणशील है) 
इत्यादिसे विस्तार पूवंक शरीर आदि उपाधियोंके सम्बन्धका निषेध कर 'संस्प्रसाद्‌? शब्दसे कथित 
जीवकी 'स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्मयते” ( अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता हैं ) इससे ब्रह्मस्वरूप प्राप्ति 
दिखळाकर प्रजापति अमृत, अमयस्वरूप परब्रह्मसे जीवको अन्य नहीं दिखलाते। कुछ एक 
आचायं तो परमात्माकी विवक्षामें 'एतं त्वेव ते! इससे जीवकी अनुवृत्ति अनुचित समझाने वाले 
[ य आत्मापहतपाप्मा ] इस वाक्योपक्रममें सूचित पापरहितत्व आदि गुण विशिष्ट इसी आत्माको 
सत्यानन्दी-दीपिका 

पुरुषो दृश्यत एष आत्मा' इससे अपहतपाप्मत्व आदि विशिष्ट आत्माके उपदेशकी उपेक्षाकर अनात्म- 
रूप छायाका यदि उपदेश करें तो निश्चित मिथ्यावादी सिद्ध होंगे । परन्तु ब्रह्माने 'य एषोऽक्षिणि’ 
इस श्रुतिवावयसे छायात्माका उपदेश नहीं किया है, अपितु पापरहितत्वादि विशिष्ट आत्माका ही 
नेत्रस्थ विस्वरूप द्रष्टाका द्रष्टारपसे उपदेश किया है। उसीको ही दूसरी वार स्वप्न अवस्थाको लेकर 
उपदेश किया है । क्योंकि “एतं स्वच ते भूयोऽनुव्याख्यास्यामि’ इस प्रकारकी ब्रह्माने प्रतिज्ञाकी है । 

% सिद्धान्ती अपने अभिमतकों अधिक स्पष्ट करनेके लिए किसी अन्य आचार्यके मतका 
उल्लेख करते हैं---इस मतमें जीव और ईश्वर भिन्न-मिन्न हैं और अपहतपाप्मत्व आदि धमं जीवमें 
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' गुणकमात्मानं ते भूयो ऽनुब्याख्यास्यामीति-कल्पयन्ति। तेषामेतमिति संनि हितायलस्विनी 
सवेनामश्रृतिविंप्रकृष्येत। भूयःश्रृतिश्चोपरुध्येत, पर्यायान्तराशिहितस्य पर्यायान्तरेऽनञ्चि- 
धीयमानत्वात्‌ । “पतं त्वेव ते! इति च प्रतिज्ञाय प्राक्चतुर्थात्पर्यायादन्यमन्यं व्याचक्षाणस्य 
प्रजापतेः प्रतारकत्वं प्रसज्येत। तस्माद्यदविद्याप्रत्युपस्थापितमपारमार्थिकं जैयं रूपं कर्दृभो- 
. क्तुरागद्वेषादिदोषकलुषितमनेक्ान्थंयोगि तद्विलयनेन तदड्विपरीतमपहतपाप्मत्वादिशुणक 

पारमेश्वरं स्वरूपं विद्यया प्रतिपाद्यते, सर्पादेविलयनेनेव रज्ञ्वादीन्‌। #अपरे तु वादिनः 


तुम्हारे प्रति पुनः पुनः कहुगा ऐसे अथंकी कल्पना करते हैं। उनके मतमें संनिहित ज्ञान करानेवाली 
"एतस्‌? यह सवनाम श्रुति दुरान्वित हो जायगी अर्थात जीवका प्रतिपादन न कर अब परमात्माका 
प्रतिपादन करने लगेगी । और “भूयः? इस श्रुतिका वाध मी हो जायगा, क्योंकि [ 'य एषोऽक्षिणि” ] 
एक पर्यायमें अभिहितका द्वितीय पर्यायमें अभिधान नहीं है । किच्च “पुतं त्वेव ते! इसप्रकारकी प्रतिज्ञा- 
कर चतुथं पर्यायके पूवं तक अन्यान्य पदार्थोका व्याख्यान करनेवाले प्रजापतिको प्रतारकत्व-मिथ्या- 
वादित्व दोष प्रसक्त हो जायगा । अतः जैसे सर्पादिके वाध होनेसे रज्जु आदिके यथार्थ स्वरूपका प्रति- 
पादन होता है, वसे अविद्यासे उपस्थापितै कतृत्व भोक्तृत्व, राग द्वेष आदि दोषोसे दुषित अनेक 
अनर्थोसे युक्त जीवके अपारमारथिक स्वरूपका बाधकर विद्या उसके विपरीत पापरहितत्व आदि गुण 
विशिष्ट परमेश्वरके स्वरूपका प्रतिपादन करती है । परन्तु दूसरे वादी और कुछ हमारे सिद्धान्त पक्षके 


सत्यानन्दो-दीपिका ह 
सम्मव नहीं है, इसलिए “पुतं त्वेव ते! इस श्रुतिस्थ “एतम्‌? पदसे जीवकी अनुवृत्ति करना उचित नहीं 


है, किन्तु पापरहितत्व आदि गुणविशिष्ट परमात्माका ग्रहण करना चाहिए । परन्तु यह कथन युक्त 
नहीं है, क्योंकि प्रजापतिने 'य आत्माऽपहतपाप्मा’? ऐसा आरम्म किया है। इन्द्र और विरोचनके 
आनेपर उनके प्रति प्रथम वार प्रजापतिने जाग्रत्‌ अवस्थाके अभिमानी नेत्रस्थ विश्वपुरुषका “य एषोऽ- 
क्षिणि पुरुषो दृश्यत एष आत्मा” इस प्रकार उपदेश किया । दुसरी वार इन्द्रके प्रति स्वप्न अवस्थाके 
अभिमानी तेजस पुरु षका “य एष स्वप्ने महीयमानश्चरति एष आत्मा'इसप्रकार उपदेश किया है । तृतीय 
वार सुषुप्ति अवस्थाके अभिमानी प्राज्ञका 'तचत्रेतस्सु्तः समस्तः सम्प्रसन्नःस्वप्नं न विजानात्येष आत्मेति 
होवाच' ( छा» ८।११।१ ) ( जिस अवस्थामें यह सोया हुआ दशंनादि वृत्तिसे रहित और सम्यक्‌- 
रूपसे आनन्दित हो स्वप्नका अनुभव नहीं करता वह आत्मा है ऐसा प्रजापतिने कहा, यह अमृत, 
अमय है और यह ब्रह्म है) ऐसा उपदेश किया है । परन्तु इन्द्रने प्रत्येक अवस्थाका दोष वर्णन 
किया । किन्तु 'एतं त्वेच ते०' ( जिसको तुमसे पहले कहा है उसीको मैं अब फिर कहूँगा ) ऐसा 
प्रजापतिकी प्रतिज्ञा रही है । जिस. पापरहितत्वादि विशिष्ट आत्माको प्रजापतिने इन्द्रके प्रति पहले 
कहा है उसको अन्त तक कहते रहे हैं । चतुथं वारमें 'एवमेव एष सम्प्रसादो०' ( छा० ८।१२।३ ) 
( उसीप्रकार यह सम्प्रसाद इसी शरीरसे समुत्यानकर परमज्पोतिको प्राप्त हो अपने स्वरूपसे अभि- 
व्यक्त होता है, वह उत्तम पुरुष है ) यहाँपर उसी आत्माका सम्प्रसादरूपसे उपदेश किया है । इसलिए 
अवस्थाके भेदसे आत्माका भेद नहीं है। उसो जीवका "एतम्‌? पदसे प्रजापतिने उपदेश किया है । 
यदि “एतस्‌' पदसे परमात्माका ग्रहण होता तो चतुर्थवारमें इसका ग्रहण होता, परन्तु ब्रह्माने 'एतं 
त्वेव ते' इसका वार-वार उपदेश किया है, वह युक्त न होता । क्योंकि जब पूर्वोक्तिका पुनः कथन होता है 
तमी “भूयः? पदका प्रयोग किया जाता है । परमेश्वरका स्वरूप तो चतुथवारमें कहा है । इससे “भूयः' 
पदका भी वाध होगा । इसलिए “पुतम्‌' पदसे सन्निहित जीवका ग्रहण करना युक्त है ईश्वरका नहीं । 

& जो लोग संसार तथा जीव और ईश्वरके भेदको सत्य मानते हैं अर्थात्‌ जीवका कतृत्व, 
भोक्तृत्व आदिरूप और परमेश्वरका पापरहितत्व, अकतृ त्व, सत्यकामत्व आदिरूप सत्य मानकर 
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पारमार्थिकमेव जैव रूपमिति मन्यन्तेऽस्मदीयाश्च केचित्‌। तेषां सवंषामात्मेकत्बसस्यम्दशं- 
नप्रतिपक्षभूतानां ्रतिषेधायेदं शारीरकमारञ्धम्‌। एक एव परमेश्वरः कूटस्थनित्यो वि ज्ञान 
चातुरविद्यया मायया मायाविवद्नेकथा विभाव्यते नान्यो विज्ञानधातुरस्तीति । यच्विदं 
परमेश्वरवाक्ये जीवमाशङ्कय प्रतिषेधति सू्रकारः--नासंमवात्‌ (त्र० १।३।१८) इत्यादिना । चा 
तत्रायममिप्रायः- नित्यशुद्धवुद्वसुक्तस्वभावे कूटस्थनित्ये एकस्मिच्नसज्ञे परमात्मनि तद्विपरीत : 
जैव रूपं व्योम्नीव तळमलादि परिकब्पितम्‌। तदात्मेकत्वभतिपादलपरेर्वाक्येर्न्यायोपेतेद्वत- 
घादप्रतिषेधैश्वापनेष्यामीति परमात्मनो जीवादन्यत्वं दृढयति । जीवस्य तु न परस्मादन्यत्वं 
प्रतिपिपादयिषति किंत्वनुबदत्येवाविद्याकल्पितं लोकप्रसिद्ध जीचभेदस्‌। एवं हि स्वाभा- 
चिककर्तत्पभोक्तृत्वाचुवादेन प्रवृत्ताः कर्मविधयो न विरुध्यन्त इति सन्यते। प्रतिपाद्यं तु 
शास्नार्थमात्मैकत्वमेव दर्शायति-- शास्च्ष्या तूपदेशो वामदेवबत्‌' (व्र १।१।३० ) इत्या- 
दिना । वर्णितश्चास्माभिविदठदविद्वद्व देन कर्मविधिविरोधपरिद्ारः ॥ १९ ॥ 
अन्यार्थश्च परामशः ॥ २० ॥ 
पदच्छेद--अन्यार्थः, च, परामशः । 
सूच्ार्थ--( परामशंस्च ) 'अथ य एष सम्प्रसादः' इस श्रुतिमें सम्प्रसाद शब्दसे जो जीवका 
परामश किया गया है, वह ( अन्याथंः ) अन्यके लिए ( परमात्माका प्रतिपादन करनेके लिए ) है । 
२ अथ यो दहरवाक्यशेषे जीवपरामशों दारातः- “अथ य एष संप्रसादः' ( छा० 


आचायं भी जीवका रूप पारमार्थिक है, ऐसा मानते हैं। आत्मैकत्व सम्यग्दशंनके प्रतिपक्षीभूत उन 
संभी वादियोके निराकरणके लिए यह शारीरकशास्त्र आरम्म किया गया है। एक हो परमेश्वर 
कूटस्थ, नित्य, विज्ञानस्वरूप अविद्यारूपी मायासे मायावीके समान अनेक हुआ जैसा प्रतीत होता है, 
उससे अन्य विज्ञानस्वरूप कोई वस्तु नहीं है । [ य आत्माऽपहतपाप्मा ] इस परमेश्वर वाक्यमें जीवकी 
धाशङ्कांकर 'नासम्मचात्‌' -इत्यादिसे सूत्रकार उसका प्रतिषेध करते हें । उसका अभिप्राय यह है कि 
नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव कूटस्थ नित्य एक असंग परमात्मामें उससे विपरीत, जीवरूप, आकाझमें 


मिनतादिके समान परिकल्पित है । न्यायसे युक्त दृतवादके प्रतिषेधक एवं आत्मैकत्व प्रतिपादनपरक 
वाक्योसे उसका अपनयन करूंगा, इस आशयसे परमात्माका जीवात्मासे भेद दृढ़ करते हैं। जीवका 


परमात्मासे भेद प्रतिपादन करना नहीं चाहते किन्तु अविद्यासे कल्पित लोकप्रसिद्ध जीवभेदका केवल 
अनुवाद करते हँ । इसप्रकार स्वामाविक-आविद्यक कतृंत्व भोक्तृत्वका अनुवाद करनेसे प्रवृत्त हुई कमं- 
विधियां विरुद्ध ( वाधित ) नहीं होतीं, ऐसा मानते हैं। 'शाख्दष्टया तूपदेशो वामदेववत्‌? इत्यादिसे 
सू्रकार यह दिखळाते हैं कि वेदान्तशास्त्रका प्रतिपाद्य विषय तो आत्मैकत्व ही है । हमने तो विद्वान 
और अविद्वानुके भेदसे कमंविधिके विरोधके परिहारका वर्णन किया है ॥ १९ ॥ 

अब जो दहर वाक्यशेषमें अथ य एष सम्प्रसादः” इत्यादिसे जीवका परामर्श दिखलाया गया है। 





सत्यानन्दी-दीपिका 

जीवब्रह्मकी एकताका प्रतिषेध करते हैं उनके मतका परिहार करने और यथाथ आत्मैकत्वका ज्ञान कराने 
के लिए इस शारीरकशास्त्रका आरम्म किया गया है। 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः “तत्त्वमसि? “अहं 
ब्रह्माउस्मिः इत्यादि अद्वेतपरक वाक्य और “नेति नेत्यात्मा? इत्यादि द्वैतनिषेध परक वाक्योंद्वारा लोक 
प्रसिद्ध अविद्या कल्पित भेदका इस ग्रन्यमें निराकरण किया जाता है । ब्रह्म ही अविद्यासे संसारी जीव है, 
अतः वह उससे अन्य कोई वस्तु नहीं, क्योंकि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ ऐसी श्रुति है । यह शारीरकशास्त्रका 


प्रतिपाद्य विषय है । कल्पित वस्तुकी अधिष्ञानज्ञानसे निवृत्ति होती है । जीव तथा ब्रह्मका अविद्यासे 
कल्पित भेद भी ब्रह्मात्मैक्यज्ञानसे निवृत्त हो जाता है ॥ १९.॥ शर क 
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८९९ ) इत्यादिः, स दहरे परमेश्वरे व्याख्यायमाने न जीवोपासनोपदेशो न प्रकृतविशेषो- 
पदेश इत्यनथकत्वं प्राप्नोतीति। अत आह-अन्यार्थो$यं जीवपरामशा न जीवस्वरूपपर्यंच- 
सायी । कि तहि ? परमेश्वरस्वरूपपर्यंचलायी । कथम्‌ ? संप्रसादरान्दो दितो जीवो ज्ञाग- 
रितव्यवहारे देहेन्द्रियपञ्जराध्यक्षो भूत्वा तद्वाखनानिर्मितांश्च स्वप्नान्नाडीचरोऽनुभूय 
श्रान्तः दारणं प्रेप्जरुभयरूपादपि शारीरामिमानात्समुत्थाय खुपुप्तावस्थायां परं ज्योति- 
राकाराइाऱ्दितं परं ज्योतियंन स्वेन रूपेणायममिनिप्पद्यते स एव आत्माऽपहतपाप्म- 
त्वादिणुण उपास्य इत्येवमर्थाऽयं जीवपरामर्शः पर्मेश्वरवादिनोऽप्युपपद्यते ॥ २० ॥ 
अल्पश्रुतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ ॥ २१ ॥ 

पद्च्छेद्‌--अल्पश्रृतेः, इति, चेत्‌ , तत्‌ , उक्तम्‌ । 

सूचाथ-(अल्पश्षृतेः) “दहरोऽस्मिन्नन्तराकाश!’ इससे आकाशमें अत्पत्वका श्रवण है, अतः 
दहराकाश परमेश्वर नहीं है, किन्तु जीव है, ( इति चेत्‌ ) यदि ऐसा कहो तो ( तदुक्तम्‌ ) इसका 'अभं- 
कौकस्त्वात्‌’ ( ब्र० सु० १।२।७ ) इस सूत्रमें समाधान कहा गया है, इसलिए दहराकाश परमेश्वर ही है । 

क यदप्युक्तम्‌-'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाश्षः' इत्याकाशस्याल्पत्वं यमाणं परमेश्वरे 
नोपपद्यते, ज्ञोवस्य त्वाराग्रोपमितस्याल्पत्वबमचकल्पत इति, तस्य परिहारो वक्तव्यः। उक्तो 
ह्यस्य-परिहोरः परमेश्वरस्यापेक्षिकमल्पत्वमचकल्पत इति “अ भंकोकस्त्वात्तद्वचपदेशा्चनेति चन्न 


यदि ऐसा व्याख्यान करे कि वह दहर परमेश्वर है तो जीवको उपासनाका उपदेश न करने ओर 
प्रकृत दहराकाशके विशेषके उपदेश न करनेके कारण अनर्थक हो जायगा । इसलिए कहते हैं--यह 
जीवका परामश अन्यार्थक है--जीवके स्वरूपमें पयवसायी नहीं है, किन्तु परमेश्वरके स्वरूपमें 
पर्यंवसायी है । कँसे ? सम्प्रसाद शब्दसे उक्त जीव जाग्रत्‌ अबस्थामें देह, इन्द्रिथके पळ्जरका अध्यक्ष 
होकर नाड़ीमें जाकर जाग्रत्‌ अवस्था अनुमव जन्य वासनाओंसे उत्पन्न हुए स्वप्न पदार्थोका अनु मवकर 
जन्न श्रांत हो जाता है तब विश्राम स्थान प्राप्त करनेको इच्छासे दोनों प्रकारके शरीर अभिमानोंसे 
उठकर सुषुप्ति अवस्थामै आकाश शब्दसे प्रतिपाद्य पर ज्योतिःस्वरूप परब्रह्मको प्राकर विशेष 
विज्ञानवत्त्वका परित्यागकर अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है। जो इसके प्राप्त करने योग्य परम ज्योत 
है वह जिस अपने परमाथं स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है वह यह आत्मा पापरहितत्वादिगुण विशिष्ट उपास्य 
है, इस अमिप्रायसे किया हुआ यह जीवका परामश परमेश्वरवादीके मतमें मी उपपन्न होता है ॥२०॥ 
“दहरो5स्मिन्नन्तराकाशः” इस प्रकार आकाशमें श्रूयमाण अल्पत्व परमेश्वरमें उपपन्न नहीं 
होता, किन्तु आरके अग्रमागके सह्य जीवमें अल्पत्व उपपन्न होता है, ऐसा जो कहा गया है, उसका 
परिहार करना चाहिए । इसका परिहार तो 'अर्भकोकस्त्वात” इस सूत्रमें कहा गया है कि परमेश्वरका 
अल्पत्व आपेक्षिक हो सकता है । उसी परिहारका अनुसन्धान यहाँ मो करना चाहिए । इस प्रकार 
सत्यानन्दी 
% प्रजापति वाक्यमें जीवके अनुवादसे ब्रह्मके ही धमं कहें गये हैं वे कमंमोगी जीवमें सम्मव 
नहीं हैं, इसलिए जीव दहराकाश नहीं है । दहर वाक्यमें जोवका, परामश इसलिए किया गया है कि 
उसके परामशंके विना ब्रह्ममावका उपदेश सम्मव नहीं है, अतः इन तीनों अवस्थाओंमें जीवका 
ग्रहण किया गया है । वस्तुतः नित्य आनन्द स्वरूप संप्रसाद तो परमेश्वर ही है, उस स्वरूपको सुषुप्ति 
अवस्थामें प्राप्त करनेसे जीवका मो सम्प्रसाद शब्दसे श्रृतियोंमें प्रतिपादन है ॥ २० ॥ 
& इस उक्त हेतुसे भी दहराकाश जीव नहीं है, किन्तु परमेश्च र ही दै । “दहरोऽस्मि्नन्तराकाशः' 
इस दहरवाबय और 'आस्मेति होवाचेतदषुतमभयमेतदद्महः इस प्रजापति वाक्यका क्रमशः संयुग 
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निचाय्यत्वादेवं न्योमवच' (ब्र सू० १।२।७) इत्यत्र । स एवेह परिहारो ऽनुसंघातव्य इति सूच- 
यति । श्रत्यैच चेदमल्पत्वं प्रत्युक्तं प्रसिद्देनाकाशेनोपमिमानया “यावान्वा अयमाकाशस्ता- 
वानेषोञन्तहुँद्य आकाश: इति ॥ २१ ॥ 
( ६ अनुरुत्यधिकरणम्‌ सू० २२-२३ ) 
अनुकृतेस्तस्य च ॥ २२ ॥ 

पदच्छेद--अनुछत्ते: , तस्य, 'च । 

सत्राथ--( अनुकृतेः ) “न तत्र सूर्यो माति’ इत्यादि श्रुतिमें प्रतिपादित वस्तु कोई तेज विशेष 
नहीं है किन्तु निविशेष ब्रह्म ही है, क्योंकि 'अनुमाति” उसके प्रकाशका ही सब अनुकरण करते हैं, 
( च ) और ( तस्य ) उसके प्रकाशसे ही यह समस्त जगत्‌ प्रकाशित होता है । 

& “न तत्र सूर्यो भाति न चन्द्रतारक नेमा विद्युती भान्ति कुतोऽयमग्निः । तमेव भान्तमनु- 
माति सर्द तस्य भासा सर्वमिदं विभाति’ ( सु० २।२।१० ) इति समामनन्ति । यत्र यं भान्त- 
मनुभाति सर्व यस्य च भासा सवमिदं बिभाति स कि तेजोधातुः कश्चिदुत प्राश आत्मेति 
विचिकित्सायां तेज्ञोधातुरिति तावत्प़ास्तम्‌ । कुतः ! तेजोधातूनामेव सर्यादीनां भानप्रति- 
चेघात्‌। तेजःस्वभावकं चन्द्रतारकादि तेजःस्वभावक एव सूर्यं भासमानेऽहनि न भासत 
इति प्रसिद्धम्‌। तथा सह सूर्येण सर्वमिदं चन्द्रतारिका यस्मिन्न आसते, सोऽपि तेजः 
सूत्रकार सूचित करते हूँ। और “्यावान्वा०' ( जितना यह वाह्याकाश है उतना हृदयान्तगंत यह 


आकाश है ) प्रसिद्ध आकाशके साथ उपमा देनेवाली इस श्रुतिसे दहराकाशमें इस अल्पत्वका 
निरास किया गया है ॥ २१ ॥ | 


“न॒ तत्र सूर्या भाति? ( वहाँ उस आत्मस्वरूप ब्रह्मामें न सूय प्रकाशित होता है और न चन्द्रमा 
तथा तारे । वहाँ यह बिजली भी प्रकाशित नहीं होती फिर यह निरन्तर दृष्टिमें आनेवाली अग्नि 
किस ग्रिनतीमें है? उसके प्रकाशित होनेसे हो सब प्रकाशित होता है और यह सब कुछ उसीके 
प्रकाशसे प्रकाशमान है) ऐसी श्रुति है । इस श्रुति वाक्यमें जिसके प्रकाशित होनेसे ये सब सूयं, 
चन्द्रमा आदि प्रकाशित होते हैं और जिसके प्रकाशसे यह समस्त जगत्‌ प्रकाशित होता है । इस 
विषयमें सन्देह होता है कि क्या यह कोई तेजस्वी पदार्थ है अथवा परमात्मा ? पूचंपक्षी--यह तेजस्वी 


पदार्थ है ऐसा प्राप्त होता है, किससे ? इससे कि सूयं आदि तेजस्वी पदार्थोके ही मानका प्रतिषेध किया 


है । यह प्रसिद्ध है कि दिनमें स्वामाविक तेजस्वो सूयंके प्रकाशित होनेपर तेज.स्वमाव चन्द्रमा तारा आदि 
प्रकाशित नहों होते । तथा ऐसा ज्ञात होता है कि सूयके साथ यह सब चन्द्र, तारा आदि जिसमें 


तक सत्यानन्दी- 
और निगुण ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध होता है । नामिसे एक वितस्ती ऊपर और कण्ठसे चार अङ्गुल 


नीचे वाम भागमें स्थित हृदय सवलोक प्रसिद्ध है । उसके अन्तर स्थित आकाशको दहर आकाश 
कहा जाता है ॥ २१ ॥ 


“न तन्न सूर्यो माति' यह मुण्डक श्रुति इस अधिकरणका विषयवाक्य है, इस श्रुतिमें 'अनुमाति' 
( अनु-अनन्तर, माति-प्रकाश करना ) यह पद तभी संगत होगा जब तेज: स्वमाववाला कोई एक 
विशेष पदार्थ माना जाय, अन्यथा नहीं; समान स्वभाववादोंमें ही 'अनुकरण' देखनेमें आता है 
जैसे गो गोके पीछे दौड़ते हैं' पक्षी समान जातीय पशीके पीछे उड़ता है । परन्तु अतुल्य स्वमाववालोमें 
'अनुकरण' नहीं देखा जाता, अतः सूर्य आदिके समान वह भी तेजः स्वभाव पदाथ होना 
चाहिए । यद्यपि “यस्मिन्‌ था: थिवी चान्तरिक्षमोतम! ( जिसमें धय, पृथिवी और अन्तरिक्ष ओत- 
व्याप्त हैं ) यहाँ ब्रह्म प्रकृत है, तो भी अभिभव और अनुकारात्मक छिङ्गसे प्रकरणका वाध होकर कोई 


) र... क mts आर कोई 5-49 नरक के 
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स्वभाव एव कश्चिदित्यवगस्यते। अनुभानमपि तेजःस्वभावक एवोपपद्यते; समानस्वभाव- 
केष्चनुकारदरनात्‌ , गच्छन्तमनुगच्छतीतिवत्‌। तस्मात्तेजोधातुः कश्चिदित्येचं प्राप्ते ूमः- 
प्राज्ञ एवात्मा भवितुमहंति । कस्मात्‌ ? अनुकततेः । अज्लुकरणमन्ुकृतिः। यदेतत्‌ (तमेव 
आन्तमचुभाति संस! इत्यनुभानं, तत्प्राज्ञ परिग्रहेऽचकल्पते । “मारूपः सत्यसंकल्पः' ( छा० 
३।१४।२ ) इति हि प्राज्ञमात्मानमामनन्ति । न तु तेजोधातुं कंचित्सूर्यादयो5चुभान्तीति 
प्रसिद्धम्‌।समत्वाञ्च तेजोधातूनां सूर्यादीनां न तेजोघातुमन्यं प्रत्यपेक्षास्ति, यं भान्तमनुभायुः, 
नहि प्रदीपः प्रदीपान्तरमचुभाति। यदप्युक्तम-समानस्वभावकेष्वनुकारो रयत इति। नाय- 
मेकान्तो नियमः, भिन्नस्वमावकेष्वपि ह्ानुकारो दद्द्यते । यथा सुतप्तोऽयःपिण्डोऽग्न्यज्च- 
कृतिरस्नि दहन्तमचुदहति, भौमं वा रजो वायु वहन्तमबुवहती ति । अनुकृतेः’ इत्यनुभानम- 
सू सुचत्‌ । 'तस्य च' इति चतुर्थ पादमस्य र्छोकस्य सूचयति। “तस्य मासा सवमिदं विमाति' 
इति, तद्धे तुकं भानं सूर्यादेरूच्यमानं प्राक्ञमात्मानं गमयति। “तदेवा ज्योतिषां ज्योतिरायुर्हो- 
पासते$5स्तम? ( बृ० ४।४।१६ ) इति हि प्राक्ञमात्मानमामनन्ति; तेजोन्तरेण सुर्यादितेजो 


विभातीत्यप्रखिद्धं विरुद्ध च; तेजोन्तरेण तेजोन्तरस्य प्रतिघातात्‌अथवा- न सूर्यादीना- 


प्रकाशित नहीं होते वह भी कोई तेजःस्त्रमाव पदार्थ है । “अनुमान” भी तेजः स्वमाव पदाथके होनेसे 
ही उपपन्न होता है, क्योंकि समान स्वमाववालोंमें ही अनुकार-अनुकरण देखा जाता है । जसे जाते 
हुएके पीछे जाता है । इससे ज्ञात होता है कि यह कोई एक तेजस्वी पदाथ है । सिद्धान्ती-ऐसा 
प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यह प्रकाशक परमात्मा ही होना युक्त है । किससे ? इससे कि अनुकृतिका 
श्रवण है । अनुक्ृति अर्थात्‌ अनुकरण । “तमेव भान्तमनुभाति संवस्‌? इसप्रकार यह जो अनुमान है, वह 
परमात्माके ग्रहण करनेसे ही संगत हो सकता है। 'मारूपः सत्यसङ्कल्पः ( वह्‌ प्रकाशरूप मर ` 
सत्यसङ्कल्प है ) यह श्रुति स्वयं प्रकाञ्चरूप परमात्माको ही कहती है और किसी तेजस्वी पदाथके 
अनन्तर सूर्यादि प्रकाशित होते हैं ऐसा प्रसिद्ध नहीं है । सूर्यादि तेजस्वी पदार्थोको दुसरेके प्रकाशसे 
प्रकाशित होनेके लिए दूसरे तेजस्वी पदार्थोकी अपेक्षा नहीं है, क्योंकि दोनों समान तेजस्वी हैं । 
प्रदीप किसी दूसरे प्रदीपके अनन्तर प्रकाशित नहों होता । जो यह कहा गया है कि समान स्वभाव 
वालोंमें हो अनुकरण देखा जाता है, तो यह कोई अव्यमिचरित नियम नहीं है, .क्योंकि मिन्न स्वमाव- 
वालोंमें भी अनुकरण देखा जाता है । जैसे अच्छी तरह तपा हुआ लोहेका गोला अग्निका अनुकरण 
करता है जलती हुई अग्निके पीछे जलता है अथवा पार्थिव रज अपनेसे विलक्षण बहती हुई वायुके 
पीछे चलती है । "अनुकृतेः? यह सूत्रमाग अनुमानको सूचित करता है। “तस्य च' यह सूत्रमाग उक्त 
श्रुति 'तस्य भासा सबंमिदं विभाति” के चौथे पादको सूचित करता है । 'तस्य आसा' ( उसके 
प्रकाशसे यह सब प्रकाशित होता है ) इस प्रकार सूर्यादिमें कहा हुआ तद्हेतुक प्रकाश परमात्माका 
ज्ञान कराता है । 'तद्देवा ज्योतिषां ज्योति’ ( उस आदित्यादि ज्योतियोंके ज्योतिःस्वशप अमृतकी 
देवगण आयुरूपसे उपासना करते हैं ) इस प्रकार श्रुति परमात्माको कहती है । सूर्यादि तेज अन्य 
तेजसे प्रकाशित होते हैं यह अप्रसिद्ध ओर विरुद्ध मी है, क्योंकि एक तेजका दुसरे तेजसे प्रतिघात 
होता है । अथवा श्रुतिमें परिपठित सूर्यादिमें ही तदूहेतुक ( ब्रह्महेतुक ) प्रकाश नहीं कहा जाता, 
किन्तु जैसे सूर्यादि ज्योतिकी सत्तासे समस्त रूप-समुदायकी अभिव्यक्ति होती है, वसे ही 'सवसिदस्‌" 


सत्यानन्दी दीपिका याच उ 
तेजोविरेष पदार्थं प्रतीत होता है, ब्रह्म नहीं । पूर्वं “परं ज्योतिरु इस श्रति 
प्रसंगसे “न तत्र सूर्यो भाति’ इत्यादि वाक्यार्थका विचार करते हैं। इस प्रकार प्रसंगसंगतिसे इस 
अधिकरणका आरम्म है । 


२३८ ब्रह्सज-शाड्ररभाष्य अ० १ पा० ३ 


मेव -ठोकपरिपठितानामिदं तद्धेतुकं विभानसुच्यते। कि तर्हि ? 'सरवमिदम' इत्यविशेष- 
श्रुतेः सव॑स्यैवास्य नामरूपक्रियाकारकफलञातस्य याऽभिव्यक्तिः सा त्रह्मज्योतिः सत्तानि- 
सित्ता। यथा सूर्यादिज्योतिःसत्तानिमित्ता सर्वस्य रूपजञातस्याभिव्यक्तिस्तद्वत्‌ । “न तत्र सूर्या 
साति’ इति 'च तन्न’ शब्दसाहरन्प्रकतग्रहणं दशयति । प्रकतं च ब्रह्म ' यस्सिन्दौः एथिची 
चान्तरिक्षमोतम! ( सु० २।२।५ ) इत्यादिना। अनन्तरं च “हिरण्मये परे कोशे विरजं ब्रह्म 
निप्कलस्‌ । तच्छुअं ज्योतिषां ज्योतिस्तचदात्मविदो विदुः इति! कथं तञ्ज्योतिषां ज्योतिरित्यत 
इद्सुत्थितम्‌-'न तत्र सूर्यो भाति’ इति । ॐ यद्प्युक्तम्‌-सूर्यादीनां तेजसां भानप्रतिषेधस्ते- 
जोघाताचेवान्यस्मिन्नचकल्पते सूर्य इवेतरेषासिति। तत्र तु स एव तेजोधातुरन्यो न संभ- 
चतीत्युपपादितम्‌। ब्रह्मण्यपि चैषां आनप्रतिषेधोऽचकर्पते । यतः-यदुपलभ्यते तत्सव 
ब्रह्मणेच ज्योतिषोपलभ्यते, ब्रह्म तु नान्येन ज्योतिषोपळभ्यते, स्वयंज्योतिः स्वरूपत्वात्‌; 
येन सूर्यादयस्तस्मिन्आायुः। ब्रह्म हयन्यद्घयनक्ति, न तु ्रह्मान्येन व्यज्यते; “आत्मनैवायं 
ज्योतिषाऽऽस्ते’ ( बु० ४।३।६ ), अगृह्यो नहि गृह्यते’ ( ३० श२।४ ) इत्या दिश्चुतिस्यः ॥२२॥ . 
अपि च स्मयते ॥ २३ ॥ 
पद्च्छेद--अपि, च, स्मयते । 


__ ०: ND Mr Me ENE EE SS hE 
इस सामान्य श्रृतिसे इत समस्त नाम, खूप, क्रिया, कारक और फल समुदायको जो अभिव्यक्ति है वह 
ब्रह्म ज्योतिकी सत्तासे ही होती है । “न तत्र सूर्यो माति०' इसमें “तत्र? शब्दका कथन करती हुई श्रुति 
प्रकृतका ग्रहण दिखळाती है । और “यस्मिन्‌ ्योः०' ( जिसमें झुलोक, पृथिवी और अन्तरिक्ष ओत 
प्रोत हैं ) इत्यादिसे ब्रह्म ही प्रकृत है । ओर अनन्तर 'हिरण्मये परे कोशे०” ( वह निर्मल और कला- 
हीन ब्रह्म हिरण्यमय-ज्योतिमंय परमकोशमें विद्यमान है । वह शुद्ध और सम्पूर्णं ज्योतिमंय पदार्थोकी 
ज्योति है, और वह है जिसे आत्मज्ञानी पुरुष जानते हैं ) यह श्रुति प्रकृत ब्रह्मको ही कहती है। 
वह ज्योतियोंका ज्योति किस प्रकार है । इस श्काके उत्तरमें “न तत्र सूर्यो आति” यह मन्त्र उपस्थित 
हुआ । सूयंमें दूसरे तेजोंके प्रतिषेधके समान सूयं आदि तेजोंके प्रकाशका प्रतिषेध तमी संगत हो 
सकता है जव कि कोई दूसरा तेजस्वी पदार्थ हो, ऐसा जो कहा गया है, उसके उत्तरमें-वह ब्रह्म ही 
तेजोमय पदार्थ है, उससे अन्य तेजका संभव नहीं है, ऐसा उपपादन किया जा चुका है। ब्रह्ममें मी 
इन सूर्यादि तेजोंके प्रकाशका प्रतिषेध हो सकता है, क्योंकि जा उपलब्ध होता है वह सब ब्रह्मरूप 
ज्योतिसे ही उपलब्ध होता है। [ यदि ब्रह्म किसी दूसरे प्रकाशसे प्रकाशित होता तो सूयं आदि उसके 
प्रकाशक होते | किन्तु ब्रह्म तो अन्य ज्योतिसे उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि वह स्वयं ज्योतिः स्वरूप है । 
जिससे सूयं आदि उसमें प्रकाशमान हों । 'आत्मनेवायं ज्योतिषास्ते०' ( आत्मरूप ज्योतिसे ही यह 
प्रकाशित है ) 'अगृह्यो नहि गुह्यते०' ( वह अगृह्य है, उसका ग्रहण नहीं किया जा सकता ) इत्यादि 
श्रतियोसे ज्ञात होता है कि ब्रह्म अन्य पदार्थको व्यक्त करता है, परन्तु ब्रह्म अन्यसे व्यक्त नहीं होता ॥२२॥ 
। सत्यानन्दी-दीपिका 

# जैसे घटादि पदाथ सूर्यादि प्रकाशसे प्रकाशित होते हैं, अतः वह प्रकाश घटादिका प्रकाशक 
है । घटादि स्वयं अप्रकाशित होनेसे अपनी उपलब्धिमें दुसरे प्रकाशकी अपेक्षा रखते हैं । किन्तु ब्रह्म 
तो स्वयं ज्योतिःस्वरूप है । किसी बाह्य प्रकाशकी अपनी सिद्धिमें अपेक्षा नहीं रखता, क्योंकि “अत्रायं 
पुरुपः स्वयं ज्योतिः' यह श्रृति ब्रह्मको स्वयं ज्योतिरूपसे प्रतिपादित करती है । तेजोमय सूर्यादि पदार्थो- 
की अभिव्यक्ति भी ब्रह्मसे ही होती है, क्योंकि वे जड हैं। स्वप्नावस्थामें सूर्यादि प्रकाशके अमाव 
होनेपर भी उस आत्मज्योतिसे स्की प्रतीति होती है, अतः आत्मा स्वयं ज्योतिः स्वरूप है ॥ २२॥ 
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सृजाथे- ( स्मयते ) 'न तद्भासयते सूर्यो’ यदादित्यगतं तेजो’ इसप्रकार यह स्मृति (अपि) 
भी प्रकृत ब्रह्मका ज्योतिरूपसे प्रतिपादन करती है । 
अपि चेडग्रूपत्वं प्राज्ञस्येवात्मनः स्मरयंते भगवद्गीतासु--न तञ्गासयते सूर्या न 
शझयाङ्गो न पाचकः । यदूरात्वा न निवतन्ते तद्धाम परमं सम! ( गी० १५६ ) इति, “यदादित्यगतं तेजो 
जगद्भासयतेऽखिलम्‌ । यच्चन्द्रमसि यच्चाग्नां तत्तेजो चिद्धि मामकम्‌? (गी० १५।१२) इति च ॥२३॥ 
( ७ प्रमिताधिकरणाम्‌ सू० २४-२५ ) 


शब्दादेव ग्रमितः ॥ २४ ॥ 

पदच्छेद--शब्दादू, एव, प्रमितः । 

सूच्ाथ--( प्रमितः ) ‘अङ्गुष्ठमात्रः पुरुषो' इस प्रमितवाक्यमें प्रतिपाद्य पुरुष परमात्मा ही है, 
( शब्दादेव ) क्योंकि “ईशानो भूतमव्यस्य' इस श्रृतिमें ईशानशब्द हे । 

& 'अङ्गुषठमात्रः पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति’ इति श्रूयते। तथा 'अङष्ठमात्रः पुरुषो 
ज्योतिरिवाधूमकः । ईशानो भूतसव्यस्य स एवाद्य स उ श्व एतट्ठ तत्‌’ (का० २।१।१३) इति च । 
तत्र योऽयमङ्कष्ठमात्रः पुरुषः शूयते, स कि विज्ञानात्मा, किंवा परमात्मेति संशय; । तत्र 
परिमाणोपदेशापत्तावडिज्ञानात्मेति प्राप्तम्‌। न ह्यनन्तायामचिस्तारस्य परमात्मनोऽङ्गष्ठपरि 
साणसुपपद्यते । विज्ञानात्मनस्तूपाधिमत््वात्संमचति कयाचित्कब्पनयाऽङगष्ठमात्रत्वम्‌ । 
स्सृतेश्च--'अथ सत्यवतः कायात्पाशबद्धं वशं गतम्‌ । अङ्गुष्ठमात्रं पुरुषं निश्चकप यमो यळात्‌ ॥ 
(स० सा० ३।२९७।१७) इति। नहि परमेश्वरो वलाद्यमेन निष्क्रष्टुं शक्यः । तेन तत्र संसायं 


और भगवद्गीतामें भी “न तद्‌ भासयते०' ( उस परं ज्योतिस्वरूपको न सूर्य प्रकाशित कर 
सकता है, न चन्द्रमा और न अग्नि ही प्रकाशित कर सकती है, वही मेरा परम धाम है जिसको 
प्राप्त होकर मनुष्य फिर संसारमें नहीं आता ) और 'यदादिस्यागतं०' ( जो तेज सूयंमें स्थित हुआ 
सम्पूणं जगत्को प्रकाशित करता है तथा जो तेज चन्द्रमामें स्थित है ओर जो तेज अन्निमे स्थित है 
-उसे तु मेरा ही तेज समझ ) ऐसा स्वरूप परमात्माका ही कहा गया है ॥ २३ ॥ 

अङ्कुष्ठमात्रः०? ( जो अङ्गष्ठ परिमाण पुरुष शरीरके मध्यमें स्थित है ) और 'अङ्गुष्ठमात्रः० 
( यह अङ्गष्ठामात्र पुरुष धूमरहित ज्योतिके समान है । यह भूत भविष्यत्का शासक है। यही आज 
( वतंमानकालमें ) है और यही कल ( भविष्यत्में ) मी रहेगा । और निश्‍चम यही वही (ब्रह्मतत्त्व) 
है ) ऐसी श्रुतियाँ हैं । इनमें जो यह अङ्गष्ठमात्र पुरुष सुना जाता है वह कया जीवात्मा है अथवा 
क्या वह परमात्मा है? ऐसा संशय होता है । पूचंपक्षी--इन श्रृतियोमें परिमाणके उपदेशसे ऐसा 
प्राप्त होता है कि वह जीवात्मा है, क्योंकि अनन्त आयाम और विस्तारवाला परमात्मा अङ्गुष्ठमात्र 
प्रिमाणवाला हो यह युक्त नहीं है । किन्तु विज्ञानात्मा तो उपाधि युक्त होनेसे किसी कल्पनासे अन्नुष्ठ- 
परिमाणवाला हो सकता है । और “अथ सत्यवतः०' ( इसके अनन्तर यमने सत्यवानुके शरीरसे अपने 
पाशोंसे बंधे हुए और कमवशीभूत अ जु पुरुषको बलपूर्वक खींच लिया ) यह स्मृति भी है। 
परमेश्वर यमसे बलपूर्वक कदापि नहीं जा सकता, इससे स्मृतिमें जीव ही अङ्गष्ठमात्र परिमाण- 
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& पूवं अधिकरणमें परमात्मा ज्योतिः स्वरूप प्रतिपादित किया गया है और इस अधिकर्‌णमें 
“अङ्गषठमात्रः पुरुषो ज्योतिरिवाधूमकः? इस विषयवाक्यमें ज्योतिः द्वारा उपमीयमान जो पुरुष प्रतीत 
होता है, वह परमात्मासे भिन्न दै । ऐसी आशङ्काकी उपस्थितिमें सूत्रकारने इस अधिकरणका आरम्म 
किया है । अङ्गष्ठमात्र हृदयके साथ विज्ञानशब्द वाच्य बुद्धिके साथ तादात्म्याध्यासको कल्पनासे किसी 
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ङष्ठमात्रो निश्चितः, स एवेहापीत्येवं छै प्रासे घ्मः-परमात्मेचायमङ्ग्ठमात्रपरिमितः पुरुषो 
भवितुमर्हति । कस्मात्‌? शब्दात्‌, ईशानो भूतमव्यस्य' इति। नह्यन्यः परमेश्वराद्‌भूत- 
अन्यस्य निरङ्करामीशिता । “एतद्वै तत' इति च प्रकतं पृणमिहाजुसंद्धाति । एतद तद्यत्पृष्ठ 
ब्रह्मे त्यथः । पृष्टं चेह ब्रह्म ‘अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्कृताक्कतात्‌। अन्यत्र भूताच्च 
मव्याच यत्तत्पश्यसि तद्वद’ ( का० १।२।१४ ) इति। दाव्दादेवेति--अभिधान श्रुतेरेवेशान इति 
परमेश्वरो ऽचगम्यत इत्यथः ॥ २४ ॥ 
कथं पुनः सर्वगतस्य परमात्मनः परिमाणोपदेशः ? इत्यत्र जूमः-- 
हृद्यपेक्षया तु मनुष्याधिकारत्वात्‌ ॥ २५॥ 
पदच्छेद्‌--हृदि, अपेक्षया, तु, मनुष्याधिकारत्वात्‌ । 
सूजार्थ--( मनुष्याधिकारत्वात्‌ ) शास्त्रमें मनुष्य अधिकृत है, मनुष्योंका हृदय स्व स्व अङ्गध- 
मात्र होता है । ( तु ) शब्द शङ्का निवृत््यथं है । ( हृद्यपेक्षया ) उस हृदयकी अपेक्षा परमेश्वर भी 
अंगुष्ठमात्र कहा गया है । 
४8 सर्चगतस्यापि परमात्मनो हृद्येऽवस्थानमपेक्ष्याङ्गष्ठमात्रत्वमिदसुच्यते। आका- 
इस्येव वंशप पिक्षमरलिमात्रत्वम्‌। नह्मञजखाऽतिमात्रस्य परमात्मनो ऽहुष्ठमात्रत्वसुपपद्यते 
न चान्यः परमात्मन इह ग्रहणमहतीशानराब्दादिभ्य इत्युक्तम्‌। ननु प्रतिप्राणिभेदं हृदया- 
नामनवस्थितत्वात्तदपेक्षमप्यङ्गष्ठमात्रत्वं नोपपद्यत इत्यत उत्तरमुच्यते-मनुष्याधिकारत्वा- 


वाळा निश्चित होता है वही यहाँ भी निश्चित होता है। सिद्धान्ती-इसप्रकार प्राप्त होनेपर हम कहते 
हुँ-यहाँ यह अङ्गष्ठमात्र परिमित पुरुष परमात्मा ही हो सकता है, किससे ? इससे कि “ईशानो 
भूतमव्यस्य’ इस श्रेतिमें ईशानराब्द है । भूत और भविष्यत्‌का निरङ्कुश ईशिता परमेश्वरसे अन्य नहीं है। 
“एतद्वे तत्‌० ( यह वही है ) इसप्रकार यहाँ 'पुतद्‌' शब्दसे प्र्त पृष्टका यमराज अनुसन्धान करते हैं। 
नचिकेताने जिस ब्रह्मके विषयमें पूछा था यह वही है, ऐसा अथं है । “अन्यत्र धर्माद०' ( घमंसे अन्य, 
अघमंसे अन्य तथा इस कायं-कारणसे अन्य एवं भूत, भविष्यत्‌ तथा वर्तमानसे भिन्न जिसको आप 
देखते हे--अनुमव करते हैं उसे कहिये ) इसप्रकार यहाँ ब्रह्मविषयक प्रश्‍न है । शब्दसे ही अर्थात्‌ 
[ इंशानो भूतभव्यस्य ] इस अभिधान श्रृतिसे ही यह परमेश्वर ज्ञात होता है, यह अथे है ॥ २४॥ 

फिर सवंत्र व्यापक परमात्मामें अङ्ुष्ठमात्र -परिमाणका उपदेश कंसे है? इस विषयमें हम 

जसे बांसके पवंमें अवस्थित होनेके कारण आकाश अरत्नि-हाथ भर कहलाता है, वैसे हृदयमें 
अवस्थित होनेकी अपेक्षा सवंगत परमात्मा भी अगुष्ठमात्र कहा जाता है, क्योंकि परिमाणातीत 
परमेश्वरका मुख्यरूपसे अंगुष्ठमात्र होना युक्त महीं है, और ऐसा कहा जा चुका है कि ईशानशब्द आदिं 
हेतुओके होनेसे परमेश्वरसे अन्यका यहाँ ग्रहण भी नहीं किया जा सकता । परन्तु प्रत्येक प्राणीका 
हृदय भिन्न-भिन्न परिमाणवाला. होता है एक-सा नहीं होता, अतः उसकी अपेक्षासे मी 
परमात्माका अंगुष्ठ परिमाण होना युक्त नहीं है ? इसके उत्तरमें कहते है--'मनुप्याधिकारत्वात! । 
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प्रकार बुद्धिूप उपाधि युक्त जीवात्मा अगुष्ठमात्र हो सकता है, किन्तु सवगत परमेश्वर नहीं । यह 
पूवपक्षीका अभिप्राय दै । 

# उद्धृत श्रुतियोंमें अंगुष्ठमात्र पुरुषको जगतका नियामक कहा गया है । सबका कारण होनेसे 
परमेश्वर ही समीका नियामक हो सकता है, इसलिए अंगुष्ठमात्र पुरुष परमेश्वर ही है। पूर्वपक्षे 
ब्रह्मदष्टसे जीवको उपासना फल है, सिद्धान्तमें जीव ब्रह्मका अभेदज्ञान है ॥ २४ ॥ 


# यद्यपि परमात्मा घ्यापक है तो भी उसकी उपासनामें मनुष्यको अधिकारी मानकर और 
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दिति। शास्त्र ह्यविददांप प्रवृत्तमपि मजुप्यानेचाधिकरोति, शक्तत्वादर्थित्वादपयु दर्तत्वादुप- 
नयनादिशाखाब्चेति वर्णितमतद्धिकारलक्षणे ( जे० ६।१ ) । मजुप्याणां च नियतपरिमाणः 
कायः। ओचित्येन नियतपरिमाणमेव चेपामङगष्ठमात्रं हृदयम्‌। अतो मञुप्याधिकारत्वा- 
च्छारत्रस्य मञुप्यहृदयावस्थानापेक्षमङ्गष्ठमात्रत्वसुपपन्नं परमात्मनः ।यदप्युक्तम्‌-परिमा- 
णोपदेशात्स्मृतेश्च संसायंचायमङ्गष्ठमात्रः प्रत्येतव्य इति, तत्प्रत्युच्यते-'स आत्मा तत्त्वमसि 
इत्यादिचत्संसारिण एव सतो ऽङ्ग ए्रमात्रस्य ्रह्मत्वमिदसुपदिइयतइति । द्विरूपा हि वेदान्त- 
वाक्यानां प्रवृत्तिः, कचित्परमात्म स्वरूपनिरूपणपरा, कचिद्विज्ञानात्मनः परमात्मे कत्वो प- 


शास्त्र सामान्य रीतिसे प्रवृत्त हुआ भी ( त्रंवणिक ) मनुष्योंको ही अधिकृत करता है, क्योंकि वे 


समथ हैं, कामना विशेषसे युक्त हैं, श्र॒त्युक्त कर्मानुष्ठानमें अनिराकृत हैं और शास्त्र उनके उपनयन 
आदिका विधान करता है, ऐसा अधिकारलक्षणमें जेनिसि मुनिने वर्णन किया है । मतुष्योंका शरीर 
निश्चित परिमाण ( अपना-अपना सात वितस्ति परिमाण ) वाला होता है, इसलिए उनके हृदयका 
परिमाण भी उचितरूपसे नियत अङ्नुष्ठमात्र होना चाहिए । इससे यह सिद्ध होता है कि शास्त्रमें 
मनुष्योंका अधिकार होनेसे मनुष्यके हृदयमें अवस्थित होनेके कारण परमात्माका अङ्गष्ठपरिमाण 
होना युक्त है । जो यह कहा गया है कि परिमाणके उपदेशसे और [ सत्यवतः कायात्‌ ] इस पूवोक्त 
स्मृतिसे संसारी पुरुषको ही अङ्गुष्ठमात् पुरुष. समझना चाहिए, उसके उत्तरमें कहते हँ “स आत्मा 
तस्वमसि' ( वह आत्मा है वह तु है) इत्यादिके समान इस अंगुष्ठमात्र संसारीको ही ब्रह्महपसे यह 
उपदेश किया जाता है, क्योंकि वेदान्तवाक्योंकी दो प्रकारकी प्रवृत्ति है। कहीं परमात्मस्वरूप 


सत्यानन्दी-दीपिका 
उसके हृदयको उपासनाका स्थान मानकर अंगुष्ठमात्र हृदयके परिमाणको परमात्माका परिमाण 


स्वीकार किया गया है । मनुष्योंमें मी केवल ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य इन तीनोंका वंदिक कम 
करनेमें अधिकार है, ये तीनों ही समथं, अर्थी, अनिराक्कत ओर उपनयन आदि शास्त्रवाले हैँ। | 
'स्वगंकामो यजेत? इत्यादि सामर्थ्यका प्रतिपादन है । इससे यह सूचित होता है कि कर्मानुष्ठानमें पशु, देव 
तषि आदिका अधिकार निषिद्ध है । कारण कि शास्त्रज्ञान रहित होनेसे पशु अधिकारी नहीं हो सकता । 
देव आदिके उद्देश्यसे होम आदि किये जाते हैं, इन्द्र आदि देव अपनेको उद्देश्यकर होम आदि 
नहीं कर सकते, इससे वे वैदिक यज्ञादि कमं करनेमें असमर्थ हैं। इसप्रकार आर्षेयवरण-ऋषियोंके 
वरणमें अन्य ऋषिके अमावसे ऋषि भी असमथं होते हैं। अथित्व कहनेसे यह सूचित होता है 
कि कामना रहित मुमुक्ष और पशु, स्थावर आदिका कर्मानुष्ठानमें अधिकार निराकृत है । मुमुक्षु 
चित्तशुद्धिके लिए निष्काममावसे नित्य ओर नेमित्तक कमं कर सकता है किन्तु काम्यकमं नहीं । 
जिसका चित्त शुद्ध है उसका कमं करनेमें . अधिकार नहीं है किन्तु मोक्षके साधन वेदान्तश्रवण 
आदिमें अधिकार है । अपयुंदस्तत्व शब्दसे शृद्वका वेदिक कर्मानुष्ठानमें निषेध सूचित किया गया है, 
'झूद्रो यज्ञेऽनवक्लृसः' ( तै० सं० ७।१।१।६ ) ( शूद्र यज्ञके योग्य नहीं है ) क्योंकि वह हिज नहीं 
दै, इसलिए बेदाध्ययनके आरम्ममें उपनयन-यज्ञोपवीत आदि संस्कार उसके नहीं होते । “उपनयोत' 
“तसध्यापयीत' ( द्विज उपनयन करे, वेदाध्यापन करे ) “वसन्ते वसन्ते माणो अरिननाद्धीत, ओष्मे 
राजन्यः, शरदि वेश्यः’ ( प्रत्येक वसन्त ऋतुमें ब्राह्मण अग्निका अधान करे, ग्रीष्ममें क्षत्रिय और 
शरदमें वेश्य ) इसप्रकार तीनों वर्णोका वेदिक कमंमें अधिकार हैं। यहाँ “पयुदस्त शब्द शृद्रका 
निराकरण करता है, अतः उससे भिन्न छेष तीन वणं अपयुंदस्त कहाते हैं, इसलिए इन तीनोंका 
वेदिक कमंमें अधिकार है । 

% इस पूर्वोक्त रीतिसे 'अकुष्ठमात्रः पुरुष” इत्यादि मन्त्र जीव ओर ब्रहामें अभेद कहकर . 
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देशपरा । तद्त्र विज्ञानात्मनः परमात्मनेकत्वसुपदिच्यते, नाजुछमातरत्बं कस्यचित्‌ । एत- 
सेवार्थ परेण स्फुरीकरिंष्यति--अङ्गष्ठमात्रः पुरुषोऽन्तरात्मा सदा जनानां हृदये संनिविष्टः । 
तं स्वाच्छरीराखचृहेन्सु्ञादिवेषीकां धेयंण । तं विद्याच्छुक्रमस्ृतम्‌' ( का० २।६।१७ ) इति ॥२५॥ 
( ८ देवताधिकरणम्‌ स्‌० १६-३३ ) 
तदुप र्यं पिबादरायणः संभवात्‌ ॥ २६ ॥ 
पद्च्छेद--तदुपरि, अपिः बादरायणः, सम्मवात्‌ । 

सुत्नार्थ--( तदुपयंपि ) मनुष्यसे श्रेष्ठ देवादिमें ( सम्भवाद्‌ ) अर्थित्व आदि अधिकारके कारणका 
सम्भव होनेसे वे भी ब्रह्मविद्यामें अधिकारी हैं, ( बादरायणः ) ऐसा बादरायण आचाय मानते हैं। 

के अङ्गष्ठमारश्रुतिर्मेजुष्यहृदयापेक्षा मजुप्याधिकारत्वाच्छास््स्येत्युक्तम्‌, तत्प्रसङ्गे- 
नेदसुच्यते। बाढम्‌, मचुष्यानधिकरोति शारत्रम्‌; नतु मजुष्यानेवेतीह ब्रह्मज्ञाने नियमोऽति। 
तेषां मञुष्याणासुपरिष्टाद्ये देवादयस्तानप्यधिकरोति शास्त्रमिति बादरायण आचार्या 
मन्यते । कस्मात्‌ ? संभवात्‌ । संभवति हि तेपामप्यर्थित्वायधिकारकारणम्‌ । तत्राथित्वं 
ताचन्मोक्षविषयं देचादीनामपि संभवति विकारविषयविभूत्यनित्यत्वालोचनादिनिमि नम्‌। 
तथा सामथ्येमपि तेषां संभवति; मन्त्राथचादे तिहासपुराणलोकेभ्योविग्रहयत्वाद्यवगमात्‌। 
नच तेषां कश्चित्प्रतिषेधोऽस्ति । नचोपनयनशास्त्रेणेषामधिकारो निवत्यंत; उपनयनस्य 


निरूपण परक है ओर कहीं पर जीवात्मामें परमात्मैकत्वपरक उपदेश है । यहाँ पर जीवात्माका पर- 


मात्माके साथ एकत्वका उपदेश है, किसीका भी अंगुष्ठपरिमाणके उपदेशमें तात्पयं नहीं है। इसी 
अर्थको 'अङ्गुष्ठमात्रः०' (अंगुष्ठमात्र पुरुष जो अन्तरात्मा है सवंदा जीवके हृदय देशमै स्थित है मुञ्जसे 
सींकके समान उसे धयंपूवक अपने शरीरसे बाहर निकाले [ अर्थात्‌ शरीरसे पृथककर अनुमव करे ] 
उसे शुक्र ( शुद्ध ) और अमृतरूप समझे ) इस उत्तरवाक्यसे यमराज स्पष्ट करेंगे ॥ २५॥ 

जो यह कहा गया है कि अंगुष्ठमात्र श्रुति मनुष्यके हूदयकी अपेक्षा रखती है, क्योंकि शासत्रमें, 
मनुष्यका अधिकार है उस प्रसङ्गसे यह कहा जाता है । यह ठीक है कि शास्त्र मनुष्योंको अधिकृत 
करता है, परन्तु वह केवल मनुष्योंको ही अधिकृत करता है ऐसा यहाँ ब्रह्माज्ञानमें नियम नहीं हैं । 
किन्तु बादरायण आचार्यका मत है कि उन मनुष्योंसे श्रेष्ठ जो देवादि हैं उनको भी शस्त्र अधिकृत 
करता है । किससे ? इससे कि ऐसा सम्मव है। कारण कि उनमें भी अधित्वादि अधिकारका कारण 
सम्मव है । क्योंकि विकार विषय विभूति ( ऐश्वर्यसूख ) में अनित्यत्व आलोचन आदि निमित्तक मोक्ष 
विषयक अथित्व देवादिमें भी हो सकता है । उसी प्रकार उनमें सामथ्यं भी सम्मव है । क्योंकि मन्त्र, 
अर्थवाद, इतिहास, पुराण और लोक अनुमवसे यह अवगत होता है कि वे शरीरधारी हैं। उनके लिए 
कोई प्रतिषेध नहीं है । और उपनयन आदि शास्त्रे पक म्य) अधिकार निवृत्त नहीं होता, 


र - सत्यानन्दी-दीपिका 
अगुष्ठमात्र शब्दसे सवव्यापक परमेश्वरका ही ग्रहण करते हैं सांसारिक जीवका नहीं । पृव॑पक्षमें ब्रह्म- 
दष्टिसे जीवकी उपासना फल है, सिद्धान्तमें अन्तरात्मा और ब्रह्माका अभेदज्ञान फल है ॥ २५॥ 

% गत अधिकरणके अनुसार शास्त्रमें यदि मनुष्योंका ही अधिकार है तो देवादिका ब्रह्मः 
विद्यामें अधिकार नहीं होगा । इस आक्षेपसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है। वेदिक कर्मा- 
नुष्ठानमें मनुष्यका अधिकार है यह युक्त है। परन्तु ब्रह्मज्ञानमें मी केवळ मनुष्योंका ही अधिकार है 
अन्यका नहीं, यह नियम नहीं है । क्योंकि शास्त्रमें अधिकारके कारण सामथ्यं, अधित्वादि तो देवादिमे 
भी सम्मव हैं। यद्यपि ऐ्वयं सुखमें आसक्त होनेके कारण उनमें व॑राग्यादिका होना कठिन है, तो 
भी मोगोंको परिणामी, नश्वर समझनेवाळे ओर निरतिशयसुखको चाहनेवाले विवेकी देव मोक्षार्थी 


| 
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वेदाध्ययनार्थत्वात्‌। तेषां च स्वयंप्रतिभातचेदत्वात्‌। # अपि चेषां विद्या्रहणार्थं ब्रह्म- 
चर्यादि दर्शायति--'एकशतं ह बै वर्षाणि मघवान्प्रजापतौ ब्रह्मचयमुचास” ( छा० ८।११।३ ), 
“युवे वारुणिः वरुणं पितरसुपससार। अधीहि सगवो ब्रह्म! ( ते० ३१) इत्यादि । यदपि 
कर्मेर्चनधिकारकारणसुक्तम्‌-'न देवानां देवतान्तरामावात्‌' ( ज० ६।१।६ ) इति, `न ऋपोणा- 
सापयान्तरामावात्‌' (ज० ६।१।७) इति । न तद्विद्यास्वस्ि। न होन्द्रादीनां विद्यास्वधिक्रिय- 
माणानामिन्द्रायुद्देशोन किचित्छृत्यमस्ति न च भ्रग्वादीनां भ्ृग्वादिसगोत्रतया । तस्मा- 
देवादीनामपि विद्यास्वधिकारः केन वायते ? देवाद्यधिकारेऽप्यङ्ग छठमात्रश्चुतिः स्वाङ्कुष्ठा- 
पेक्षया न विरुध्यते ॥ २६ ॥ 
विरोधः कर्मणीति चेन्नानेकप्रतिपत्तेदेश नाव ॥ २७॥ 

पद्च्छेद--विरोधः, कर्मणि, इति, चेत्‌, न, अनेकप्रतिपत्तेः, दशनात्‌ । 

सूचाथ- इन्द्र आदि देवोंका यदि शरीर माना जाय तो ( कमंणि विरोध; ) कममें विरोध 
हो जायगा । ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं, ( अनेकभ्रतिपत्तः ) क्योंकि युगपत्‌ एकको 
ही अनेक शरीरों की प्राप्ति होती है, ऐसा ( दशनात्‌ ) 'स एकधा मवति' ( वह एक प्रकारका होता है 
तीन प्रकारका होता है ) इत्यादि श्रुतियोंमें देखा जाता है। अथवा अनेक कमॉमें एकका ही 
अङ्ग होना लोकमें देखा जाता है, अतः इन्द्र आदिका भी अनेक स्थलोंमें हवि ग्रहण करना युक्त है । 

* स्यादेतत्‌, यदि विग्रहत्वाद्यभ्युपगमेन देवादीनां विद्यास्वधिकारो वण्यंत। 


विग्रहवत्वार त्विगादिचदिन्द्रादीनामपि स्वरूपसंनिधानेन कर्माङ्गभावो 5 भ्युपगस्येत्‌। तदा 


कारण कि उपनथन वेद अध्ययनके लिए होता है, उनको वेदका प्रकाश स्वय हो होता है। ओर 
“एकशतं ह चै०' ( इन्द्रने प्रजापतिके यहाँ एकसो एक वर्ष ब्रह्मचयंवास किया ) 'भ्गुर्वे वारुणिः 
( वश्णका सुप्रसिद्ध पुत्र भृगु अपने पिता वरुणके पास गया, और वोला--भगवनु मुझे ब्रह्मज्ञानका 
उपदेश कीजिए ) इत्यादि श्रुति उन देवादिमें विद्या ग्रहणके लिए ब्रह्मचयं आदि दिखलाती है । 
“न देचानां०' ( देवताओंको कमंमें अधिकार नहों है, क्योंकि अन्य देवताओंका अमाव है अर्थात्‌ 
इन्द्र से पृथक्‌ अन्य इन्द्रका अमाव है ) और “न ऋषीणाम्‌०' ( ऋषियोंका कमंमें अधिकार नहीं है, 
क्योंकि दूसरे ऋषिका अमाव है अर्यात्‌ तद्नाम और तद्रूपवोळा अन्य ऋषि नहीं है जिसके 
उद्देश्यसे कमं करे ) इसप्रकार जो उनका कमंमें अनधिकारका कारण कहा गया है वह विद्याओंमें नहीं 
है । क्योंकि विद्याओंमें अधिकारी हुए इन्द्रादिका इन्द्रादिके उद्देश्यसे कोई मी कृत्य नहीं है । ओर भृगु 
आदि त्ऋषियोंका मी भृगु आदिके सगोत्रके उद्देश्यसे कोई भी कृत्य नहीं है। इससे देवादिका भी 
विद्याओंमें अधिकार कौन निवारण कर सकता है। देवादिके अधिकारमें भी अंगुष्ठमात्र श्रुति अपने 
अङ्गष्ठकी अपेक्षासे विरुद्ध नहीं है ॥ २६ ॥ 

` ऐसा हो, यदि शरीरधारी स्वीकारकर देव आदिका विद्याओंमें अधिकार कहा जाय तो शरीर- 
वाला होनेसे ऋत्विक्‌ आदिके समान इन्द्र आदिका मी स्वरूप संनिधानसे कममें अङ्गमाव स्वीकार 
करना पड़ेगा तब तो कमंमें विरोध होगा, क्योंकि यागमें स्वरूप सान्निष्यसे इन्द्र आदिका अङ्गमाव 


: सत्यानन्दी दीपिका 
हो सकते हैं । इसप्रकारके अनेक उदाहरण शास्त्र आदिमें उपलब्ध होते हैं । 


# 'तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एवं तदमवत्‌ तथर्षीणाम्‌' ( देव, ऋषि और मनुष्योमें से 
जिस जिसने यह जान लिया कि "मैं ब्रह्म हुँ वह ब्रह्म ही हो गया ) इससे देवोंके ब्रह्मविद्यामे 
अधिकारका कोई प्रतिषेध नहीं कर सकता । यहां पूवपक्षमें क्रममुक्तिकी इच्छावाले पुरुषोंकी दहर 
आदि उपासनाओंमें अभरवृत्ति फल है, क्योंकि पूवंपक्षमें जब देवोंका ज्ञानमें अधिकार नहीं दै तब 





२४४ नरह्मयसुच-दाहुरभाष्य [ अ० १ पा०३ 


` च विरोधः कमणि स्यात्‌। नहीन्द्रादीनां स्वरूपसंनिधानेन यागे5ङ्गमावो उद्यते, नच 
संभवति; बहुषु यागेषु युगपदेकस्येन्द्रस्य स्वरूपसंनिधानतानुपपत्तरिति चेत्‌, नायमस्ति 
विरोधः । कस्मात्‌ ? अनेकप्रतिपत्तेः । पकस्यापि देवतात्मत्तो युगपदनेकस्वरूपप्रतिपत्तिः 
संभवति । कथमेतदवगम्यते ? दृशंनात्‌। तथा हि- कति देवाः इत्युपक्रम्य “त्रयश्च त्री च 
दाता त्रयश्च त्री च सहस्रा? इति निरुच्य कतमे ते' इत्यस्यां पृच्छायाम्‌ महिमान एचेपामेते 
त्रयखिशत्वेव देवाः? ( दृ ३।९।१,२ ) इति ब्रुवती श्रुतिरेकेकश्य देवतात्मनो युगपदनेकरूपतां 
दर्शायति । * तथा त्रयसख्िशतोऽपि बडाचन्तर्भावक्रमेण 'कतम एको देव इति प्राणः 


देखनेमें नहीं आता और सम्भव मी नहीं है, क्योंकि बहुत यागोंमें एक ही समय एक ही इन्द्रकी 


स्वरूपसे उपस्थिति अनुपपन्न है, ऐसा यदि कहो तो यह विरोध नहीं है, किससे ? इससे कि अनेक प्रतिपत्ति | 


है। एक ही समयमें एक ही देवतात्मामें अनेक शरीरोंकी प्राप्ति सम्भव है। यह कसे समझा जाय ? 
दशन होनेसे अर्थात्‌ श्रुतिमें ऐसा देखा जाता है, क्योंकि 'कति देवाः? (देवता कितने हैं) ऐसा उपक्र मकर 
“त्रयश्च त्री च०' ( तीन सौ तीन भोर तीन हजार तीन अर्थात्‌ तीन सहस्र तीन सो छः हँ) ऐसा 
निवंचनकर कतमे ते' ( वे कोन हैं ) ऐसा प्रश्‍न उपस्थित होनेपर 'महिमान एवेपा०' (याज्ञवल्त्रय-ये तो 
इनकी महिमा ही है। देवता तो आठ वसु, एकादश रुद्र, द्वादश आदित्य, इन्द्र और प्रजापति इस 
प्रकार तँतीस ही हैं) इस प्रकार कहती हुई श्रुति एक एक देवतात्माकी एक ही समयमें अनेक रूपता 
दिखलाती है । उसीप्रकार उन तैंतीस देवोंका भी क्रमशः छः, तीन, दो और एकमें अन्तर्भाव दिखलाकर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
दहर आदि उपासनासे देवभावको प्राप्त होनेपर भी वे उपासक क्रम मुक्तिको प्राप्त नहीं कर सकते, 


क्योंकि कंवल्यभुक्ति ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञाने ही होती है, उनको इस प्रकारका ज्ञान नहीं होता; और 
सिद्धान्तमें क्रम मुक्तिकी इच्छा करनेवाले पुरुषोंकी दहरादि उपासनाओंमें प्रवृत्ति फल है । क्योंकि 
देवादिको ज्ञानमें अधिकार है। इस कारण दहरादि उपासना द्वारा क्रमसे मोक्षार्थी पुरुष देवमाव 
प्राप्तकर ब्रह्मादि लोकोमें ब्रह्मात्मेकत्व ज्ञान प्राप्तकर मोक्षको प्राप्त हो सकते हैं ॥ २६ ॥ 

% यदि देवताको देहधारी मानें तो याग आदिमें ऋत्विकके समान उसका भी वहाँ प्रत्यक्ष 
दर्शन होना चाहिए, परन्तु होता नहीं है, अतः अथं युक्त शब्दको ही देवता मानना युक्त है । 
, चब्दात्मक देवता तो जड़ है, इसलिए उसकी विद्यामें अधिकारकी चर्चा ही असम्भव है । शब्दात्मक 
देवता माननेसे कमंमें विरोध भी नहों होगा । सिद्धान्ती--यह युक्त नहीं है, क्योंकि देवताओंके 
युगपद्‌ झनेक शरीर धारण करनेमें श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण, लोक अनुभव आदि अनेक प्रबल 
प्रमाण हैं। जेसे योगी लोग योग़बळसे एक ही समयमें अनेक स्वरूपोंको धारण कर अनेक कार्ये 
करते हैं, वेसे देवता भी ऐश्वयं आदि बरसे अनेक स्वरूप धारण करते हैं, इसमें कोई विरोधका 


अवकाय नहीं है । इस विषयमे शाकल्य और याज्ञवल्क्यका प्रदनोत्तर है-शाकल्य- “कतमै ते०'.( वे . 


कितने हैं ? ) याज्ञ वल्क्य--“ब्रय खिशत््वे०' (वे तैतीस हैं) 'अग्नि, पृथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य, थयो, 
चन्द्रमा ओर नक्षत्र ये आठ वसु हैं, क्योकि यही प्राणियोंके कर्मफलके आश्रय देहादि कार्यकरण 
संघातरूपसे परिणत होकर सवं जगतूको बसाते हैं, इसलिए ये वसु कहे जाते हैं। पाँच ज्ञानेन्द्रिय, 
पाँच कर्मेन्द्रिय ओर एक मन ये एकादश रुद्र हैं, क्योंकि मृत्युके समयमें इनके देहसे निकल जानेपर 
कुठम्बियोंको रुळाने-रुदन करानेसे ये रुद्र कहलाते हैं । वर्षमें द्वादश मास होनेसे द्वादश आदित्य हैं, 
ये पुनः पुनः परिभ्रमण करते हुए आयु और कमफल भोगको हरण करते हैं, अतः ये आदित्य कहे 
बाते हैं । इन्द्र और प्रजापति ये ही देवता अपनी-अपनी सामथ्यंसे अनेक रूप हो जाते हैं । 

# वे तेतीस देवता- अग्नि, प्रृथिवी, वायु, शन्तरिक्ष, आदित्य और दुलोक इन छः की 
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इति ग्राणेकरूपतां देवाना दर्शयन्ती तस्यैवैकस्य प्राणस्य युगपदनेकरूपतां दशंयति तथा 
स्सृतिरपि--'आत्मनो वे शारीराणि बहूनि भरतषंस ॥ योगी कुर्याद्वळं प्राप्य तेश्च सर्वेमहीं चरेत्‌ ॥ 
प्राप्नुयाद्विषयान्केश्चिस्कैश्चिदु्रं तपश्चरेत्‌ ॥ संक्षिपेच्च पुनस्तानि सूर्या रश्मिगणानिच ॥' इत्येचंजाती- 
यका प्राप्ताणिमाचेश्वर्याणां योगिनामपि युरापदनेकशारीरयोगं दशयति । किमु वक्तव्यमा- 
जानसिद्धानां देवानाम्‌। अनेकरूपप्रतिपतिसंभवाचचैकेका देवता बहुभी रुपैरात्मानं 
प्रविभज्य वहुषु यागेषु युगपदङ्गभावं गच्छतीति। परेश्च न इइ्यतेऽन्तर्धाना दिक्रियायोगा- 
दित्युपपद्यते । अनेकप्रतिपत्तेद्शनादित्यस्यापरा व्याख्या- विंग्रहवतामपि कर्माङ्गभाव- 
चोद्नास्वनेका प्रतिपत्तिर्टश्यते | कचिदेकोऽपि विग्रहवाननेकत्र युगपदङ्गभावं न गच्छति, 
यथा वहुभिभॉजयद्विनेंकों ्रह्मणो युगपद्गोज्यते। कचिष्चेकोऽपि विग्रहवाननेकत्र युगपद्‌- 
ज्ुभावं गच्छति, यथा वहुभिनंमस्कुर्चाणेरेको ब्राह्मणो युगपन्नमस्क्रियते। तद्वदिहोदे रा- 


EES) 
“कतम एको देवः? (वह एक देव कौन है ? प्राण है) इसप्रकार देवोंका प्राणछप एक स्वरूप दिखळाती 


हुई श्रुति उसी एक प्राणकी युगपत्‌ अनेक रूपता दिखळाती है । तथा 'आस्मनो बे०' ( हे भरतकुलमें 
श्रेष्ठ | योगी योगमहिमासे अपने अनेक शरीर धारण करता है उन सब शरीरांछे पृथिवीमे विचरण 
करता है, उनमेंसे कुछ शरोरोंसे विषयमोग प्राप्त करता है और कुछ शरीरोंसे उग्रतप करता है, और 
फिर जैसे सूयं रश्मि समूहको अपनेमें समेट लेता है, वसे योगी पुरुष उन शरीरोंको अपनेमें समेट 
लेता है ) इसप्रकारको स्मृति मी प्राप्त अणिमा आदि ऐश्वर्यवाले योगियोका मी युगपत्‌ अनेक 
शरीरोंसे सम्बन्ध दिखलाती है । जन्म सिद्ध देवोंके विषयमें तो फिर कहना ही क्या हे । अनेकस्वरूप 


घारणकर सकनेके कारण एक-एक देवता बहुत रूपों-शरीरोंसे अपनेको विभक्तकर युगपत्‌ बहुत 
यागोंमें अङ्गमावको प्राप्त हो सकता है । अन्तर्धान आदि योग क्रियाको सामथ्यंसे दूसरे पुरुष उन्हें 


देख नहीं सकते, इसप्रकार शरीरधारी सिद्ध होनेपर देवोंका ब्रह्मविद्यामें अधिकार युक्त हे । 'अनेक- 
प्रतिपत्तेदंशनात्‌” अव यह इसकी दुसरो व्याख्या है-देहधारियोंको भो कर्मके अङ्गमावको विधान 
करनेवाले विधिवाक्योंमें अनेक प्रतिपत्ति देखी जाती है । कहीं पर एक ही शरीरधारी अनेक स्थळोंमें 
युगपत्‌ अङ्ग मावको प्राप्त नहों हो सकता, जैसे भोजन करानेवाळे बहुत यजमानोंद्वारा युगपत्‌ (अनेक 
स्थलोमें ) एक ही ब्राह्मणको भोजन नहीं कराया जा सकता । इसीप्रकार कहोंपर युगपत्‌ अनेक स्थलोमें 
एक भी अङ्गभावको प्राप्त होता है, जैसे बहुत नमस्कार करनेवालोंसे युगपत्‌ एक ब्राह्मण नमस्कृत 
भी होता है । तो इसी प्रकार यहाँ मी उद्देश्य द्रव्य परित्यागात्मक यागमें एक शरीरी देवताके उद्देश्यसे 
सत्यानन्दी-दीपिका 
विभूतियाँ हैं, अतः इनका इन छः में ही अन्तर्माव है। इनका पृथिवी, अन्तरिक्ष और द्यु इन तीनमें 
अन्तर्भाव है । ये तीन, अन्न और प्राण इन दोमें अन्तमूंत हैं, और ये दोनों एक प्राणरूप हिरण्य- 
गरममें अन्तर्भूत हैं। इसप्रकार श्ुतिमें अनेकरूपता. दिखाई गयी है । इसमें “अणिमा महिमा चेव 
छचिमा प्राप्तिरीशिता ॥ प्राकाम्यं च वशित्वं च यत्रकामावसायिता ॥' (माकण्डेयपुराण) (अणिमा, 
महिमा, रूघिमा, प्राप्ति, ईशित्व, प्राकाम्य, वशित्व और यत्रकामावसायिता ) ये आठ ऐह्वर्य हैं । 
“योगी योगबळसे क्षणमरमें सुक्ष्म, महान, भारी और हल्का हो जाता है । प्राप्ति-अंगुलीसे चन्द्रमा 
आदिका स्पशं करना, ईक्षिता-सष्टि करनेकी सामथ्यं, प्राकाम्य-इच्छा शक्तिका नाश न होना, वशित्व- 
नियमन करनेको शक्ति, यत्रकामावसायिता-संकल्पमात्रसे इष्टको प्राप्ति ।' 'जन्मोपधिमन्त्रतपः समाधिजा 
सिद्धयः? ( यो- यू० ४।१ ) ( जन्म. औषधसेवन, मन्त्रानुष्ठान, तप और समाधिसे सिद्धियां उत्पन्न 
होती हैं ) यह स्मृति प्रमाण भी है। साधनोंसे शरीर, इन्द्रिय और चित्तका मल नष्ट होकर विशेष 
परिवतंन होनेसे उनमें अलोकिक शक्तियोंके प्रादुर्मावको सिद्धि कहते है । योगबलसे जब योगी एकसे 





२४६ ब्रह्मसूच-दाऊुरभाव्ये [ अ० १ पा० ३ ` 
परित्यागात्सकत्वाद्यागस्य विग्रहवतीसप्येका देवतामुद्दिश्य वहवः स्वं स्वं दरव्यं युगपत्परि- 


त्यक्ष्यन्तीति विग्रहत्त्वेडपि देवतानां न किंचित्कर्मणि चिङ्ध्यते ॥ २७ ॥ 


शब्द इति चेन्नातः ग्रभवारप्रस्यक्षाचुमानास्यास्‌ ॥ २८ ॥ 
पदृच्छेद--शब्दे, इति, चेत्‌, न, अतः, प्रभवात्‌, प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ । 


सून्ना्थं--( शब्दे ) वेदवाक्यमें विरोध उपस्थित होगा, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो | 
युक्त नहीं है, क्योंकि ( अतः ) वेदिक शब्दोंसे ( प्रभवात्‌ ) देव आदि जगतुका प्रभव होता है । 


यह बात ( प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ ) प्रत्यक्ष-श्रति, अनुमान-स्मृतिसे सिद्ध होती है । 


मा नाम विम्रहवत्त्वे देवादीनामश्युपगस्याने कर्मणि कश्चिद्विरोधः प्रसञ्चि। | 


शब्दे तु विरोधः प्रसज्येत । कथम्‌? ओत्पत्तिक हि शब्दस्याथन संचन्धमाश्चित्य 'अनपेक्ष- 
त्वात' इति वेदस्य प्रामाण्यं स्थापितम्‌ । इदानीं लु विग्रहवती देवता ५ भ्युपगज्यमाना यद्य- 


प्येश्वययोगा द्युगपदनेककमंसंबन्धीनि हथींषि भुञ्जीत, तथापि वित्रदयोगादस्मदादिचज्ञ- | 


ननमरणबती सेति नित्यस्य शब्दस्य नित्येनाथन नित्ये संबन्धे प्रतीयमाने यद्ठेदिके शब्दे 
प्रामाण्यं स्थितं तस्य विरोधः स्यादिति चेत्‌-नायमप्यस्ति विरोधः । कस्मात्‌ ? अतः प्रभ- 
वात्‌ । अत एव हि वेदिकाच्छन्दाददेवादिकं जगत्प्रभवति । नजु ‘जन्माद्यस्य यतः? ( ब्र० सू० 
१।१।२ ) इत्यत्र ब्रह्मप्रभवस्बं जगतोऽवधारितम्‌, कथमिह शाब्द््रमचत्वसुञ्यते ? अपि च 
यदि नाम वेदिकाच्छ्दादस्य प्रभवोऽभ्युपगतः कथमेतावता विरोधः शाब्दे परिहृतः ? 
बहुत याज्ञिक लोग अपने-अपने हविष्यरूप द्वव्यका युगपत्‌ त्यागकर सकते हैँ । इसलिए देवोंके शरीर- 
धारी होनेपर भी कमंमें कुछ विरोध नहीं है ॥ २७ ॥ 
देवादिको यरीरधारी स्वीकार करनेमें कमंमें मले कुछ विरोध प्रसक्त न हो, परन्तु शब्दमें 
तो विरोध प्रसक्त. होगा, क्योंकि अर्थके साथ शब्दका ओत्पत्तिक-स्वाभाविक-नित्य सम्बन्ध मानकर 
'अनपक्षस्वात्‌' ( प्रमाणान्तरकी अपेक्षा न होनेसे ) इसभ्रकार वेदमें प्रामाण्यका स्यापन किया है | 
देवता शरीरधारी स्वीकार किए जानेपर यद्यपि ऐश्वयंके योगसे युगपत्‌ अनेक कम सम्बन्धो हविष्यों- 
को ग्रहणकर सकते हैं, तो भी शरीरके साथ सम्बन्ध रखनेसे हम लोगोंके समान वे जन्म-मरणवाले 
हो जायेगे । इसलिए नित्य शब्दका नित्यअर्थके साथ नित्य सम्बन्ध प्रतीयमान होनेसे वेदिक शब्दोंमें 
प्रमाणान्तर अनपेक्ष्यत्वरूप प्रामाण्य स्थापन किया था उसका विरोध हो जाएगा । यदि ऐसा कहो 
तो यह विरोध मो नहीं है, क्योंकि उससे देवादिका प्रभव है। उससे ही अर्थात्‌ वेदिक शब्दसे ही 
देवादि जगत्‌ उत्पन्न होता है । परन्तु 'जन्माद्यस्य यतः? इस सूत्रमं यह निश्चय किया गया है कि 
जगत्को ब्रह्मसे उत्पत्ति होती है, तो यहाँ यह कंसे कहते हो कि शब्दसे जगत्‌ उत्पन्न होता है ? जब कि 
बसु, रुद्र, आदित्य, विश्वेदेव और मरुद्गण ये अथं उत्पत्तिवाळे होनेसे अनित्यः ही हैं, यदि यह 
स्वीकार भी कर लिया जाय कि वैदिकशब्दसे जगत्‌की उत्पत्ति होती है, तो इतने ही से शब्दमें 
विरोधका परिहार कैसे हुआ ? वसु आदिके र उनके वाचक वेदिक 'वसु' आदि शाब्दोंका 
सत्यान 


-दीपिका 
अनेक शरीर धारणकर सकता है, तो जन्म सिद्ध देवताओंका तो इस विषयमें क्या है । 
| इसलिए देवता शरीरघारी होते हैं ॥ २७ ॥ Re 


क पूवपक्षी--प्रदन करते हैं कि शब्द और अथंके सम्बन्धमें अनित्यता शब्दके अनित्य होनेसे 
होती है अथवा अथंके अनित्य होनेसे ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि देवादि व्यक्ति शब्दसे 


उत्पन्न होते है, अतः सृष्टिके पहले उनकी स्थिति रहनेसे शब्द अनित्य नहीं हैं । द्वितीय विकल्पको _ | 


“न' आदिसे कहते हैं । 


सा 





अधि० ८ स्रू० २८ ] आषानुवाद-सत्यानन्दी दीपिकालहित २४७ 


यावता वसवो रुद्रा आदित्या चिइवेदेचा मरुत इत्येते5र्था अनित्या एवोत्पत्तिमत्त्वात्‌ । 
तदनित्यत्वे च तद्वाचिनां वैदिकानां चस्वादिशब्दानामनित्यत्वं केन निवायंते ? प्रसिद्धं 
हि लोके देवदत्तस्य पुत्र उत्पन्ने यज्ञदत्त इति तस्य नाम क्रियत इति । तस्माद्विरोध एव शब्द 
इति चेत्‌,+न; गवादि शव्दार्थखंवन्धनित्यत्वदर्शानात्‌ । न हि गवादिव्यक्तीनामुत्पत्तिमच्े 
तदाकृतीनामप्पुत्पत्तिमच्वं स्यात्‌ । द्रव्यगुणकर्मणां हिं व्यक्तय पचोत्पद्यन्ते, नाकृतयः । 
आळुतिसिश्च शब्दानां संवन्धः, न व्यक्तिभिः; व्यक्तीनामानन्त्यात्संबन्धग्रहणानुपपत्तेः । 
व्यक्तिपूत्पद्यमानास्वप्याक्ृतीनां नित्यत्वान्न गवादिशब्दे घु कश्चिद्विरोधो इच्यते । तथा देवा- 
दिन्यक्तिग्रभावाभ्युपगमेऽप्या्ृतिनिंत्यत्वान्न कश्चिद्व स्वादिशब्द घु विरोध इति द्रष्टव्यम्‌ । 
आकुतिविशेषस्तु दे वादीनां मन्त्राथेवादादिभ्यो विग्रहवच्चाद्यवगमादवगन्तव्यः । स्थान- 
विशेषसंवन्धनिमित्ताइ्चेन्द्रादिदाव्दाः सेनापत्यादिशब्दवत्‌। ततश्च यो यस्तत्तत्स्थानमघि- 


नाम यज्ञदत्त रखा जाता हैं। इसलिए शब्दमें विरोध ही है । 

यनि ऐसा कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि गो आदि शब्दों और अर्थाका सम्बन्ध नित्य 
दिखाई देता है । गो आदि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति होनेपर उनके आङृतियों ( जाति ) की उत्पत्ति नहीं 
होती । द्रव्य गुण और कमं ये व्यक्तियाँ ही उत्पन्न होती हैं आङृतियाँ नहीं । शब्दोंका सम्बन्ध 
आकृतियों के साथ होता है 5पक्तियोंके साथ नहीं, क्योंकि व्यक्तियाँ अनन्त हैं, अतः उनके साथ शब्दोंका 
सम्बन्ध ग्रहण नहीं हो सकता । व्यक्तियोंके उत्पद्यमान होनेपर भी आकृतियोके नित्य होनेके कारण 
गो आदि शब्दोंमें कोई विरोध नहीं देखा जाता । उसी प्रकार देवादि व्यंक्तियोंकी उत्पत्ति स्वीकार 
करनेपर भी आकृतिके नित्य होनेसे वसु आदि शब्दोंमें कोई विरोध नहीं है ऐसा समझना चाहिए । 
भन्त्र अर्थवाद आदिसे देवोके शरीरधारण आदिकी अवगति होनेसे उनकी आकृति विशेष मी है | 
ऐसा समझना चाहिए । सेनापति आदि शब्दोंके समान स्थानविरोषके सम्बन्धसे इन्द्र आदि शब्द 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& मीमांसक लोग गो आदि शब्दोंको गोत्व आदिका वाचक मानते है । नैयायिक लोग गो 


आदि शब्दोंको व्यक्ति वाचक मानते हैं। यहाँ दो निकल्प हैं--एक व्यक्तिमें एक शक्ति है अथवा 
अनन्त व्यक्तियोंमें अनन्त शक्तियाँ हैं ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं हैं, क्योंकि शुक्ल व्यक्तिका शक्तिग्रह 
(शक्तिज्ञान ) होनेपर कृष्ण व्यक्तिका शक्तिग्रह न होगा, किन्तु होता है, अतः प्रथम पक्षमें व्यतिरेक- 
व्यभिचार है । दुसरा विकल्प भी ठीक नहीं है, क्योंकि अतीत, अनाग्रत और वर्तमान भेदसे अनन्त 
व्यक्तियोंमें अनन्त शक्तियाँ माननेसे अनन्तशक्ति कल्पना गौरव है। और व्यक्तिकी उत्पत्ति और 
नाशसे शक्तियोंकी भी उत्पत्ति और विनाश मानना पड़ेगा, इत्यादि दोषोंकी प्रसक्ति है। इसलिए गो 
आदि पदोंको गोत्व आदि जातिमें शक्ति माननेसे लाघव है। इस शाब्दबोध प्रणाळीके अनुसार 
जैसे गो आदि शब्दोंका अथं गोत्व आदि जाति है, वसे वसु आदि शब्दोंका अर्थ वसुत्व आदि जाति है 


व्यक्ति नहीं । यद्यपि शुक्ल पीत नीलादि भेदसे व्यक्ति नाना और अनित्य हैं तो मी गोत्व अर्थ नित्य है, 
इसलिए शब्द और अथ का सम्बन्ध नित्य हो सिद्ध होता है । कहीं व्यक्तिमें शब्दकी प्रवृत्तिका कारण 


जाति होती है, जैसे गो आदि व्यत्तिमें गो आदि शब्दकी प्रवृत्तिका कारण गोत्व आदि जाति है । कहीं 
्रवृत्तिमें उपाधि कारण होती है, जैसे स्थानविशेष सम्बन्धरूप उपाधिको लेकर सेनापति आदि 
शब्दकी प्रवृत्ति होती है, वसे इन्द्रादि मी स्थानविशेष है जो उस पदपर आरूढ़ होते हैं, वे 


इन्द्रादि कहलाते हैं, अतः व्यक्तिके न रहने पर भी जाति रहती है, वह नित्य है, इसलिए शब्द 
अर्थका सम्बन्ध मी नित्य है । इसलिए शब्दप्रामाण्यमें कोई विरोध नहीं है। ! 
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रोहति स स इन्द्राबिशब्देरमिधीयत इति न दोषो भवति । * न चेदं शब्द्प्रभवत्य॑ बरहम- 
प्रभवत्ववदुपादानकारणाभिग्रायेणोच्यते । कथं तर्हि ? स्थिते वाचक तमना नित्ये शब्दे 
नित्यार्थसंबन्धिनि शब्दव्यवहारयोग्याथव्यक्तिनिप्पत्तिः ‘अतः प्रभव: इत्युच्यते । कथं 
पुनरवगम्यते शब्दात्प्रभवति जगदिति ? प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ । प्रत्यक्षं श्रुतिः; प्रामाण्यं 
्रत्यनपेक्षत्वात्‌ । अनुमानं स्मृति: प्रामाण्यं प्रति सापेक्षत्वात्‌। ते हि शब्दपूर्वा सृष्टि 
दर्शयतः । “एत इति वे प्रजापतिदेवानसृजतासुग्रमिति मलुष्यानिन्द्व इति पिरँरितरःपबित्रमिति 
म्रहानाशव इति स्तोत्रं विश्वानीति शस्त्रमभिसौमगेत्यन्याः प्रजाः' इति श्रुतिः । तथाऽन्यत्रापि 'स 
मनसा वाचं मिथुनं सममवत्‌' (१० १।२।४) इत्यादिना तत्र तत्र शब्दपूर्विका सृष्टि: श्राव्यते । 
# स्स्ुतिरपि-'अनादिनिधना नित्या वागुत्सृष्टा स्वयंभुवा । आदौ वेदमयी दिव्या यत सर्वाः प्रवृत्तय:॥? 


(म. भा. शा. २३३।२४) इति। उत्सगों ऽप्यं वाचः संप्रदायप्रवर्तनात्मको दर एव्यः,अनादिनिधनाया 





प्रवृत्त होते हें । इसलिए जो जो उस उस स्थान पर आरुढ होता है वह वह इन्द्र आदि शब्दोंसे कहा 
जाता है, अतः कोई दोष नहीं है । ओर यह शन्दप्रभवत्व ्रह्मप्र भवत्व के समान उपादानकारणत्वके 
अभिप्रायसे नहीं कहा जाता । तब कंसे ? नित्य अथंके साथ सम्बन्ध रखनेवाला जव नित्य दब्द वाचक- 
रूपसे स्थित रहता है तमी शब्द व्यवहार योग्य अर्थ व्यक्तिकी निष्पत्ति होती है इस अमिप्रायसे 
शब्दसे प्रमव-उत्पत्ति होती है ऐसा कहा जाता है । परन्तु यह कंसे अवगत हो कि दाव्दसे जगत्‌ उत्पन्न 
होता है ? प्रत्यक्ष और अनुमानसे । प्रत्यक्ष-भुति, क्योंकि अपने प्रामाण्यके प्रति उसे किसी अन्य 
प्रमाणको अपेक्षा नहीं होती । अनुमान-स्मृति, क्योंकि उसे अपनी प्रमाणताके लिए मुल भूत श्रुतिकी 
अपेक्षा होती है । ये दोनों ही दाब्दपूबंक सृष्टिको दिखळाते हैं, “एत इति चै प्रजापति०? (“पुते इस पदसे 
देोंका स्मरण कर अजापतिने देवोंकी, 'असुग्रम्‌' इस पदसे मनुष्योंका स्मरण कर मनुष्योंकी, 'इन्द्व' 
से पितरोंका स्मरणकर पितरोंकी “तिरः पदित्रम्‌' से ग्रहोंका स्मरणकर ग्रहोंकी, 'आशव' पदसे स्तोत्रका 
स्मरण कर स्तोत्रकी 'विश्वानि पदसे सस्त्रका स्मरणकर शस्त्रकी, 'अभिसौमगा' इससे अन्य प्रजाओं 
का स्मरणकर अन्य प्रजाओंकी मृष्टिकी ) यह श्रुति है। इस प्रकार अन्य स्थलमै भी 'स मनसा० (उस 
प्रजपतिने वेद त्रयीरूपा वाणीकी इन्द्रभावसे भावनाकी अर्थात्‌ मनके द्वारा वेद त्रयीकी आछोचनाकी ) 
इत्यादिसे स्थल-स्थलपर शब्द पूर्वक सृष्टिका श्रवण कराती है---प्रतिपादन करती है । 'अनादि निधना०' 
( मृष्टिके आरम्भमें स्वयंभूने अनादि, अनन्त, नित्य और दिव्य वेदमयी वाणीको उत्सग-अभिव्यक्त किया 
जिससे अन्य सम्पूर्ण प्रवृत्तियाँ हुईं ) यह स्मृति मी है । वाणीका यह उत्गं ( उत्पत्ति ) भी गुरु 
शिष्यपरम्परासे अध्ययनरूप संप्रदायका प्रवत॑नरूप ही समझना चाहिए। क्योंकि अनादि और 
सत्यानन्दी-दीपिका 

* जेके ब्रह्म जगत्‌की उत्पत्तिमें उपादानकारण है, वेसे शब्द जगत्‌की उत्पत्तिमें उपादान- 
कारण नहीं है, किन्तु निमित्तकारण है इसप्रकार पुर्वापरका पर्यालोचन करनेसे कारण विषयक 
कोई विरोध नहीं है। 'नित्यत्वे सति अनेकसमवेतत्वं जातिः? ( नित्य और देह, मनुष्य, पशु 
आदि अनेक व्यक्तियोंमें समवाय सम्बन्धसे रहनेवाला धम जाति कहलाता है जसे मनुष्यत्व ) 
'मनुष्य आदि छब्दोंका सम्बन्ध मनुष्यत्व आदि जातिसे है हाथ पैर आदि संघातसे नहीं । इस प्रकार 
शब्द नित्य है, और उससे जगतकी उत्पत्ति होती है। इस विषयमे यह श्रुति प्रमाण भी है । “एते 
इति चै.प्रजापति०' इस श्रुतिस्थ 'एत” पद देवताओंका स्मारक हे । 'अस्ग्रम्‌? पद 'असृग्‌-रुघर, 
रम-रमण, अथांन्त्‌ स्वर प्रधान देहमें रमण करनेवाले मनुष्योंका स्मारक है । चन्द्रमण्डलमें स्थित 
पितरोंका स्मारक 'इन्दु' शब्द है। 
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अन्याडदास्योत्सर्गस्यासंभवात्‌ । तथा-नाम रूपं च भूतानां कणां च प्रवतनम्‌ । वेद्दाब्देभ्य 
एवादौ निमे स महेश्वरः ॥' ( मनु० १।२१ ) इति सवषां तु स नामानि कर्माणि च प्रथक्पृथक । 
वेदशब्देभ्य एवादी प्रथक्संस्थाश्च निमंमे॥' इति च। अपि च चिकीरपितमथ्थमनुतिष्ठंस्तस्य नात्र 
शब्द पूर्व स्प॒त्वा पश्चात्तमथमजुतिष्ठतीति सवेषां नः परत्यक्षमेतत्‌। तथा प्रजापतेरपि सु 
स्टे: पूर्व वेदिकाः शब्दे मनसि प्रादुर्बभू बुः, पश्चात्तदनुगतानर्थान्ससजेति गम्यते। तथा 
च शुतिः स सूरिति ब्याहरस्स भूमिमस्‌जत' ( तै० ब्रा० २।२।५।२ ) इत्येवमादिका भूरादि 
शान्देभ्य एच मगसि प्रादुर्भूतेभ्यो भूरादिलोकान्सप्डान्ददायति। किमात्मकं पुनः शब्दम- 
भिम्रेत्येदं शब्द्प्रभवत्वमुच्यते ? स्फोटमित्याह । वर्णपश्षे हि तेषासुत्पन्नप्रध्वंसित्वा न्नित्येभ्यः 
शब्देभ्यो देवादिव्यक्तीनां प्रभव इत्युनुपपन्नं स्यात्‌ । उत्पन्नध्वंसिनश्च वर्णाः प्रत्युञ्चारण- 
मन्यथा चान्यथा च प्रतीयमानत्वात्‌। तथाहि-अरञ्य मानोऽपि पुरुषविशेषो ऽ ध्ययनध्वनि- 
श्रवणादेव विशेषतो निर्धार्यते-देवदत्तोऽयमधीते यज्ञद्त्तोऽयमधीतेइति। न चायं वर्ण 
विषयोऽन्यथात्वप्रत्ययो मिथ्याज्ञानं; वाधकप्रत्ययाभावात्‌। न च वणेभ्योऽर्थावगतियुक्ता।. 
न होकेको वर्णा5थ प्रत्याययेत्‌; व्यभिचारात्‌। न च चर्णसमुदायप्रत्ययो ऽस्ति, क्रमवत्त्वा- 


अनन्त वाणोका अन्य प्रकारसे उत्सगं सम्भव नहीं है। तथा 'नामरूपे०' ( उस महेश्वरने सृष्टिके 


आरम्ममें वेदिक शब्दोंसे ही भूतोंके नाम, रूप ओर सत्कर्मोके अनुष्ठानकी प्रवृत्ति निर्माण-उत्पन्न की ) 
और “सवषां तु०' (उसने आरम्ममें सम्पूणं भूतोंके पृथक्‌ पृथक्‌ नाम, रूप, कमं एवं अवस्थाओंका वेद- 
शब्दोंसे निर्माण किया ) ये'स्मृतियाँ मी वेद राब्दसे ही सृष्टि दिखळ।ती हैं। और हम सवका यह 
प्रत्यक्ष अनुमव है कि जब कोई पुरुष किसी अमीष्ट वस्तुको बनाना चाहता है तो प्रथम उस ॒वस्तुके 
वाचक शब्दको स्मरण कर पएचात्‌ उस वस्तुका अनुष्ठान करता है अर्थात्‌ उसे बनाता है। उसी 
प्रकार स्रष्टा प्रजापतिके मनमें भी सृष्टिसे पहले वेदिक शब्द प्रादुभूंत हुए, अनन्तर शब्दके अनुगत 
अर्थोंकी उसने रचनाक्री, ऐसा ज्ञात होता है। तथा 'स भूरिति०' ( उसने भू ऐसा उच्चारणकर 
पृथिवीको सृष्टिक ) इत्यादि श्रुति मनमें प्रादुभूंत हुए भू आदि शाब्दोंसे उत्पन्न हुए भू आदि छोकोंको 
दिखलाती है । पुनः किमात्मक शब्दोंको अमिप्रेत कर यह शब्द प्रमवत्व कहते हो ? स्फोटात्मक, ऐसा 
कहा है अर्थात्‌ शब्द वर्णात्मक है अथवा स्फोटात्मक ? वंयाकरणमतमें स्फोटात्मक है, यदि वर्णात्मक 
शब्दसे सृष्टि मानें तो उनके उत्पन्न ओर नष्ट होनेके कारण नित्य शब्दोसे देव आदि व्यक्ति उत्पन्न 
होते हैं यह कथन अनुपपन्न होगा । वणं उत्पन्न और विनष्ट होते हैं, क्योंकि प्रत्येक उच्चारणमें ये 
मिन्न-मिन्न प्रतीत होते है । जसे कि अध्ययन घ्वनिके श्रवणसे अहद्यमान पुरुष विशेष भी विशेष- 
खूपसे निर्धारित हो जाता है कि यह देवदत्त अध्ययन करता है, यह यज्ञदत्त अध्ययन करता है। और 
वणे विषयक यह अन्यथात्व ( भिन्न ) प्रतीति मिथ्याज्ञान नहीं है, क्योंकि उसका कोई वाधक ज्ञान 
नहीं है । किच्च वर्णो से अथज्ञान युक्त नहीं है, कारण कि एक-एक वर्ण अर्थका प्रत्यायक-बोधक नहीं 


होता, क्योंकि व्यभिचार है । तथा वणं समुदाय भी अयं प्रत्यायक नहीं होता, कारण कि वणं क्रम- 
सत्यानन्दी-दीपिका व 
& जैसे महामारत आदि वाक्य समुदाय किसी महापुरुषद्वारा निमित है, वसे वदिक शब्दोंकी 


उत्पत्ति नहों है, किन्तु आचायं शिष्य परम्परासे प्रवृत्त हुआ अध्ययन है, यही सम्प्रदाय है। इस्‌ 
प्रकारकी वेद वाणीको उत्पत्ति समझनी चाहिए । जैसे कुम्हार घट आदिके बनानेसे पहले उस वस्तुके 
नामका मतमें स्मरण कर तथा आकारको मनमें विचार कर पश्चात्‌ उस अभीष्ट वस्तुको बनाता है, 
वैसे प्रजापति भी पूवकल्पांके संस्कारोसे उस वस्तुके नामका मनमें स्मरण कर उस वस्तुका उस 
शब्दसे निर्माण करता है । इस प्रकार वे दिकेशब्दोंसे जगत्‌ उत्पन्न होता है । 

३२ 





२५० | _ ्रह्मखूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ३ 
दर्णानाम्‌। ॐ पूर्वूर्ववर्णानुभवजनितसंस्कारखहितोऽन्त्यो बर्णोष्थ प्रत्याययिप्यतीति 


यद्य॒च्येत। तन्न। संबन्धप्रहणापेक्षो हि शब्दः स्वयं प्रतीयमानोऽथं प्रत्याययेत्‌, घूमादिचत्‌। | 
न च पूर्वपूर्ववर्णानुमवजनितसंस्कारसहिततस्यान्त्यचर्णस्य प्रतीतिरस्ति; अप्रत्यक्षत्वा- | 


त्संस्काराणाम्‌। कायप्रत्यायितैः संस्कारैः सहदितोऽन्त्यो चणोंऽथं प्रत्याययिप्यतीति चेत्‌, | 


न; संस्कारकार्यंस्यापि स्मरणस्य क्रमवर्तित्वात्‌। तस्मात्स्फोड एव दाब्दः। स चेकेकचणं- । 
प्रत्ययाहितसंस्कारवीजे ऽन्त्यवर्णप्रत्ययजनतपरिपाके प्रत्ययिन्वेकप्रत्यय विषयतया झडिति ' 
प्रत्यवभासते। & न चायमेकप्रत्ययो वर्णविषया स्मृतिः; वर्णानामनेकत्वादेकप्रत्ययविषय- . 


त्वानुपपत्तेः। तस्य च प्रत्युच्चारणं प्रत्यभिज्ञायमानत्वान्नित्यत्वम्‌; भेदप्रत्ययस्य वर्णविषय- 


त्वात्‌। तस्मा न्नित्याच्छव्दात्स्फोटरूपादभ्रिधायकार्त्रियाकारकफळळक्षाणं जगद भिधेयभूतं ` 


प्रमचतीति । वर्णा एव तु शब्द” इति भगवानुपवर्षः । ननूत्पन्नप्रध्यसित्व॑ वर्णानासुक्तम्‌ , तन्न; 


वाले हैं । यदि ऐसा कहो कि पूवं पूवं वर्णोके अनुभवसे जन्य संस्क्रार सहित अन्त्य वणं अर्थका वोध 
करायेगा, तो यह युक्त नहों है, क्योंकि शब्द सम्बन्ध ग्रहणकी अपेक्षा रखदा हुआ वह्‌ शब्द धूधादिके 
समान स्वयं प्रतीयमान होकर अर्थका वोध करा सकता है। पुवं पूवं दणंके अनुभव जन्थ संस्कार सहित 
अन्तिम वणकी प्रतीति नहीं होती, क्योंकि संस्कार अप्रत्यक्ष हैं। यदि कहो कि शाब्दबोधरूप कायसे 
ज्ञापित संस्कारोसे युक्त अन्त्य वणं अर्थकी प्रतीति करायेगा, यह युक्त नहीं, क्योंकि संस्कारका कायंख्प 
स्मरण भी क्रमवाला है । इस प्रकार वर्णो में अ्थंप्रतीतिका अभाव होनेसे स्फोट हो शब्द है । एक-एक 
वणंकी प्रतीतिने जिसमें संस्काररूप बीज डाला है और अन्तिम वणंकी प्रतीतिने जिसमें परिपाक-अन्तिम 
संस्कार उत्पन्न किया है, ऐसे चित्तमें एक प्रतीतिके विषयरूपसे यह स्फोट झट अवभासित-अभिव्यक्त 
होता है । [ एकं पदम्‌ ] यह एक प्रत्यय वणं विषयक स्मृति नहीं है, क्योंकि वणं अनेक होनेसे एक 
प्रत्ययके विषय नहीं हो सकते । उसका प्र त्येक उच्चारण प्रत्यभिज्ञाका विषय होनेसे नित्य है । भेदप्रत्यय 
तो वणं विषयक है, इसलिए स्फोटरूप नित्य वाचक शब्दे क्रिया, कारक और फलरूप अभिधेय भूत 
जगत्‌ उत्पन्न होता है। भगवान उपवषं कहते हैं-वर्ण ही शब्द है । परन्तु यह जो कहा गया है 


सत्यानन्दी-दीपिका म 
» यद्यपि पूर्वोक्तरीतिसे वर्णोका समुदाय नहीं हो सकता, फिर भो जसे आग्नेय' आदि यागाका 
अपूव ( पुण्य-पाप ) द्वा समुदाय होता है, वेसे संस्काररूप अपूव द्वारा वर्णोका समुदाय संभव है। 
बया वह संस्कार वर्णोसे उत्पन्न अपूव संज्ञक संस्कार है अथवा वर्णानुमवसे जन्य भावना नामका 
संस्कार है ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि उसमें कोई प्रमाण नहीं है । क्या वह संस्कार अज्ञात 
होकर अथंका ज्ञान कराता है अथवा ज्ञात होकर? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि संस्कार सहित 
शब्द ज्ञात होकर ही अथंकी प्रतीति कराता है, कारण कि वह धूम आदिके समान सम्बन्ध ग्रहणकी 


अपेक्षा रखकर ही बोघक होता है । द्वितीय पक्ष ( ज्ञात होकर ) तो क्या वह प्रत्यक्षसे होता है अथवा | 


कार्यरूप लिङ्गसे ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि संस्कार अप्रत्यक्ष हैं। यदि दूसरा पक्ष कहो तो 
अर्थज्ञान होनेपर संस्कारज्ञान होता है और संस्कारज्ञान होनेपर अर्थ॑ज्ञान होता है इस. प्रकार 
अन्योन्याश्रय दोष प्रसक्त होता है, अतः यह भी युक्त नहीं है। पदार्थ स्मरण पदज्ञानके अनन्तर 
होता है, अतः संस्कार सहित अन्त्य वर्णात्मक पदका ज्ञान स्मरणसे नहों होता, इससे भावना नामक 
सस्कारका मी निवारण हो गया, क्योंकि उससे केवळ वणस्मृति होतो है । इसलिए वह अथं प्रतिपत्तिका 
हेतु नहीं हो सकता । इस प्रकार वणे अथंके बोधक नहीं हैं किन्तु स्फोट है । 

# “राम' यह एक पद है, यह एक प्रतीति वर्णोंको विषय नहीं करती, क्योंकि वर्ण अनेक हैं 


वे एक प्रत्ययके विषय नहीं हो सकते, इसलिए इस एक प्रत्ययका विषय स्फोट है वह नित्य है । 


Mn Ser 


अधि० ८ सू» २८ | भापानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित २५१ 


तत एवेतिप्रत्यभिशानात्‌ । साइऱ्यात्प्रत्यभिश्ानं केशादिप्विवेति चेत्‌.-नः प्रत्यभिज्ञानस्य 
प्रमाणान्तरेण वाधानुपपत्त प्रत्यभिक्ञानमाऊतिनिमित्तमिति चेत्‌,-न; व्यक्तिप्रत्यभिज्ञानात्‌ 
यदि हि प्रत्यु्यारणं गवादिव्यक्तिवद्न्या अन्या वर्णव्यक्तयः प्रतीयेरंस्तत आकृतिनिमित्तं 
प्रत्यभिज्ञानं स्यात्‌, नत्वेतदस्ति; वर्णव्यक्तय एव हि प्रत्युद्यारण प्रत्यभिज्ञायन्ते। दविर्गाशव्द 
उघ्चारित इति हि प्रतिपत्तिन तु दो गोशब्दाविति ! * ननु वर्णा अप्युञ्चारणभेदेन भिन्नाः 
प्रसीयन्ते देवदत्तयशदत्तयोरध्ययनध्वनिश्रवणादव भेदप्रतीतेरित्युक्तम्‌ । अत्राभिघीयते- 
सति वर्ण विपये निश्चिते प्रत्यभिज्ञाने संयोगचिभागाभिव्यङ्गयस्वाइर्णानामभिव्यञ्जकचैचिज््य- 
निमित्तोऽयं वर्णदिपयो विचित्रः प्रत्ययो न स्वरूपनिमित्तः। अपि च वर्णव्यक्तिभेद्वादिः 
नापि प्रत्यभिज्ञानसिद्धये वर्णाकृतय: कल्पयितव्याः । तासु च परोपाधिको भेद्‌प्रत्यय 
इत्यभ्युपयन्तव्यम्‌। तद्वरं घर्णव्यक्तिप्वेच परोपाधिको भेदप्रत्ययः स्वरूपनिमित्त च प्रत्य- 


भिञ्ञानमिति कण्पनालाघवम्‌ | एप एव च वर्णविषयस्य भेदप्रत्ययस्य बाधकः प्रत्ययो 


कि वर्ण उत्पत्ति और विनाशशीलर हैं, यह युक्त नहीं है, क्योंकि वे ही वणं हैं, ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती 
है । यदि ऐसा कहो कि जैसे काटे जानेके पश्चात्‌ उत्पन्न हुए केशादिमें साहश्यसे वे ही केश हैं 
ऐसी [ भ्रमात्मक ] प्रत्यभिज्ञा हेती है, बसे ही वर्णोमें भी प्रत्यभिज्ञा होती है, तो यह ठीक नहों है, 
कारण कि यहाँ प्रत्यमिज्ञाका प्रमाणान्तरसे वाध अनुपपन्न है। यदि कहो कि यहाँ प्रत्यमिज्ञा आकृति- 
जाति निमित्तक है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि व्यक्तिको प्रत्यमिज्ञा होती है । यदि प्रत्येक उच्चा- 
रणमें गो आदि व्यक्तिके समान अन्य-अन्य वर्ण व्यक्ति प्रतीत होते तो आकृति निमित्तक प्रत्यभिज्ञा 
होती, परन्तु यह ऐसा नहीं है, क्योकि प्रत्येक उच्चारणमें वर्ण व्यक्ति ही प्रत्यमिज्ञात होते हैं । दोवार 
“गो' शब्दका उच्चारण किया ऐसी प्रतीति होती है न कि दो गो शब्दोंका उच्चारण । परन्तु जो 
कहा गया है कि उच्वारणक़े भेदसे वर्ण भिन्न प्रतोत हुते हैं, क्योंकि देवदत्त और यज्ञदत्तकी अ ययन 
घ्वनिके श्रवणसे भेद प्रतीत होता है । इसपर कहते हैं--वर्ण विषयक प्रत्यामिज्ञान निश्चित हौनेपर 
यह प्रतीत होता कि [ कण्ठ तालू आदि स्थानोके साथ कोष्ठस्थ वायुके ] संयोग और विभाग से अमि- 
व्यङ्ग होनेके कारण वर्णोमें अभिव्यञ्जक वचित्र्य निमित्तक ही यह वणे विषयक विचित्र प्रत्यय है 
स्वरूपसे नहीं । और वर्ण व्यक्तियोंको भिन्न मानने वाओंको भी प्रत्यमिज्ञा सिद्धिके लिए वर्णोकी 
आकृति-जातिकी कल्पना करनी पड़ेगी और उनमें ( उदात्त आदि ) भेद प्रत्यय अन्य उपाधिसे हैं, 
ऐसो स्वीकार करना पड़ेगा । इससे तो यही मानना अच्छा है कि वर्ण व्यक्तियोंमें भेद प्रतीति अन्य 
उपाधिसे है और प्रत्यभिज्ञा स्वरूपसे है, इसमें कल्पना लाघव 'हैं। यह जो वणं विषयक प्रत्यभिज्ञा 
है वही वर्ण विषयक भेदप्रत्ययका बाभकप्रत्यय है। एक ही समय में बहुत लोगोंसे उच्चारित एक 


सत्यानन्दी-दीपिका 2 
“स्फुट्यते वर्णेव्येज्यते इति स्फोटः' वणोसे व्यक्त होनेवाला और अर्थकी अभिव्यक्ति करनेवाला जो 


गो आदि शब्द हैं वही स्फोट है वह एक और नित्य है। पद और वाक्यभेदसे स्फोट दो प्रकारका 
है । इनमें मी वाक्यस्फोट प्रधान है ओर पदस्फोट गौण । इस स्फोट वादका “वर्णा एव तु शब्दः 


आदिसे खण्डन करते हैं । स्का 
» उच्चारण भेदसे पणोरो भिन्न-भिन्न माननेमें कल्पना गौरव है, एक तो 'ग' वर्ण विषयक 


प्रत्यमिज्ञाको 'गोत्व' जाति विषयक मानना, वर्ण भेद प्रतीतिके लिए उपाधिकी कल्पना करना, 
उत्पत्ति और विनष्ट होनेत्ते अनन्त पणोकी कल्पना करना, इत्यादि कल्पना गौरव है । उच्चारण भेदसे 
वर्णोमें भेद स्वीकार फरमेकी अपेक्षा उनमें भेद ओपाधिक है ओर प्रत्यभिज्ञा स्वरूपसे है, ऐसा 
माननेमें कल्पना लाघव है । | 
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यत्प्रत्यभिज्ञानम्‌। कथं ह्येकस्मिन्काळे बहुनासुद्यारयतामेक एव सन्गकारो युगपद्नेकरूपः 
स्यात्‌! उदात्तञ्वाजुवात्तश्व स्वरितश्च साचुनासिकश्व निरचुनासिकञ्चेति। अथवा-- 
ध्वनिक्कतो5यं प्रत्ययभेदो न वर्णक्कत इत्यदोषः। कः पुनरयं ध्वनिर्नाम ? यो दूरादाकणयतो 
वर्णविवेकमप्रतिपद्यमानस्य कर्णपथमबतरति । प्रत्यासीद्तञ्च पटुसदुत्वादिभेदं वर्णप्वास- 
अयति। तन्निवन्धनाञ्चोदात्तादयो विशेषा न वर्णस्वरूपनिवन्धनाः; वर्णानां प्रत्युच्चारणं 
प्रत्यमिज्ञ।यमानत्वात्‌। एवं च सति सालम्वना एवैते उदाचादिप्रत्ययाभविष्यन्ति। इतरथा 
हि वर्णानां पत्यभिज्ञायमानानां नि्ेदत्वात्संयोगविभागकृता उदःत्तादिविशेषाः कर्पेरन्‌। 
संयोगविभागानां चाप्रत्यक्षत्वान्न तदाश्रया विशोपा वर्णप्वध्यवसातुँ शक्यन्त इत्यतो निरा- 
लम्बना वैत उदात्ता िप्रत्ययांः स्युः । # अपि च नेवैतदभिनिवेषव्यमुदात्तादिभेदेन वर्णानां 
प्रत्यभिशायमानानां भेदो भवेदिति । न ह्यन्यस्य भेदेनान्य स्याभिद्यमानस्य भेदो भचितुम- 
` हंति। नहि व्यक्तिभेदेन ज्ञाति भिन्नां मन्यन्ते। वणेभ्यश्चार्थप्रतीतेः संभवात्स्फोट कल्पना ९- 
नाथिका। न कव्पयास्यहं र्फोटम्‌, प्रत्यक्षमेव त्वेनमवगच्छामि; एकेकवर्णश्रहणाहितसंस्का- 
_रायां बुद्धौ झटिति प्रत्यवभासनादिति चेत्‌, न; अस्या अपि चुद्धेवेणविषयत्वात्‌। एकैकवर्ण- 
होता हुआ ही 'गकार-'ग' युगपत्‌ उदात्त, अनुदात्त, स्वरित, सानुनासिक और अननुनासिक भेदसे 
अनेकरूप किस प्रकार हो सकेगा ? अथवा यह भेद प्रत्यय ध्वनिक्ृत है वर्णक्ृत नहीं । इसलिए कोई 
दोष नहीं है। तो यह ध्वनि नामकी वस्तु क्या है ? दूरसे सुनने वाले और अलग-अलग वणो को न 
जाननेवाले पुरुषके कानमें जो प्रवेश करती है और समीपसे सुनने वालेके लिए पद्रुत्व मृदुत्व आदि 
भेदोंका दर्णोमें आरोप करती है वह ध्वनि हे । उदात्त आदि विशेष उससे होते हैं वर्णस्वरूपसे नहीं 
होते, क्योंकि प्रत्येक उच्चारणमें वणं प्रत्यभिज्ञाके विषय होते हैं । ऐसा होनेपर ये उदात आदि प्रत्यय 
अवलम्बन सहित होते हैं। अन्यथा प्रत्थमिज्ञाके विषथभूत वणाँमें भेदके न होनेसे उदात्त आदि विशेष 
संयोग विमागसे होते हैं ऐसी कल्पना करनी पड़ेगी । संयोग विभाग अप्रत्यक्ष हैं, अतः तदाश्रय उदात्त 
आदि विशेष वणोमें आरोपित नहीं किए जा सकते, इससे ये उदात्तादि प्रत्यय निराधार ही हो जायेगे । 
किच्च स्फोटवादीको ऐसा आग्रह भो नहों करना चाहिए कि उदात्त आदि भेदसे प्रत्यभिज्ञायमान 
वर्णोका भेद होगा, क्योंकि किसी एकके भेदसे अन्य अभिद्यमान पदार्थका भेद नहीं हो सकता । 
व्यक्तिके भेदसे जातिका भेद कोई भी नहीं मानते। और वणेसि अर्थंकी प्रतीतिका संभव होनेसे 
[ विवादग्रस्त ] स्फोटक कल्पना व्यथं है । पूर्वपक्षी --मैं केवल स्फोटकी कल्पना ही नहीं करता किन्तु 
उसका मुझे प्रत्यक्ष अनुमव हो रहा है, बयोंकि एक-एक वणे ग्रहणसे अनुभव जन्य संस्कार सहित 
बुद्धिमें शीघ्र स्फोटका प्रत्यवमास होता है । ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है । क्योंकि यह बुद्धि भी 
वर्ण विषयक है । एक-एक वर्णका ग्रहण होनेके अनन्तर 'गो' यह जो एक बुद्धि होती है वह समस्त 
#* वायुके संयोग आदि st उदात्त आदि विचित्रताका वर्णोमें 
त्यक्ष आरोप असंभव है, इस अरुचिसे 'अथवा? इत्यादि भाष्यसे स्वमतको उपस्थित करते हैं। 


वर्णोमे घ्वनिका अभेदाध्यास होनेसे ध्वनिके उदात्त आदि घमं वर्णोमे प्रतीत होते हैं । श्रोताके कणमें 
दुरसे आनेवाला मृदु, कठिन शब्द ध्वनि है। वह वर्णोसे भिन्न है। वर्णोकी प्रत्येक उच्चारणमें 


RE दै किन्तु ध्वनिकी अनुवृत्ति नहीं होती । घ्वनिके उदात्त आदि घम वर्णोमे आरोपित 


* जैसे परस्पर भिन्न अनेक गो व्यस्तियोंमें गोत्व जाति अभिन्न है अर्थात्‌ व्यक्तिके भेदसे | 


जातिका भेद नहीं होता, वसे ध्वनिके भेदसे वर्ण भी भिन्न नहीं होते । जिस ज्ञानमें जो अथं भासता 
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ग्रहणोत्तरकाला हीयमेका वुद्धिर्गोरिति समस्तवर्णविषया, नार्थान्तरविषया । कथमेतदव- 
गम्यते ? यतोऽस्यामपि वुद्धो गकारादयों वर्णा अखुवर्तन्ते, नतु दकारादयः । यदि ह्यस्या 
वुद्धेर्गकारादिभ्मोऽर्थान्तरं *कोटो विषयः स्यात्ततो दकारादय इव गकारादयो 5प्यस्या 
बुद्धेव्याबतरन्‌; नतु तथास्ति | तस्मादियमेकवुद्धिवेणविवयेव रुपृतिः। # नन्वनेकत्वाद- 
णानां ने ऋवुद्धिविषय तो पद्मत इत्य क्तम-तत्प्रतित्रम:-संभवत्यनेकस्याप्ये कवुद्धिविषयत्वम्‌। 
पंक्तिवेचं सेना शतं सहस्त्रमित्य़ादिदर्वांनात्‌ । या तु गोरित्येकोऽयं शब्द इति बुद्धिः, सा 
वहुष्चेव वणप्वेऋाथांवच्छेदनिवन्धनोपचारिकी वनसेनादिवुद्विवदेव । अत्राह-यदि वर्णा 
एव सापस्प्येनेकवुद्धिविपयतामापद्यमानाः पढे स्युस्ततो जारा-राजा कपिः पिक इत्यादियु 
पद्विशेषप्रतिपत्तिने स्यात्‌ । त एव हि वर्णा इतरत्र चेतरत्र च प्रत्यवभासन्त इति। अत्र 
चदामः-सत्यपि समस्तवण प्रद्धचमरं यथा क्रमानुरोधिन्य एव पिपीलिकाः पंक्तिवुद्धिमारो- 
हन्ति; एवं कमाचुरोधिन एव वर्णाः पदवुद्धिमारोक्ष्यन्ति । तत्र वर्णानामविरोपेऽपि क्रम- 
_विशेषक्वता पद्विशेषप्रतिपत्तिन विरुध्यते #बुद्धव्यवहारे चेमे वर्ण! क्रमाचनुग्हीता ग्रही_ 
वर्ण विषयक है अर्थान्तर ( स्फोट ) विषयक नहीं है। मला यह कैसे ज्ञात हो? तो ऐसे ज्ञात होगा 
कि इस बुद्धिमें भी गकारादि वर्गोकी हो, अनुवृत्ति होती है दक्ारादिको नहीं । यदि इस वुद्धिका गका- 
रादिसे भिन्न स्फोटहप अर्थं विषय होगा तो दकारादिके समान गकारादि मी उस बुद्धिसे व्यावृत्त हो 
जायेंगे अर्थात्‌ जेसे पूं गक्रार विषयक वुद्धिपें दकारादि विषप्रक अनुवृत्ति नहीं होती, बसे स्फोट 
विषयक बुद्धिमें गकारादिको भो अनुवृत्ति नहीं होगी, किन्तु ऐसा होता नहीं है। इसलिए यह एक 
बुद्धि वणं विषयक ही स्मृति है। किच यह जो कहा गया है कि वर्णोके अनेक होनेसे उनमें एक 
बुद्धिको विषयता उपपन्नं नहीं होती, तो इसके विषयमें हम कहते हँ अनेक भी एक वुद्धिके विषय 
हो सकते हैं, जैसे पंक्ति, वन, सेना, दश, शत, सहस्र इत्यादि स्यलोंमें एक बुद्धि विषयता देखो जाती 
है । 'गौ' यह एक शब्द, ऐसी जो बुद्धि है वह वन, सेना आदि बुद्धिके समान बहुत वर्णो में एकाथ- 
बोधक सम्वन्धसे औपचारिकरूपसे प्रयुक्त होती है । स्फोटवादी यहाँ कहते हैं--यदि वणं ही सब 
मिलकर एक बुद्धिको विषयताको प्रास होकर पद बनते हों तो जारा, राजा, कपि, पिक इत्यादिमें पद 
विरोषकी प्रतीति नहीं होगो, क्योंकि वे ही वर्ण इधर उधर प्रत्यवमासित होते हैं। इसपर हम कहते 
हैं-—शब्दमें सब वर्णोका प्रत्यवमशं-- स्मात होनेपर भी जैसे क्रमके अनुसार ही पिपीलिकाओंमें 
(चोंटियोंमें ) पंक्ति बुद्धि होती है, वसे ही क्रमके अनुसार वणं भी पदवुद्धिमें आख्ढ़ होते हुँ । 
वर्णोके अभिन्न होनेपर मी क्रम विशेष कृत पद विशेषकी प्रतीति विरुद्ध नहीं होती । क्रम आदिके 
अनुसार गृहीत उन वर्णोका वृद्धव्यवहारमें ( शक्तिम्रहदशामें ) भिन्न-मित्त अर्यॉके साथ सम्बन्ध 


न्दी-दीपिका 
है वह ज्ञान उसमें प्रमाण होता है । यह है इह एक बुद्धिमें वणं ही प्रतीत होते हैं स्फोट नहीं । 
इसलिए स्फोट माननेमें कोई प्रमाण नहीं । अतः पद वर्ण हप है, स्फोटरूप नहीं । 
४ अनेक वणं एक बुद्धिके विषय होते हैं, अब इसको स्पष्ट करते हे--जिसकी एक अथमें 
शक्ति हो वह एक पद कहा जाता है, जैसे राम । एक प्रधानाथंमें जिसका तात्पयं हो वह एक वाक्य 
होता है, जैसे “रामम्‌ आनथ' ( रामको जे आओ )। इसभ्र्कार अनेक वर्णो तथा अनेक पदोंका 


एक अर्थके साथ सम्बन्ध होनेसे अनेकमें एकत्वका उपचार होता है अर्थात्‌ यद्यपि वणं अनेक हैं 
तो भो एकाथ वोधकत्यरूप उपाधिको लेकर उनमें एक पदत्न व्यवहार उनचारसे होता है। यथा 
गौ, वन, सेना आदि ऐसे झोकमें अनेक उदाहरण मिलते हैं 4 


# क्रमशः संमिलित यणं एस प्रकार एका्थंको प्रतीति कराते हैं -व्युत्पत्ति दशामें बालक 





२५४ ्रह्मसूज्ञशाङ्करभाष्यं [ अ० १ पा० ३ 


वार्थ विरोषसंबन्धाः सन्तः स्वव्यवहारे ५प्येके कृवणंग्रहणानन्तरं समस्तप्रत्यचमिन्यां वुद्धौ 
ताइशा एच प्रत्यवमासमानास्तं तमर्थमव्यभिचारेण प्रत्याययिष्यन्तीति वर्णवादिनो लघी- 
यसी कल्पना; स्फोटवादिचस्तु इष्टदानिरदष्टकर्पना च, वर्णाश्चेमे क्रमेण णुह्यसाणाः स्फोडं 
व्यञ्जयन्ति स स्फोटोऽ्थं व्यनक्तोति गरीयसी कल्पन! स्यात्‌, अथापि नाम प्रत्युच्चारण- 
मन्येऽन्ये वर्णाः स्युः, तथापि प्रत्य भिश्ञाळम्वनभावेन चर्ण॑सामान्यानाभवश्याभ्शुपगन्तव्य- 
त्वाद्या वर्णष्वर्थप्रतिपादनप्रक्रिया रचिता सा सामान्येषु संचारयितव्या । ततञ्च नित्येभ्यः 
छाब्देश्यो देवादिव्यक्तीचां प्रभव इत्यविरुद्धम्‌ ॥ ९८ ॥ 
अत एब च नित्यत्वस्‌ ॥ २९ ॥ 

पद्च्छेद--अतः, एव, च, नित्यत्वम्‌ । 

सूत्रार्थ--( अतएव च ) ओर देव आदि समस्त जगत्‌ वेद शब्दोंस उत्पन्न होनेके कारण 
( नित्यत्वम्‌ ) वेदमें नित्यत्व है अर्थात्‌ वेद नित्य है। 

$स्वतन्त्रस्य कतुरस्मरणादिभिः स्थिते वेदस्य नित्यत्वे देवादिव्यक्तिप्रभवा।भ्युपगमेन 

तस्य विरोधमाशङ्क्य अतः प्रमवात्‌ इति परिहत्येदाना तदय चदु इति परिहत्येदानी तदेव वेदनित्यत्वं स्थितं दृढयति- 
ग्रहण किया जाता है, अतः अपने मध्यम व्यवद्वारमे मी एक एक वर्णका ग्रहण होनेपर समस्त 
वर्णोको विषय करनेवाली बुद्धिमें वेसे ही अवमासित हुए उस उस अर्थको अव्यभिचाररूपसे ज्ञान कराते 
हैं, इसप्रकार वर्णबादीकी कल्पनामें लाघव है । स्फोटवादोको तो दृष्ट हानि और अद्दष्टकल्पना होगी । 
क्रमसे ग्रहण किए हुए वे वर्ण स्फोटको व्यक्त करते हैं, वह स्फोट अर्थको व्यक्त करता है, इसप्रकार 
कल्पना गोरव है । यदि यह मान लें कि प्रत्येक उच्चारणमें भिन्न-भिन्न वण होते हैं तो भी प्रत्यमिज्ञा- 
के आधारछ्पसे वणंगत जातियोंको अवश्य स्वीकायं होनेसे वर्णोमे जो अर्थ प्रतिपादन प्रक्रिया रची गई 
हे, उसका बणंगत जातियोंमें संचार करना चाहिए । इस कारण नित्य शब्दोसे देव : आदि व्यक्तियोंकी 
उत्पत्ति होती है, अतः कोई विरोध नहीं है ॥ २८ ॥ ॥ 

[ वेदापौरुषेथत्वाविकरणमें ] वेदके स्वतन्त्र कर्ताके स्मरण आदि न होनेसे वेदमें नित्यत्व 
सिद्ध होनेपर देव आदि व्यक्तियोंका प्रभव स्वीकार करनेसे [ देव आदिके वाचक इन्द्र आदि शब्दोंकी 
मी उत्पत्ति माननी पड़ेगी ] वेदमें नित्यत्व अयुक्त है, इस विरोधकी आशङ्काको 'अतः प्रभवात्‌ इस 


सत्यानन्दी-दीपिका 

“ामानय? ( गौ ले आओ ) इस वृद्ध व्यवहारको देखकर “गाम' इस उच्चारण क्रमसे उपब 
क्रमका वर्णोमें आरोप कर ये वणं जब इस क़मसे “गा, म्‌, आ, न, य' इस प्रकार ही हों, तो इस 
अर्थे वाचक हो सकते हैं । इस प्रकार अर्थ सम्बन्ध आदि ख्पसे ज्ञात हुए वण श्रोताके प्रवृत्तिकालमे 
और इस प्रकार स्मृतिमें आरूढ होकर अपने-अपने अर्थका वोध कराते हैं। इस प्रकार वणंवादीकें 
मतमें महान्‌ लाघव है। ओर स्फोटवादीके मतमें दृष्टहानि-वर्ण अथेके बोधक हैं, इसका त्याग ओर 
अदृष्ट-स्फोट अर्थका बोधक है यह अदृष्ट कल्पना है । अभी तक तो वर्णोंको नित्य स्वीकार कर स्फोटका 
खण्डन किया गया । अब वर्णोको अनित्य स्वीकार कर तकसे स्फोटका खण्डन “अथापि' 

भाष्यसे करते हैं । नित्य तथा क्रम'विशेषवाले तथा गृहीत संगतिवाले अथके वोधक जो निश्चित गोत्व 
आदि सामान्य हैं, उन सामान्योंमें मी वणंगत प्रक्रियाका संचार करना चाहिए । किन्तु अनिश्चित 


स्फोटकी कल्पना युक्त नहीं है । इस प्रकार वर्ण नित्य और वाचक सिद्ध नित्य शब्दोंसे देवादि 
व्यक्तियोंकी उत्पत्ति सवंथा अविरुद्ध है ॥ २८ ॥ द 


६ “अस्य महतो भूतस्य निःइवसितमेतद्यरग्वेदो यजुवंदः सामगेदोऽथर्वाङ्गिस इतिहासः पुरा" 


| 


विद्या उपनिषद: इलोकाः सून्नाणि! ( ब्र २।४।१० ) ( याज्ञवल्क्य--हे मैत्रेयी ! ये जो वरवे - 


अधि० ८ खू० ३० | भापषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २५५ 


अतपच च नित्यत्वमिति। अतपच नियताइतेद वादेजंगतो वेद्शव्दप्रभवत्वाह्नेदशब्दे नित्य- 
त्वमपि प्रत्येतव्यम्‌। तथा च मन्त्रवर्णः-'यज्ञेन वाचः पदवीयमायन्तामन्वविन्दन्नषिपु प्रविष्टाम्‌ 
(ऋ० सं०१०।७१।३) इति स्थितामेच वाचमजुचिन्नां दर्शयति। वेदव्यासञ्चैदमेव स्मरति- 
“युगान्तेऽन्तर्हितान्वेदान्सेतिह्ासान्महपयः । लेमिरे तपसा पून मनुज्ञाताः स्तयंभुवा' इति ॥ २९, ॥ 
समाननामरूपत्वाचचावृत्तावप्यविरोधो दशनात्स्मृतेश्र ॥ ३० ॥ 

पदच्छेद--“समाननामरूपवात्‌, च, आवृत्तौ, अपि, अविरोध:, दशंनात्‌, स्मृतेः, च। 

रूत्ञा्थं---( आवृत्तावपि ) सृष्टि ओर प्रलयकी आवृत्ति होनेपर भी ( अविरोधः ) शब्द और 
अर्थ सम्बन्धमें अनित्यतारूप विरोध नहीं है, ( समाननामरूपत्वाच्च ) क्योंकि उत्तर-कल्पप्रपश्च पूवकल्प 
प्रपश्चके समान नाम रूप वाला है । कंसे ? ( दशनात्‌ ) 'घाता यथापूव मकल्पयत्‌’ इत्यादि श्रुति और 
( स्मृतेः ) ‘यथातुष्वृतुलिङ्गानि नानारूपाणि पयंये' इत्यादि स्मृति हैं । ॥ वि 

अथापि स्यात्‌-यदि पश्वादिव्यक्तिवद्दवादिव्यक्त्यो5पि संतत्वैवोत्पच्चेर न्निरुध्येरंश्व 
ततो५भिघानामिधेया भिधात्व्यवहाराविच्छेदात्संवन्धनित्यत्वेन विरोधः दाव्दे परिहियेत। 
यदा तु खछ सकळं त्रैलोक्यं परित्यक्तनामरूपं निर्छेप प्रलीयते, प्रभवति चामिनवमिति 
श्रुतिस्खतिवादा वदन्ति, तदा कथमविरोध इति ? तत्रेदमभिधीयते समाननाम रूपत्वा- 
दिति। तदापि संसारश्यानादित्वं तावदभ्युपगन्तव्यम्‌। प्रतिपादयिष्यति चाचायः संसार- 
स्यानादित्वस्‌-- उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च ( ब्र० २।१।३६ ) इति । अनादौ च संसारे यथा 
स्वापप्रबोधयोः प्रलयप्रभवश्रवणेऽपि पूर्वप्रवोधवदुत्तरप्रवोधे ५पि व्यवहारान्न कश्चिद्विरोधः, 
सूत्रसे परिहारकर अव पूवं सिद्ध उसी वेद नित्यत्वको 'अतएव च नित्यत्वस्‌' इससे दृढ करते हैं। इसीसे 
नियत आकृति विशिष्ट देव आदि जगत्को वेदशन्दसे उत्पत्ति होनेके कारण वेदशब्दमें नित्यत्व 
समझना चाहिए | तथा 'यज्ञेन वाचः०' ( पूवं सुकृत पुण्य कमसे वेदके लामकी योग्यताको प्राप्त हुए 
` याज्ञिक पुरुषोंने ऋषियोंमें स्थित उस वेदमयी वाणीको प्राप्त किया ) यह मन्त्र पूवकल्प सिद्ध वेदमयी 
वाणीकी उपलब्धि दिखलाता है । भगवान्‌ वेदव्यास भी ऐसा ही कहते हैँ--'युगान्ते' ( अवान्तर 
प्रलयके अनन्तर महर्षियोंने ब्रह्माकी अनुज्ञा पाकर युगके अन्तमें तिरोभूत इतिहास सहित वेदोंको तपसे 
प्राप्त किया ) यह स्मृति भी है ॥ २९॥ 

किञ्च ऐसा होता हुआ भी यदि पशु आदि व्यक्तियोंके समान देवादि व्यक्तियोंके भी सन्तत 
जन्म और विनाश होते तो नाम, विषय, वक्ताके व्यवहारका विच्छेद न होनेके कारण सम्बन्ध नित्य 
रहनेसे शब्दमें बिरोधका परिहार हो जाता, परन्तु जब शुतियां और स्मृतियां उद्घोषित करती हैं कि 
सम्पूणं त्रेलोक्य नाम रूपका परित्याग कर समुळ नष्ट हो जाता है ओर फिर नवीन उत्पन्न होता हे, 
तब अविरोध कैसे ? इसके उत्तरमें यह कहते हैं--तो भी संसारको अनादि मानना चाहिए, क्योंकि 
'समाननामरूपत्वात्‌? इत्यादि कहा है । और आचायं--“उपपद्चते इस सूत्रसे संसारमें अनादित्वका 
प्रतिपादन करेंगे । संसारको अनादि माननेपर सुषुसि ओर जाग्रतमें उत्पत्ति और प्रलथके श्रवण होनपर 
भी जेसे पूर्व प्रबोधके समान उत्तर जाग्रत अवस्थामें व्यवहार होनेसे कोई विरोध नहीं होता, वसे पूवं 
कल्पके लय और उत्तरकल्पके उत्पत्तिमे मी वैदिक नित्यतामें कोई विरोध नहीं है, ऐसा समझना 
| सत्यातन्दी-दीपिका 

यजुवेद, सामवेद, अथवंवेद, इतिहास, पुराण, विद्या, उपनिषद्‌, ्छोक-राह्मणमन्त्र सब इसी परमात्माके 
निःश्वास हैं ) इत्यादि भुतिके पर्यालोचनसे यह स्पष्ट होता है कि आकाश आदिके समान वेदको 
परमेश्वर सृष्ट माननेपर भी येदके नित्यत्वमें कोई विरोध नही है ॥ २९ ॥ 


२५९ त्र्मसत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


एव कल्पान्तरप्रभवप्रटययोरपी ति द्रष्टव्यम्‌ । स्वापग्रवोधयोशच प्रलयप्रभचौ शूयेते-यदा 
सुप्तः स्वप्नं न कंचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण एनैफथा भवति तदैनं चाक्सनैर्नाममिः सहाप्येति चक्षुः 
सै रूपैः सहाप्येति शरोत्रं सवैः शब्दैः सहाप्येति मनः सर्वेध्यानं: सहाप्यति स यदा ग्रतिब्रुध्यते . 
यथाइग्नेज्वलतः सर्वा दिशो विस्फुढिङ्गा विग्रतिऐरन्नेवमेवेतस्मादात्मनः सवं प्राणा यथायतनं विप्रतिष्टन्ते 
प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः (की० ३। ३) इति स्यादेतत्‌ --स्वापे पुरुषान्तरव्यचहाराविच्छे- 
दास्स्वयं च सुपत्रबुद्धस्य पू्चप्रवोधव्यवदाराुसंघानसंसवादविऽड म्‌। महाप्रल ये तु सवं- 
व्यवहारोस्छेदाजन्मान्तरव्यवह[ रचच्च कल्पान्तरन्यवहारस्यानुसंघातुमदाकयत्वाद्वेपम्य- 
मिति । चैष दोषः; सत्यपि सर्वव्यवहारोच्छेदिलि महाप्रलये परमश्वराजुग्रहादीश्वराणां 
हि रण्यगर्भादीनां कव्पान्तरव्यवहराजुसंचानोपपते:। छे यद्यपि प्राकृत; प्राणिनी न जन्मा- 
न्तरव्यवहारमचुसंदधाता दश्यन्त इति, तथापि न प्राकृतवदीश्वराणां भवितव्यम्‌ | यथाहि : 
प्राणित्वाविशेबे5पि मजुष्यादिस्तस्वपयन्तेपु क्षानैश्वर्यादिप्रतिबन्धः परेण परेण भूयान्भवन्‌ | 
इऱ्यते,तथा मञुप्या दिप्वेच हिरण्यगंपर्यन्तषु शञानेश्वर्याद्यभिव्यक्तिरपि परेण परेण भूयसी | 


चाहिए “यदा सुप्तः०' ( जब वह सुप्त पुरुष किसी मो स्वप्नको नहीं देखता तव वह उस प्राणहप | 
परमात्मामें एक हो जाता है अर्थात्‌ अभिन्नरूपसे प्राप्त हो जाता है। तव सब नामोंके साथ वाणी भी | 
उसमें लीन हो जातो है, नेत्र सव ख्योके साथ उसमे छान हो जाता है, श्रोत्र सब दब्दोंके साथ 
उसमें लीन हो जाता है, मन सब संकल्पोके साथ उसमें लीन हो जातो है, जब वह जागता है तव ` 
जळती हुई अग्निसे जसे चिनगारियाँ सव दिल्याओंमें फेलती है, वसे इस आत्मासे सब इन्द्रियरूप प्राण ` 
अपने-अपने गोलकरूप स्थानोंको प्राप्त होते हैं। इन्द्रियोके अनन्तर सूर्यादि देवता और देवताओंके | 
-अनन्तर विषयरूप लोक प्रकट होते हैं) इसप्रकार श्रृतिमें सुषुक्षि और जाग्रत्‌ अवस्थामें जगतके प्रलय और | 
उत्पत्ति कहे गए हैं । यह ठोक है, परन्तु सुपुस्तमें अन्य पुरुषोंका व्यवहार विच्छिन्न न होनेके कारण | 
» सुषुपतिसे प्रबुद्ध पुरुषको स्वयं पूवं जाग्रत्‌ अवस्थाके व्यवहारका अनुसन्वान हो सकता है, इसलिए कोई 
विरोध नहीं है । किन्तु महाप्रलयमे तो सब व्यवहारोंका उच्छेद हो जानेसे जन्मान्तर व्यवहारके समान 
कल्पान्तर व्यवहारका अनुसन्धान नहीं हो सकता, इसलिए ( दृष्टान्त और दार्टान्तिकमें ) विषमता 
है । यह दोष नहीं है । सवंव्यवहारके उच्छेद करनेवाले महाप्रलयके होनेपर भी परमेश्वरके अनुग्रहे 
हिरण्यगर्मादि ईश्वरोंको कल्पान्तरके व्यवहारका अनुसन्धान ( स्मरण ) हो सकता है । यद्यपि प्राकृतः | 
प्राणी जन्मान्तरके व्यवहारोंका अनुसन्धान करते हुए नहीं देखे जाते, तो भी ईश्वरोंको उन प्राइत | 
प्राणिथोंके समान नहीं समझ लेना चाहिए। जैसे प्राणत्व समान होनेपर भी मनुष्यत्वादिसे छक्र | 
स्तम्भ ( वक्षादि ) पर्यन्त प्राणियोम ज्ञान ऐश्वर्यादिका प्रतिबन्ध उत्तरोत्तर बढ्ता हुआ देखा जाता 

है, वेसे मनुष्यादिसे लेकर हिरण्यगमं पर्यन्त ज्ञान, ऐक्वयं आदिकी अभिव्यक्ति उत्तरोत्तर अधिक 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
# यद्यपि महाप्रलयमें अन्तःकरणाद स्थूलरूपस विद्यमान नहीं होते, तो मी सूक्ष्म वासनारूपसे 
अचिच्यामें तो विद्यमान रहते ही हैं, अतः पूवं वासनाके बक्से ईश्वरेच्छासे सम्पूणं जगत्‌ पूर्व कल्पकै 
सहश नाम रूपात्मक ही उत्पन्न होता है, अतएव शब्दादिमें अनित्यत्व सम्भव नहीं । अभिव्यक्त पदार्थ 
पूवंकल्पके समान नामरूपात्मक होते हैं । इसलिए किसी पुरुषक्े संकेतकी अपेक्षा नहीं । यद्यपि 
सृष्टिमें संकेतकी आवश्यकता होती है, तो भी समान सृष्टिमे उसकी कोई अपेक्षा नहीं। महसग तथा 
महाप्रलय स्वीकार करनेपर भी संसार भ्रवाहरूपसे अनादि ही स्वीकायं है। जसे जाग्नतूके संस्कार . 
प्तिके अनन्तर स्मरणको उत्पन्न करते हैं, वेसे पूवंकल्यके संस्कार महाप्रलयके अनन्तर मी स्मरणको 
उत्पन्न करते हँ । तदनुसार सृष्टिका आरम्म होता हे । इसमें कोई विरोध नहीं है । 
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समर्थ होता है । 


अधि० ८ सू० ३० | आपषाजुवाद- सत्यानन्दी-दीपिकासहित २१७ 


भवतीत्येतछुतिस्मतिवादेप्वसरुदनुश्रयमाण न शक्यं नास्तीति घदितुम्‌ । ततइचातीत- 
कर्पाचु्टितप्रकृएतानकमणामीश्वराणां हिरण्यगर्भादीनां चर्नमानकम्पादौ प्रादुर्भचतां 
परमेश्वराचुग्रहीताना सुसप्रतिबुद्ववत्कल्पान्तरव्यचहारानुसंथानोपपत्तिः। तथा च श्रतिः 
प्यो ब्रह्माणं विद्धाति पूव यो चै वेदांश्च प्रहिणोति तस्मै । तं ह देवमात्मचुद्धिप्रकाशं सुमुक्षुचे 
शरणमहं प्रप्थे' ( श्वे ६१८ ) इति। स्मरन्ति च शौनकादयः 'मधुच्छन्द प्रभतिमित्रपिमि- 
दाशतय्य़ो दृष्टा” इति । प्रतिवेद्‌ चैवमेव काण्डर्प्यादयः स्मर्यन्ते । ४ श्रुतिरप्यपिज्ञानपूर्वकमेव 
मन्त्रे णाजुष्ठान॑ द रायति--'यो ह वा अविदितापेय च्छन्दोदेवतत्राह्मगेन मन्द्रेण याजयति वाध्यापयति 
चा स्थाणुं वच्छंति गत वा प्रतिपद्मते’ ( सर्वानु० परि० ) इत्युपक्रम्य 'तस्मादूतानि मन्त्र मन्त्रे 
बिद्यात्‌' इति । प्राणिनां च खुखप्राप्तये धमां विधीयते। दुःखपरिहाराय चाधमः प्रति प्रिध्यते। 
उष्टानुश्रवि कसुखदुःखविपयौ च रागढे पो भवतः, न विलक्षणविवयावित्यतो धर्मा धमफल- 
भूतो त्तरा स्टृष्टिनिप्पद्यमाना पूर्वखष्टिसरद्येच निष्पद्यते । स्मृतिश्च भवति--तिपां ये यानि 
कर्माणि प्राकसृष्टय' प्रतिपेदिरे । तान्येव ते प्रपचन्ते सुञ्यमानाः पुनः पुनः ॥ हिंस्राहिंस्रे सदुक्ररे धर्मा- 


होती है । ऐसा श्रुति और स्मृतिके वचनोंसे वार वार मुना हुआ है । वह नहीं है, ऐसा नहीं कह 


सकते । इसलिए अतीत कल्पमें जिन्होंने सर्वोत्तम ज्ञान ओर [आधानसे लेकर अश्वमेध पर्यन्त] कर्मोका 
अनुष्ठान किया है और वर्तमान कल्पके प्रारम्ममें जो प्रादुभूंत इए हैं तथा परमेश्वरसे अनुगृहीत हुए 
हिरण्यगर्मादि ईश्वरोंको सुषुसिसे जागे पुरुपके समान पूवंकल्पके व्यवहारका अनुसन्धान होना युक्त 
है । क्योंकि यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्व०' ( जो सृष्टिके आस्म्ममे ब्रह्माको उत्पन्न करता है और जो 
उसकी वुद्धिमें वेदोका आविर्माव करता है अपनी बुद्धिको प्रकाशित करनेवाले उस देवकी मै मुमुक्ष 
शरण ग्रहण करता हूँ ) ऐसी श्रुति है। और 'मधुच्छन्दः प्रन्धतिमि०' ( मधुच्छन्द आदि ऋषियोंने 
† दस मण्डलताले ऋग्वेदको ऋचाएं देखीं ) इसप्रकार शौनकादि ऋषि मी कहते हैं । तथा बोधायन 
आदि ऋषियोंने भी प्रत्येक वेदमें काण्ड आदिके प्रशा ऋषियोंका स्मरण किया है। 'यो ह वा 
अविदिता०' ( जिस मन्त्रके छन्द, ऋषि, देवता तथा विनियोयका ज्ञान नहीं है उससे जो यज्ञ कराता 
है या अध्यापन करता है वह स्थाणु हो जाता है अथवा नरकको प्राप्त होता है) ऐसा उपक्रम कर 
'तस्मादेतानि०? ( इसलिए प्रत्येक मन्त्रमें ऋषि आदिको जाने ) इस प्रकार श्रुति मो ऋषिज्ञानपुर्वक 
ही मन्त्रसे अनुष्ठान दिखलाती है । प्राणियोंके सुखकी प्राप्तिक लिए धमंका विधान है और दुःख 
परिहारके लिए अधमंका प्रतिषेध है । ऐहिक और पारलौकिक सुख दुख विषयक राग और द्वेष 
होते हैं, अन्य विषयोंमें नहों होते । इसलिए धमं और अधमंके फलभूत उत्पन्न हुई उत्तरोत्तर सृष्टि 
पूवसृष्टिके सदृश ही निष्पन्न होती है । 'तेषां ये०' ( प्राणियोंमें से जिन प्राणियोंने जो जो कमं प्रथम 

१ पूवं कल्पमें उत्तमज्ञान घर जा आधार पर जिस-जिस पर परमेश्वर 
का अनुग्रह होता है उस उसको उतना उतना अधिक ज्ञान ओर ऐस्वयं आदि प्राप्त होते हैं इसमें 
किसी प्रकारके सन्देहका अवकाश नहीं है । इसमें उदूत श्रुति स्मृति मी प्रमाण हैं। सृष्टिके आदिमे 
हिरण्यगर्में पूव कल्पके समस्त संस्कार जाग्रत्‌ होते हैं जिससे वह उत्तर कल्पकी सृष्टि करनेमें 

ह प शेर पलक मद दो म के है। उसमें दल मर है।इस 
लिए उसको दृशतय्य कहते हैं । इसमें पठित ऋचाओंको दाशतय्य कहा जाता हे । ऋक संहिताका 


9 दूसरा नाम अष्टक भी है, क्योंकि इससे सण्डछ दस हैं और अष्टक आउ हैं। 


३३ 
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धर्मादृतानृत्ते। तञ्चाबिताः प्रप्न्ते तस्मात्तत्तस्य रोचते ॥' इति। ® प्रलीयमानमपि चेदं जगच्छ- 
क्त्यवशेषमेव प्रलीयते । शक्तिमूलमेव च प्रभवति; इतरथा55कस्मिकत्वप्रसज्ञात्‌। # न ` 
चानेकाकाराः शक्तयः शाक्याः कल्पयितुम्‌ । ततश्च विच्छिद्य विच्छिद्याप्युद्धवतां भूरादि- | 
लोकप्रवाहाणां देवतियेङमचुप्यलक्षणानां च प्राणिनिकायप्रवाहाणां वर्णाश्रमघर्मफलव्यव- ` 
स्थानां चानादौ संसारे नियतत्वमिन्द्रियविषयसंबन्धनियतत्ववत्प्रत्येतव्यम्‌। न हीन्द्रिय- 
बिषयसंवन्धादेव्यवहारस्य प्रतिसर्गमन्यथात्वं षष्ठेन्दियविषयकल्पं शकयमुत्प्रेक्षितुम्‌। 
अतश्व सर्वकल्पानां तुव्यव्यवदारत्वात्कदपान्तरव्यवहारा चु संघानक्षमत्वाच्चेश्वराणां 
समाननामरूपा एव प्रतिसंग विरोषाः प्रादुर्मचन्ति । समाननासरूपत्वाङडुत्ताचपि महा- 
सर्गमद्दाप्रलयलक्षणायाँ जगतोऽभ्युपगस्यमानाया न कश्चिच्छब्दभामाण्यादिविरोधः। 
समाननामरूपतां च श्रुतिस्छुती दृ्शयत+--सूर्याचन्द्रससौ धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌ । दिवं च . 
पृथिवीं चान्तरिक्षमथो स्वः (ऋ० सं ० १०।१९०।३) इति। यथा पूर्वौर्मिन्करपे सूर्या चन्द्रमःप्रशृति 
_ जगत्क्लपं तथास्मिन्नपि कर्पे परमेश्वरोऽकल्पयदित्यथः | * तथा आनर्वा अकामयत। परमेश्वरो ऽकर्पयदित्यर्थः । ॐ तथा ‘अग्निर्वा अकामयत । 
ष्टिमें किये उन कर्मोको वे पुनः पुनः उत्पन्न होकर प्राप्त करते हैं ) 'हिंख्राहि्रे०' (हिसा आहिसा, 
मृदु क्र, घमं अघमं, सत्य असत्य इत्यादि धर्मोसे भावित हुए उत्पन्न होकर उन्हींको प्राप्त करते हैं 
और वे ही उनको रुचिकर होते हैं ) ऐसी स्मृति भी है । प्रलीयमान होता हुआ भी यह जगत्‌ शक्ति 
अशिष्ट प्रलीन होता है, फिर शक्ति से ही उत्पन्न होता है अन्यथा जगत्‌ में अकारणत्व प्रसङ्ग 
उपस्थित होगा । अविद्यालप उपादान कारणमें लीन, कायंख्प संस्कारसे भिन्न अनेक प्रकारको शक्तियो- . 
की कल्पना नहीं कर सकते [क्योंकि ऐसी कल्पनामें कोई प्रमाण नहीं है] इसलिए पृथक्‌-पृथक्‌ उत्पन्न 
होनेवाले भू आदि छोकप्रवाह और देव, पशु, मनुष्यरूप प्राणी समुहका प्रवाह, वणं, आश्रम, धमं 
और फलकी व्यवस्थाओंका नियतत्व अनादि संसारमें विषयेन्द्रिय सम्बन्धके नियतत्वके समान समझना 
चाहिए । छठी इन्द्रिय ( मन) के विषयके समान प्रत्येक सृष्टिमें इन्द्रिय विषय सम्बन्ध आदि `| 
व्यवहारके भेदकी कल्पना नहीं की जा सकती । इस कारण सब कल्पोंमें तुल्य व्यवहार होगेसे और | 
हिरण्यगमं जादि ईश्वरोंको अन्य कल्पके व्यवहारका अनुसन्धान करनेमें समथं होनेसे प्रत्येक सृष्टि. 
समान नाम रूपवाले मिन्न-मिन्न व्यक्ति प्रादुर्भूत होते हैं। नाम और रूपके समान होनेसे जगत्की | 
महासृष्टि और महाप्रलयरूप आवृत्ति स्वीकार करनेपर भी शब्द प्रामाण्यादिमें कोई विरोध नहीं है। 
श्रुति और स्मृति भी सब कल्पोमें नामख्पकी समानता दिखछाती हैं--सूर्याचन्द्रससौ० ( ब्रह्मने _ 
पूवंकल्पके समान ही सूयं, चन्द्रमा, चुलोक, पृथिवी, अन्तरिक्ष ओर स्वगंकी रचना की ) पुर्वेकल्पमे | 
सूर्य चन्द्रमा आदि जगत्की जेसो कल्पनाकी थी, बेसी इस कल्पमें भी परमेश्वरने उनको कल्पना को। _ 
ऐसा अथे है । इसप्रकार 'अगिनिर्वा अकासयत०' ( यजमाने कामनाकी कि मैं देवोंके मध्यमे ब 


सत्यानन्दी-दीपिका 
; # यहाँ चिलयका अर्थ नाश नहीं है, किन्तु कारणरूपसे विद्यमानता और कायंरूपसे लीत 
होना है, इसलिए संस्कारके बळसे ही पुरुषको पुण्य पाप रुचिकर होते हैं । यदि संस्कारका सी नाश 
मानें तो जगत्में सुख दुःख आदिकी जो विचित्रता प्रतीत होती है वह विना कारणके ही होगी । इससे 
कृतहान-अकृतम्यागम दोष भी प्रसक्त होगा । हा 
७ ब्रह्माकी सुषुसि अवस्थाको अवान्तर प्रलय कहते हैं । ब्रह्माकी पूर्ण आयुकी समाप्ति होने 
महाप्रलय कहा जाता है। महाप्रूयके अनन्तर जो नवीन सृष्टि उत्पन्न होती है वह महदसग है । 
इसप्रकार जगत्‌की वारम्वार आवृत्ति होनेपर भी वेद निष्ठ स्वतः प्रमाण्यका विरोध नहीं है । 
% इस पूर्वोक्त रोतिसे पूर्वृष्टिके समान यह नवीनसृष्टि भी उत्पन्न होती है। इससे सिद्ध हुन 


अधि० < सृ० ३१ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित २५९ 


_अन्नादो देवानाँ स्यामिति । स पुतमझये कृत्तिकाभ्यः पुरोडाशमष्टाकपार्ल निरवपत? ( ते० ्र० 
३।१।४।१ ) इति नक्षत्रेष्टिविधो योऽग्निर्निरवपद्यस्मे वा5ग्नये निरवपत्तयोः समाननाम- 
रूपतां दर्शयतीत्येबंजातीयका श्रतिरिहोदाहतेव्या । स्म्रतिरपि--ऋषीणां नामधेयानि 
याश्च वेदेपु दृष्टयः । शर्वेयंन्ते प्रसूतानां तान्येवैभ्यो ददात्यजः ॥ यथातुष्वृतुलिक्ञानि नानारूपाणि ` 
पर्यये । इञ्यन्ते तानि तान्येच तथा मावा युगादिषु ॥ यथामिमानिनोऽतीतास्तुल्यास्ते सांप्रतेरिद् । 
देवा. देवेरतीतैर्हि रूपैर्नामभिरेव च ॥' इत्येवंजातीयका द्रष्टन्या ॥ ३० ॥ 
मध्वादिष्वसंभवादनधिकारं जैमिनिः॥ ३१ ॥ 

पदच्छेद्‌-- मध्वादिषु, असंमवात्‌ , अनधिकारम्‌ , जैमिनिः । 

सूच्रार्थ--( मध्वादिषु ) 'असौ वा आदित्यो देवमधु' इत्यादि मनुष्याधिकारक मध्वादि 
उपासनाओंमें ( असंमवात्‌ ) देवादिके अधिकारका असंमव होनेसे ( अनधिकारम्‌ ) ब्रह्मविद्यामें मी 
देवादिका अधिकार नहीं है, ( जमिनिः ) ऐसा जैमिनि आचायं मानते हैं । 

& इह देवादीनामपि ्र्मविद्यायामस्त्यधिकार इति यत्मतिज्ञातं तत्पर्यावर्त्येते । 
देचादीनामनधिकार ज्ैमिनिराचायों मन्यते। कस्मात्‌? मध्वादिप्वसंमवात्‌। ब्रह्मविद्याया- 
मधिकाराभ्युपगमे हि विद्यात्वाबिरोषान्मध्वादि विद्यास्वप्यधिकारोऽभ्युपगम्येत । न चैवं 
संभवति । कथम्‌ ? 'असौ वा आदित्यो देवमधु' ( छा० ३।१।१ ) इत्यत्र मनुष्या आदित्यं 
_मध्वध्यासेनोपासीरन देवादिषु ह्युपासकेष्वभ्युपगम्यमानेष्यादित्यः कमन मज । देवादिषु ह्यपासकेष्वभ्युपगम्यमानेष्वादित्यः कमन्यमादित्यसुपा- 
भक्षक अग्निलूप हीऊ। उसने कृत्तिका नक्षत्रोंके अमिमानी अग्निके लिए आठ कपालोंमें बनाया गया 
पुरोडाश ( हविष्य ) अपंग किया ) यह श्रुति नक्षत्रेष्टि विधिमें जिस यजमानरूप अग्निने जिस अग्निके 
लिए हविष्य अपंग किया उन दोनोंके नामरूपकी समानताको दिखलाती है और यहाँ इस प्रकारकी 
श्रतियोंको उदाहरणरूपसे समझना चाहिए । “ऋषीणां ०? ( पूर्वकल्पे जो-जो ऋषियोंके नाम थे ओर 
जो जो वेद विषयक दृष्टि थी प्रलयके अन्तमें पुनः उनके उत्पन्न होनेपर ब्रह्माने उन्हो नामों और 
शक्तियोंको उन ऋषियोंको दिया । जैसे वसन्त आदि भिन्न-मिन्न ऋतुओंमें भिन्न-मिन्न उनके नवपल्ल- 
वादि चिह्न होते हैं और वे उन ऋतुओंके आनेपर फिर दिखाई देते हैं, वैसे हो सृष्टिके आदिमें पदारथ 
दिखाई देते हैं। चक्षु आदि इन्ब्रियोके अभिमानीजो अतीत कल्पमें देवता थे उनके समान इसी 
कल्पमें भी वही सूर्यं आदि देवता हैं । और अतीत देवताओंके नामरूपके समान ही उनके नामरूप 
भी हैं ) इसप्रकारकी स्मृति भी नामरूपकी समानतामें प्रमाणरूपसे समझनी चाहिए ॥ ३० ॥ 

यह जो प्रतिज्ञा की गई है कि यहाँ ब्रह्मविद्यामें देवादिका भी अधिकार है, उस पर आक्षेप 
करते हैं । जैमिनि आचार्यका मत है कि देव आदिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं है, किससे ? इससे कि 
मधु आदिमें उनके अधिकारका संभव नहीं है । ब्रह्मविद्यामें उनका अधिकार स्वीकार करनेपर.विद्यात्व 
दोनोंमें समान होनेके कारण मधु आदि विद्याओंमें भी उनका अधिकार मानना पड़ेगा । परन्तु ऐसा 
सम्मव नहीं है, क्योंकि 'असौ वा आदित्यो०' ( निश्चय यह आदित्य देवोंका मधु दै) इसमें मधुके 


अध्याससे आदित्यकी मनुष्य उपासना करें । परन्तु देव आदिको उपासकरूपसे स्वीकार किये जानेपर 


आदित्य किस अन्य आदित्यकी उपासना करे ? और आदित्यके आश्रित रोहित आदि पाँच किरण 


सत्यानन्दी-दीपिका ई 
कि जन्म और मरणवाले घरीरके अङ्गीकार करनेपर भी देधादिका कमं ओर दाब्दमें विरोध नहीं है 
अर्थात्‌ नित्य वेदसे अनित्य देतादि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति माननेपर मी वेदमें नित्यत्वका विरोध नहीं दै ॥३०॥ 


& सूर्यफो मधुका रूपक बतलाते हैं--चारों वेदोंमें प्रतिपादित चार प्रकारके कमे और प्रणव ये 
पाँच पुष्प हैं । इन पुष्पोंसे होममन्त्रख्प मधुमक्खियाँ हवन किये गये सोम, घृत बदि पदार्थ रूप 
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सीत? पुनश्चादित्यव्यपाश्रयाणि पञ्च रोहितादीन्यम्तान्युपक्रस्य वलवो रुद्रा आदित्या 
मरतः साध्याश्च पञ्च देवगणाः क्रमेण तत्तदस्तसुपज्जीचन्तीत्युपदिञ्य 'स य एतदेवमस्ृतं 
चेद वसूनामेवैको भूत्वा$झिनेव सुखेनेतदेवासतं दृष्टा तृष्यति’ इत्यादिना वस्वाद्यपजीव्यान्यस्- 
तानि विज्ञानतां वस्वादिमहिमप्रातति दर्शायति । # वस्वादयस्तु कानन्यात्वस्वादीनस्तो- 
पजीविनो विजानीयुः ? कं वाऽन्यं वस्वादिमहिमानं प्रप्सेयुः ! तथा ‘अग्निः पादो वायुः 
पाद आदित्यः पादो दिशः पादः ( छा० ३।१८।२ ), 'वायुर्वाच संवर्ग?! ( छा० ४।३।१ ) 
“आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः? ( छा० ३।११।१ ) इत्यादिषु देवतात्मोपासनेणु न तेषामेव देचतात्म- 
तामघिकारः संभवति । तथा “इमावेव गोतममरद्वाजावयमेव गोतमोऽयं अरद्वाजः' ( बृ० २:२।४) 
इत्यादिप्वप्यु पिसंबन्धेषूपासनेषु न तेषामेचपीणामधिकारः संभर्चात ॥ ३१ ॥ 

कुतश्च देवादीनामनधिकारः- 

ज्योतिषि भावाच ॥। ३२ ॥ 

पद्च्छेद्‌--ज्योतिषि, भावात्‌ , च। 

सूत्राथे--( ज्योतिषि ) हस्यमान ज्योतिमंण्डळमें ( भावाच्च ) आदित्य शब्दका प्रयोग और 
आदित्य प्रत्यय होता है । वे मण्डल अचेतन हें । उनसे भिन्न शरीरादि युक्त चेतन प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे 
अज्ञात है, इसलिए शरीर रहित होनेके कारण देवतादि ब्रह्माविद्याके अधिकारी नहीं हैं । 


अमृत हैं ऐसा उपक्रम कर वसु, रुद्र, आदित्य, मरुत्‌ और साध्य ये पाँच देवगण क्रमसे उस उस 
अमृतका उपभोग करते हैं ऐसा उपदेश कर 'स य एतदेवमस्तं०' ( वह जो इस प्रकार इस अमृतको 
जानता है अर्थात्‌ उपासना करता है वह वसुओंमें से ही कोई एक होकर अग्निरूप मुखसे इसी अमृतको 
देखकर तृप्त हो जाता है) इत्यादि श्रुति वसु आदिके उपजीव्य अमृतोंको जाननेवालेके लिए वसु आदिकी 
महिमाकी प्राप्ति दिखलाती है । यदि वसु आदिको उपासक मानें तो वसु आदि अमृतोपजीवी किन अन्य 
वसु आदिको जानेंगे ? अथवा किन अन्य वसु आदिकी महिमाको प्राप्त करना चाहेंगे ? तथा 'अग्निः 
पादो०? ( अग्नि पाद है, वायु पाद है, आदित्य पाद है और दिशाएं पाद है) 'वायुर्वाव संवग:०' 
( निश्चय वायु संवर्ग है ) 'आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः०' ( आदित्य ब्रह्म है, ऐसा आदेश है ) इत्यादि देवः 
ठात्मक उपासनाओंमें उन्हीं देवताओंका अधिकार सम्भव नहीं है। इसी प्रकार इमावेव” ( ये दोनों 
[ श्रोत्र] ही गौतम ओर भरद्वाज हैं। यही गौतम है ओर यह दूसरा भरद्वाज है ) इत्वादि ऋषि 
सम्बन्धी उपासनाओंमें उन्हीं ऋषियोंका अधिकार सम्भव नहीं है ॥ ३१ ॥ 
भोर किस हेतुसे देवतादिका अनघिकार है ? 
सत्यानन्दी-दीपिका 

रोहित, शुक्ल, कृष्ण, अतिक्कष्ण, गोप्य नामके ये पाँच अमृतोंको होममन्त्रों द्वारा पूवं, पश्चिम, उत्तर, 
दक्षिण और ऊव्धं इन पाँचों दिशाओंमें स्थित मधु मविखयोंके छत्तेके छिद्रूप सूर्यकी रब्मियोंद्वारा 
सूयंमण्डळमें ले जाती हैं; और वहाँ वे यश, तेज, इन्द्रि, वीर्यं और अन्ञरूपमें परिणत होकर पाँच 
दिशाओमिं स्थित वसु आदि देवताओंसे उपजीव्य होते हें । इस प्रकार सूयंकी मधुरूपसे उपासना 
करनी चाहिए । इस प्रकार ध्यान करनेवाले मनुष्यके लिए वसु आदिकी प्राप्ति कही गई है । 

८ % इस आकाशरूप ्रह्मके अग्नि आदि चार पाद हैं । इसलिए वायु आदि उपासक नहीं हो 
सकते, क्योंकि ब्रह्मके पादरूपसे इनकी उपासनाका विधान किया गया है। दो श्रोत्र, दो नेन्न, दो नासिका, 
एक वाणि रूप सात इन्द्रियोंमें सप्त क्रषियोंका ध्यान करे। यह दक्षिण श्रोत्र गोतम है और वाम 
श्रोत्र मरद्वाज है, दक्षिण नेत्र विद्वामित्र है, दक्षिण नासिका वसिष्ठ है, वाम नेत्र जमदग्नि है 
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& यदिद ज्योतिमंण्डळं युस्थानमहोरात्राभ्यां बस्श्रमज्ञगदवभासयति, तस्मिन्ना- 
दित्यादयो देवतावचनाः शब्दाः प्रथुज्यन्ते। लोकप्रसिद्धेर्चाक्यरो पप्रसिद्धेश्च। न च ज्योतिः 
सेण्डळस्य हृदयादिना विग्रहेण चेतनतया5थित्वादिना वा योगोऽवगन्तुं शाक्यते; मृदादि- 
चद्चेतनत्यावयमात्‌। पतेनाग्न्यादयो व्याख्याताः। स्यादेतत्‌-मन्त्राथचादेतिहासपुराण- 
खोफेभ्यो देवादीनां विग्रहवत्वाद्यचगमादयमदौष इति, नेत्युच्यते; नहि ताबलोको नाम 


` किचित्स्वतन्त्रं प्रमाणमस्ति। प्रत्यक्षादिभ्य एव ह्यचिचारितविद्ोषेभ्यः प्रमाणेभ्यः प्रसिद्ध 


एवार्थों छोकात्प्रसिद्ध इत्युच्यते । न चात्र प्रस्यक्षादीनामन्यतमं प्रमाणमस्ति । इतिहासः 
पुराणमपि पौर्पेयत्वात्प्रमाणान्तरं सूलमाकाङ्कति। $ अर्थवादा अपि बिधिनैकवाक्यत्वा- 
त्स्तुत्यर्थाः सन्तो न पार्थगर्थ्येन देवादीनां विग्रह्मादिसद्गावे कारणभावं प्रतिपद्यन्ते । मन्त्रा 
अपि श्रुत्यादिचिनियुक्ताः प्रयोगसमवायिनोऽभिधानार्था न कस्यचिदर्थस्य प्रमाणमित्या- 
चक्षते । तस्मादभावो द्रेवादीनामधिकारस्य ॥३२॥ 
युळोकमें स्थित यह जो ज्योतिमंण्डल दिन रात पुनः पुनः भ्रमण करता हुआ जगत्को 
प्रकाशित करता है उसमें आदित्य आदि देवतावाचक शब्द प्रयुक्त होते हुँ, क्योंकि यह लोक प्रसिद्धि 
ओर वाक्यरोष प्रसिद्धि है । ज्योतिमंण्डळका हृदयादि शरीरके साथ अयवा चेतनता और अथित्वादिके 
साथ सम्बन्ध नहीं जाना जा सकता, क्योंकि मृद आदिके समान वे अचेतन ज्ञात होते हैं। .इसो 
प्रकार अग्नि आदि भी समझ लेने चाहिए । ऐसा ही हो, परन्तु यदि ऐसा कहो कि मन्त्र, अवाद, : 
इतिहास, पुराण और लोक व्यवहारसे भी यह प्रतीत होता है कि देवादिमें विग्रहवतवादिका ज्ञान 
होनेसे यह अनविकारखूप दोष नहीं है, तो इस पर कहते हैं--यह युक्त नहीं है, क्योंकि लोक कोई 
स्वतन्त्र प्रमाण नहीं है । जिसके विशेष विषयमें विचार नहीं किया गया है ऐसे प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे 
प्रसिद्ध हुआ अयं हो लोकसे प्रसिद्ध होता है ऐसा कहा जाता है। देवताका शरीर होता है इस 
विषयमें प्रत्यक्ष आदिमें से कोई मो प्रमाण नहीं है । इतिहास, पुराण भो पुरुष प्रणीत होनेसे मूलभूत 
अन्य प्रमाणकी अपेक्षा रखते हे । अर्थवाद वाक्य मी विधिके साथ एक वाक्यता [ एकाथ  प्रति- 
पादकता ] के कारण स्तुति अर्थक होकर विधिवाक्यके अथसे भिन्न स्वतन्त्ररूपसे देवतादिके शरीरके 
सद्भावमें कारणत्मको प्रास नहीं हो सकते । श्रुति आदि द्वारा विनियोगको प्राप्त हुए वे मन्त्र मी 
प्रयोगके साथ सम्बन्ध रखनेवाले अर्थका अभिधान करते हैं, स्वतन्त्रख्मसे किसी अथमें प्रमाण नहीं 


हैं, ऐसा मीमांसक कहते हैं। इसलिए शरोर आदिके अमाव होनेसे ब्रह्मविद्यामें देवता आदिका 
अधिकार नहीं है ॥ ३२॥ 


ओर वाम नासिका कश्यप है, वाणी अत्रि है, इस वीक ऋषियोंको ध्येय कहा 
गया है अर्थात्‌ तत्‌ तत्‌ स्थानमें तत्‌ तत्‌ क्रषिकी उपासना करनेका विधान है । अतः इन उपास्य 
देवता भोर ऋषियोंका उक्त उपासनाओंमें अधिकार नहीं है ॥ ३१ ॥ 

% मोमांसक लोग देवताको मन्त्रात्मक मानते हैं । इसलिए शरीर न होनेसे देवतादिका ब्रह्म- 
विद्यामें अधिकार नहीं है । 'आदित्यः पुरस्तादुदेता पइचादस्तमेता' [ छा० ३।४।६ ] ( आदित्य पूर्व 
दिशामें उदय होता है और परिचममें अस्त होता है ) इस मधुविद्या वावयशेषमें आदित्य शब्दका प्रयोग 
जड़ ज्योतिमंण्डलमें प्रसिद्ध है । अतः शरीर रहित होनेसे शब्दात्मक देवताका विद्यामे अधिकार नहों । 

& 'वञ्रहस्त. पुरन्द्रः' ( हाथमें वज्र लिया हुआ इन्द्र ) इत्यादि मन्त्र हैं। 'सोश्रोदीत' (वह 
अग्नि रोया) इत्यादि अथंवाद हैं । इष्टान्‌ भोगान्‌ हि वो देवाः दास्यन्ते यक्षमाविताः । ते तृक्षास्तपं- 
यन्त्येने सवंकामफलेः झुम: ॥' ( यज्ञे प्रसन्न हुए देवता तुम्हें इष्ट भोग देंगे । तृप्त हुए देवता सब 
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भावं तु बादरायणोऽस्ति हि ॥३३॥ 

पद्च्छेद- मावसम्‌, पु, बादरायणः, अस्ति, हि। 
सूत्राथ--( तु ) शब्द पुवे पक्षको व्यावृत्तिके लिए है, ( बादरायणः ) बादरायण आचार्यका 
` मत है कि ( भावम्‌ ) शरीरधारी होनेसे देवादिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार है, ( हि) यतः-क्योंकि 
( अस्ति ) उनमें अथित्व आदि अधिकारका कारण है । 

+ तुराब्दः पूर्व पक्ष व्यावर्तयति। बादरायणस्त्वाचार्यो भावमधिकारस्य देवादीनमपि | 
मन्यते । यद्यपि मध्वादिविद्याखु देवतादिव्यामिश्रास्वसंअवोऽधिकारस्यः तथाप्यस्ति हि 
शुद्धायां ब्रह्मविद्यायां संमवः। अर्थित्वसामर्थ्याप्रतिषेधा्पेक्षत्वादधिकारस्य। न च कचिद्‌- | 
संभव इत्येतावता यत्र संभवस्तत्राप्यधिकारोऽपोद्येत। मचुष्याणामपि न सवषां आह्मणा- 
` दीनांसवंषु राजसयादिष्वधिकारः संभवति। तञ् यो न्यायः सो 5जापि भविष्यति। ब्रह्मविद्यां 
च प्रकृत्य भवति दर्शनं औतं देवादयधिकारस्य सूचकम्‌- “त्यो यो देवानां प्रत्यदुध्यत स एव 
तदमवत्तथर्षीणां तथा मनुष्याणास! ( दृ० १।४।१० ) इति । तै होचुहंन्त तमास्मानमन्विच्छामो 
यमात्मानमन्विष्य सर्वाश्च लोकानाप्नोति सर्वाश्च कामान्‌ ' इति । “इन्द्रो ह चे देवानाममिप्रवन्नाज 
विरोचनोऽसुराणास्‌? ( छा० ८।७।२ ) इत्यादि च । स्मातेमपि गन्धर्वयाज्षवर्क्यसंवादादि । 


सूत्रस्य तुः शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्ति करता है । बादरायणाचायं तो ऐसा मानते हैं पा छक द द मात करता है। बादरायणाचार्य तो ऐसा मानते हैं कि देवता | 
आदिका भी ब्रह्मबिद्यामें अधिकार है। यद्यपि देवता आदिसे सम्बन्धित मध्वादि विद्याओंमें उनके | 
अधिकारका असम्मव है, तो मो शुद्ध ब्रह्मविद्यामें अथित्व, सामथ्यं, अप्रतिषेध आदिको अपेक्षासे 
अधिकारका सम्भव है । यदि कहीं ( मध्वादि विद्यामें ) अधिकारका असंभव है तो इतने मात्रसे जहाँ 
(बरह्मविद्यामें) सम्मव है वहाँ भी अधिकारका निषेध नहीं हो सकता । मनुष्योंमें मो सव व्राह्मण आदिका 
सम्पूणं राजसूय आदिमें अधिकार सम्मव नहीं है, वहाँ जो न्याय है वह यहाँ भी लागू होगा। ब्रह्म 
विद्याको प्रस्तुतकर देवता आदिके अधिकारका सूचक “तथ्यो यो०' (उसे देवोंमेंसे जिस जिसने (आत्मरूपसे) | 
जाना वही तद्रूप हो गया । इसी प्रकार ऋषियों ओर मनुष्योंमेसे भी जिस जिसने जाना वह तदरूप-बरह्म | 
रूप हो गया) और “ति होचुहंन्त०' ( वे कहने लगे--हम उस आत्माको जानना चाहते हैं जिसके । 
जानने पर जीव सम्पूणं लोकों ओर समस्त भोगोंको प्राप्त कर लेता है, ऐसा निश्‍चय कर देवताओंका . 
राजा इन्द्र और असुर्रोका राजा विरोचन ये दोनों परस्पर ईर्ष्या करते हुए हाथमें समिंधाएं लेकर प्रजा | 
पतिके पास आये ) इत्यादि श्रौत रिङ्गदशन मो है । तथा गन्धवं और याज्ञवल्क्यका संवाद आदि. 


सत्यानन्दी दीपिका | 

कामनाओंके शुम फलोसे इसको तृप्त करेंगे ) इत्यादि इतिहास और पुराण वाकय हैं। इससे | 
देवताओंका शरीर सिद्ध होता है । परन्तु इन मन्त्र अर्थवाद आदिका स्वतन्त्र अर्थ नहीं है, क्योंकि यह | 
सब अर्थवाद आदि वाक्य विविवाक्योंके अङ्ग होकर प्रशंसा आदि परक हैं, अतः शरीर न होतेसे . 
देवतादिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं है ॥ ३२ ॥ | 
& पूर्वेपक्षीने जो यह कहा है कि ब्रह्मविद्या, देवादीन्‌ नाधिकरोति, विद्यात्वात्‌ , मध्वादिः | 
विद्यावन? “ब्रह्मविद्या देवादिको अधिकृत नहीं करतो, विद्या होनेसे मध्वादि विद्याके समान" यह हैँ | 
अप्रयोजक है अर्यात्‌ यह कोई अव्यभिचरित नियम नहीं है कि जिसका कहीं पर अधिकारका असम्मव | 
हो तो संत्र उसका असंभव हो, जैसे कि राजसूय आदि यागोंमें सब ब्राह्मण आदिका अधिकार नहीं | | 
है । 'दर्शादिक न व्राह्मणमधिकरोति कमस्वात्‌ राजसूयादिवत्‌' ( दर्शादि कमे ब्राह्मणको अधिकृत । 


नहीं करते, कम होनेसे, राजसूय आदि कमंके समान ) जैसे राजसूय आदि कममें ब्राह्मणको कुक. 
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$ यदप्युक्तम्‌-'ज्योतिषि भावाश्चेति । अत्र ब्रूमः--ज्योतिराद्विषया अपि आदित्यादयो 
देवतावचनाः शब्दाइचेतनावन्तमैश्वर्याद्यपेत तं तं देवतात्मानं समपेयन्तिःमन्बाथवादादि यु 
तथा व्यवहारात्‌। अस्ति हश्वर्ययोगादे वतानां ज्यो तिरद्यात्मभिश्चावस्था तुम्‌; यथेष्ट च तं तं 
विग्रहं ग्रहीतुं सामर्थ्यम्‌। तथा हि भूयते सु्र्मण्याथंवादे-मेघातिथेमंषेति। “मेधातिथि ह 
काण्वायनमिन्द्रो मेषो भूत्वा जहार' ( षड्विंश० ्रा० १।१ ) इति । स्मयते च--आदित्यः पुरुषो 
भूत्वा कुन्तीमुपजगाम ह? इति। सुदादिष्वपि चेतना अधिष्ठातारोऽस्युपगम्यन्ते; सदव्रबीदा 
पोञ्चुवन' इत्यादिदर्शनात्‌ । ज्योतिरादेस्तु भूतधघातोरादित्यादिष्वचेतनत्वमभ्युपगम्यते । 
चेतनास्त्वधिष्ठातारो देवतात्मानो मन्त्रार्थवादादिव्यचद्दारादित्युक्तम्‌। यदप्युक्तम्‌-मन्त्राथं- 
चादयोरन्यार्थ्वान्न देचताविग्रद्दादिप्रकाशनखामर्थ्यमिति । अत्र ब्रूमः-:प्रत्ययाप्रत्ययो हि 
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स्मृति रिङ्ग भी है। किःच ज्योतिषि भावाच्च' इस सुत्रमें जो कहा गया है, अब उसपर हम कहते हैं-- 


ज्योतिमंण्डल आदि विषयक होनेपर भी देवता वाचक आदित्य आदि शब्द चेतनावाले ऐश्वयं आदि युक्त 
उस उस देवताका बोध कराते हैं, क्योंकि मन्त्र, अर्थवाद आदिमें ऐसा व्यवहार है । ऐश्वयंके योगसे 
देवताओंका ज्योति आदिरूपसे अवस्थान हो सकता है और यथेष्ट उस-उस विग्रहके धारण करनेकी 
भी उनमें सामथ्यं है। उसी प्रकार सुब्रह्मण्यायंवादमें 'मेघातिथि०' ( इन्द्रने भेड़ बनकर कण्वके 
पुत्र मेघातिथिका अपहरण किया) इस श्रुतिमें इन्द्रके प्रति 'मेघातिथिका मेष” ऐसा सम्बोधन है । 
“आदित्य०' ( आदित्य पुरुष बनकर कुन्तिके पास गया ) ऐसा स्मृति मी है। मृत्तिका आदिमें भी 
चेतन अधिष्ठाता स्वीकार किए गए हैं, क्योंकि “सृदब्रवीत०' ( मृत्तिका बोली, जल बोळा ) इत्यादि 
श्रुतियाँ हैं। आदित्य आदिमें ज्योतिमंण्डल आदि भौतिक वस्तुका अचेतन स्वीकार किया जाता है। 
मन्त्र अथंवाद आदिके व्यवहारसे ज्योतिनंण्डलादिके अधिष्ठाता देवता चेतन हैं ऐसा कहा गया है । 
जो यह कहा गया है कि मन्त्र और अथंवादमें अन्याथंकत्व होनेसे देवताके विग्रह प्रकाशनकी सामथ्यं 
नहीं है। उसपर हम कहते हैं--वस्तुके सद्माव और असद्मावमें उसका प्रत्यय एवं अप्रत्यय ही 
सत्यानन्दो दीपिका 


. नहीं है, वैसे दश आदि कमंमें मी ब्राह्मणका अधिकार नहीं है, क्योंकि यह भी कमं है । यहाँ कमंत्व 


भी अप्रयोजक हेतु है अर्थात्‌ साध्यकों सिद्ध करनेमें असमर्थ है । “राजा राजसूयेन यजेत' “ब्राह्मणों 
बृहस्पतिसवेन यजेत' ( राजा राजसूय नामक यागसे इष्टकी भावनाकरे, ब्राह्मण बृहस्पतिसव नामक 
यज्ञसे इष्टकी भावना करे ) यहाँ दोनों यागोंमें कमंत्व समान होने पर भी जिसमें जिसका अधिकार है 
उसमें उसका ही अधिकार है अन्यमें नहीं । जसे ब्राह्मणका राजसूय यागमें अधिकार न होनेपर भी 
बृहस्पतिसवमें अधिकार है। क्षत्रिय राजाका राजसूयमें अधिकार होनेपर भी बृहस्पतिसव यागर्मे 
अधिकार नहीं है । वंसे देवता आदिका मध्वादि विद्यामें अधिकार न होनेपर भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार 
है । यहाँ अधिकारका कारण अर्थीत्व, सामथ्यं, अप्रतिषेध आदि हैं। वे उनमें हैं, क्योंकि उनमें 
कामना, सामथ्यं है उनका कहीं निषेध भी नहीं है कि उनका. ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं है । उद्घृत 
श्रुतियोंस मी यही सिद्ध होता है कि देवता आदिका भी ब्रह्माविद्यामें अधिकार है । विश्वासु पन्धवंने 
याज्ञवल्क्यसे प्रदन किया कि 'किमत्र ब्रह्मास्ट॒तम्‌ ? याज्ञवल्क्यने उसका उत्तर दिया । यह समातं संवाद 
आदि भी इसी बातको हृढ़ करता है कि देवादिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार है । 

# मन्त्र, अथंवाद, पुराण, इतिहास आदिसे आदित्य आदिके भी दो-दो अंश सिद्ध होते हैं । 
एक तो भूतोंका कार्य ज्योतिमंग्डळ आदिरूप अचेतन अंश और दुसरा इश्यमान ज्योतिमंण्डल आदिके 
अधिष्ठाता देवतारूप चेतन अंश, जिसका ब्रह्मविद्यामें अधिकार सिद्ध किया जाता है । इन दोनाचे 
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सद्भावासद्भावयोः कारणं, नान्याथेत्वमनन्याथत्वं वा। तथाह्मग्या्ंमपि प्रस्थितःपथि पतित 


वणपर्णाद्यस्तीत्येच प्रतिपद्यते। अ्राह--विषम उपन्यासः । तत्र हि तृणपर्णादिविषयं प्रत्यक्ष 
प्रवृत्तमस्ति, येन तदस्तित्वं प्रतिपद्यते। अन्न पुनरविध्युद्देशैकवाक्यभाचेन स्तुत्यं 5थेवादे 
त पाथ गथ्यन वृत्तान्तविषया प्रवृत्तिःशक्या ५ध्यवसातुम्‌ । नहि महावाक्ये$्थंप्रत्यायके५- 
“ वान्तरवाक्यस्य पृथकप्रत्याय कत्वमस्ति; यथा 'न सुरां पिबेत्‌' इति नञ्चति वाक्ये पदत्रयसं- 
चन्धात्खुरापानप्रतिषेध पवैक्रोऽथाऽवगम्यते, च पुनःखुरां पिवेदिति पदद्यसंवन्धात्पुरा- 
पानविधिरपीति। अन्नोच्यते--विपम उपन्यासः। युक्त यत्सुरापानप्रतिषधे पदान्वयस्येक- 
त्वादवान्तरवाक्यार्थस्याग्रहणम्‌। विध्युद्देशार्थवादयोस्त्वर्थवादस्थानि पदानि पृथगन्वय 
बृत्तान्तयिषयं प्रनिपद्यानन्तरं केमर्थ्यचशोन कामं विधेः स्तावकत्वं प्रतिपद्यन्ते। यथा हिं-- 
'वायब्यं श्वेतमालभेत भूतिकामः' इत्यत्र विध्युद्दे शवतिनां वायव्यादिपदानां विधिना सम्बन्धः, 


नेवं “वायुरं क्षेपिष्ठा देवता वायुमेच स्वेन भागधेयेनोपधावति स एवेनं भूति गमयति’ इत्येषा मर्थः - 


वादगतानां पदानाम्‌। न हि भवति चायुर्वा आलभेतेति क्षेपिष्ठा देवता वा आलमभेतेत्यादि। 
|| कीर्ततेन येवविदि ० > > =e ००९ 

वायुस्वभावसं त्ववान्तरमन्वये प्रतिपचेव॑विशिष्ठद्वत्यमिदं कमति विधि स्तुवन्ति। 

& तद्यत्र सोऽवान्तरवाक्यार्थः प्रमाणान्तरगोचरो भवति, तत्र तदनुवादेनाथ वादः प्रवतेते। 


कारण है, अन्यार्थकत्व अथवा अनन्याथंकत्व कारण नहीं है । जंसे क्रि किसी अन्य प्रयोजनके लिए 
प्रस्थान किया हुआ पुरुष मार्गमें पड़े तृण पत्ते आदिके अस्तित्त्रको प्रतिपन्न होता है । इसपर कहते 
है--यह दृष्टान्त विषम है । वहाँ तो तृण पर्णादि विषयक प्रत्यक्ष प्रवृत्त है, जिससे उनके अस्तित्वको 
प्रतिपन्न होता है। परन्तु यहाँ तो विधि वाक्यके साथ एकवाक्यता प्राप्त करनेसे स्तुति अर्थक अथ- 
वादमें स्वतन्त्ररूपसे भूताथ विषयक प्रवृत्तिका निश्चय नहीं किया जा सकता । अर्थ बोधक महावाकयोंमे 
अवान्तर वाक्यको पृथक्‌ अथंवोधकत्व नहीं. है। जैसे “न सुरां पिवेत्‌? ( सुरा न पिए ) इस नकार 
वाले वाक्यमेँ तीन पदोंके सम्बन्धसे -सुरापानका प्रतिषेथरूप एक ही अथे अवगत होता है, न कि 
“सुरां पिवेत्‌’ इन दो पदोंके सम्बन्धसे पुन: सुरापान विधि मी । इस विषयमें कहते हैं--यह दृष्टान्त 
विषम है। सुरापानके प्रतिषेधमें पंदान्वय एक होनेके कारण [ धुरां पिवेत्‌ ] इस अवान्तर वाक्यार्थ 
का ग्रहण करना युक्त नहीं है । . परन्तु विधिवाक्य और अर्थवादमेंसे अथंवादस्थ पद भूताथं विषयक 
पृथक्‌ .अन्वित होकर अनन्तर कमय्यसे. [ इस अथंवादका क्या प्रयोजन है, किसलिए है? ] यथेष्ट 
विविवाक्यके स्तावक होते हैं। जैसे 'चायब्यं इवेतमा०' ( ऐस्वर्यं चाहनेवाला वायव्य सवेत पशुका 
आलमन करे ) इसमें विधिवाक्यगत'वायु आदि पदोंका विधिके साथ सम्बन्ध है, बसे 'वायुवे 
क्षेपिष्ठा देवता०' ( निश्चित वायु शोध्रगामी देवता है। जो यजमान हविको वायुके लिए देता है 
अर्थात्‌ वायुके लिए हविका माग करता है वह उसको ऐश्वय देता है) इन अथवाद वाक्यगत पदोंका 
चिधिके साथ सम्बन्ध नहीं है । 'चायुर्चा आलभेत' अथवा 'क्षेपिष्ठा देवता वा आलभेत' इत्यादिः 
वाक्योंका विधिके साथ सम्बन्ध नहीं होता । किन्तु वायु स्वमावके कथनद्वारा अवान्तर अन्वय प्राप्त- 
कर इसप्रकार विशिष्ट देवता सम्बन्धी यह कमं है, इसप्रकार विधिको स्तुति करते हैं । यहाँ जो 
अवान्तर वाक्याथ प्रमाणान्तरका विषय होता है, वहाँ उसके अनुवादसे अर्थवाद प्रवृत्त होता है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
मादित्य शब्दका प्रयोग होता है। इस विषयको आगे 'अमिमानिव्यपदेशस्तु०' ( ब्र० सू० २।१।५ ) 
इस सूत्रमें स्पष्ट करेगे । 
, #विरोघे गुणवादः स्या दनुवादोऽवधारिते । भूताथवादस्तद्धानाद्ं वाद स्त्रिधा मतः ॥' (प्रत्य- 
क्षादिसे विरोध होनेपर गुणवाद और प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अथं अवगत होनेपर अनुवाद और जहाँ 
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यत्र प्रमाणान्तरविरुद्धस्तत्र गुणवादेन । यत्र तु तदुभयं नास्ति तत्र कि प्रमाणान्तराभावा- 
दूयुणवादः स्यात्‌, आहोस्तित्प्रमाणान्तराविरोधाद्वि द्यमानवचाद्‌ इति प्रती तिदारणेविद्यमा- 
लवाद आश्रयणीयो न गुणवादः । एतेन मन्त्रो व्याख्यातः।- अपि च विधिभिरेवेन्द्रादिदेव- 
व्यानि हचीषि चोदयद्भिरपक्षितमिन्द्रादीनां स्वरूपम्‌। न हि स्वरूपरहिता इन्द्रादयश्चेत- 
स्यारोपयितुं शक्यन्ते। न च चेतस्यना रूढाये तस्यै तस्ये देघताये हविः प्रदातुं शक्यते । श्रावः 
यति च--'तस्यै देवताये हवियृंहीतं स्यात्तां ध्याग्रेद्रपटकरिप्यन' ( ऐ० ब्रा० ३।८।१ ) इति । नच 
शाव्दमात्रसर्थस्तररूपं संभवति; दाब्दा्थयोभंदात्‌ । तत्र यादशां मन्त्रार्थवादयो रिन्द्रादीनां 
स्वरूपमवगतं न तत्ताहरां दाव्दघमाणकेन प्रत्याख्यातुं युक्तम्‌। इतिद्दासपुराणमपि व्याख्या- 
तेन मागण संभवन्मन्तरार्थवादमूळत्वात्प्रभचति देवताविग्रहादि साघयितुम्‌। प्रत्यक्षा दिमूलः 


जहाँ प्रमाणान्तरसे विरोध है वहाँ गुणवादसे। जहाँ ये दोनों नहीं हैं वहाँ प्रमाणान्तरके अमावसे 


गुणवाद हो अथवा प्रमाणान्तरके अविरोधसे विद्यमान, अर्थवाद हो ऐसा सन्देह उपस्थित होनेपर 
प्रतीतिशरण पुरुषोंसे विद्यमान अर्थवाद ] भूतार्थवाद ] आश्रयणीय है, गुणवाद नहीं । इसप्रकार 
मन्त्रोमे भी समझना चाहिए अर्थात्‌ मन्त्र मी प्रमाणान्तरके संवाद और विसंवादके अमावसे स्वाथमें 
प्रमाणभूत हैं। और इन्द्रादि देवता सम्बन्धी हविष्य देनेकी प्रेरणा करनेवाली विधियाँ भी इ्द्रादिके 
स्वरूपकी अपेक्षा रखती हैं । वस्तुतः स्वरूप रहित इन्द्रादि देवताओंका चित्तमें आरोप-घ्यान नहीं किया 
जा सकता । चित्तमें अनारूढ उस उस देवताके लिए हविष्य देनेके लिए समर्थ नहों हो सकता । 
“यस्ये देवतायं ०? ( जिस देतताके लिए हविका ग्रहण किया हुआ हो उस देवताका “वषट्‌' इस शब्दका 
उच्चारण कर पहले ध्यान करे ) ऐसा श्रुति कहती हे । ओर केवल शब्द अथंस्वरूप नहीं हो सकता, 
क्योंकि शब्द और अथमें भेद है। उन मन्त्र और अथंवादमें इन्द्रादिका जसा स्वरूप अवगत होता 
है वेसा स्वरूप शब्दप्रमाणको द्वारा प्रत्याख्यान करना युक्त नहो है । इतिहास और पुराण भी मन्त्र 
और अर्थवाद मूलक होनेके कारण प्रमाण होकर उक्त रीतिसे देवतादिके विग्रह आदि सिद्ध करनेमें 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पर दोनों ही नहीं वहाँ भृताथंवाद, इसप्रकार अथंवाद तीन प्रकारका है ) जिस.वाक्यका अयं प्रत्य- 
क्षादि प्रमाणोसे विरुद्ध हो वहाँ विरोध परिहाराथं गोणीवृत्ति मानकर समाधान किया जाता है। यथा 
'आदित्यो यूपः? इस स्थलमें प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे यूप और आदित्य दोनोंका भेद प्रतीत होता 
है, इससे दोनोंमें अभेद विरुद्ध है । यूपमें आदित्यका जो तेजसित्व गुण है, उस गुणसे यह अर्थवाद 
प्रवृत्त होता है, तो यहाँ “आदित्यो यूपः' का 'आदित्यसवृशो यूपः’ यह अथं है । “वायुं क्षेपिष्ठा 
देवता' इत्यादि स्थलोंमे प्रत्यक्ष प्रमाणसै वायुका झीघ्रगामित्व प्रसिद्ध है, उसका अनुवाद कर यह अथं- 
वाद प्रवृत्त होता है, अतः इस अथंवादका नाम अनुवाद है । “वञ्रहस्तः घुरन्द्रः' ( जिसके हाथमें 
वज्र है वह इन्द्र है ) श्रुति आदि प्रमाणसे ज्ञात होता है और प्रत्यक्षादि प्रमाणे अज्ञात हे, अतः यह 


अर्थं भूताथंवाद कहलाता है। वाक्यके दो तात्पयं होते हुँ--अवान्तर तात्पयं और महातात्पयं । 
गुणवाद और अनुबाद दोनोंका अवान्तर तात्पयं विषयभूत अथेमे प्रामाण्य नहों होता केवल महा- 


तात्पयं विषयभूतमें ही प्रामाण्य है । भूताथंवादका दोवोमें प्रामाण्य रहता है । प्रमालक्षणमें अनधि- 
गतत्व और अबाधितत्व दो विशेषण दिए गए हैं। गुणवादमें अवाधितत्व नहीं है, अनुवादमें अनघि- 
गतत्व नहीं है, इसलिए गुणवाद और अनुवाद दोनोंका अवान्तर तात्ययं विषयमे प्रामाण्य नहीं है 
भूताथंवादका दोनोंमें प्रामाण्य रहता है, क्योंकि शब्दका तात्ययं विषयीभूत अथमें प्रामाण्य होता 5 
शव्दसे जो अर्थ प्रतीत हो उसमें नहीं । शब्दका आकार तो नहों होता, तब उसका ध्यान मी 

होगा ? इसलिए विधि आदिकी सिद्धिके लिए देवताका विग्रह मानना युक्त है । 


३४ 


२६६ त्रह्मसून्न-शाङ्करसाण्य [ अ० १ पा० ३ 


मपि संसवति। भवति ह्यस्माकमप्रत्यक्षमपि चिरन्तनानां प्रत्यक्षम्‌। तथाच व्यासादयो देवा- 
दिमिःप्रत्यक्षे व्यवहरन्तीति स्मर्यते । यस्तु बूयादिदानीतनानामिय पू्चंघासपि नास्ति देचादि- 
दिभिव्य॑चहर् सामर्थ्यमिति, स जगद्वै चिञ ग्रतिषेधेत्‌। इदानीमिव च नान्यदापि सार्वभौमः 
क्षत्रियोऽस्तीति नयात्‌ । ततश्च राजसूयाद्चोद नोपरुन्ध्यात्‌ । इदानीमिव च कालान्तरे 5- 
प्यव्यचस्थितप्रायान्वर्णाश्रमधर्मान्प्रतिजानीत । ततश्च व्यवस्थाविघायि शास्त्रमनथक 
स्यात्‌। तस्माद्धमाँत्कर्षवशाचिरन्तना देवादिभिः प्रत्यक्ष व्यवजह रिति र्लिष्यते। अपि च 
स्मरन्ति--'स्वाध्यायादिएदेवतासंप्रयोगः' (यो० सू ० २।४ ४) इत्यादि । योगो ५प्यणिमाचैश्वयंग्रा- 
चिफळः स्मर्यमाणो न शक्यते साहसमात्रेण प्रत्याख्यातुम्‌। श्रुतिश्व योगमाद्दात््यं प्रख्याप- 
यति--'“एथ्व्यसेजोऽनिलखे सुस्थिते पञ्चात्मके योगगुणे प्रद्त्त। न तस्य रोगो न जरा न सत्युः प्रास्य 
योगाग्निमयं शरीरम्‌ (खे०२।१२) इति। ऋषीणामपि सन्तत्राह्मणदरिनां सामर्थ्यं नास्मदीयेन 
सामथ्यनोपमातुं युक्तम्‌। तस्मात्समूलमितिहासपुराणम| ७ लोकप्रसिद्विरपिन सति संभवे 
निरालम्बना5ध्यवसातु युक्ता। तस्मादुपपज्नो मन्त्रादिभ्यो देवादीनां वित्रहवत्त्वाचवगमः। 
ततश्चार्थित्वादिसंभवादुपपन्नो देवादीनामपि ब्रह्मविद्यायामधिकारः । क्रमसुक्तिदशनान्य- 
प्येचमेचोपपद्यन्ते ॥ ३३ ॥ 

समय होते हैं। मर देवताके शरीर आदिमें प्रत्यक्ष आदि मूलत्व भी संमव है.। हम लोगोंको 
अप्रत्यक्ष भी चिरन्तनों-प्राचीनोंको प्रत्यक्ष है । जैसे व्यास आदि देवताओके साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते' 
हैं, ऐसी स्मृति है । जो ऐसा कहे कि आजकलके समान प्राचीन लोगोंकी भी देवादिके साथ व्यवहार 
करनेकी सामथ्यं नहीं थी, वह जगत्की विचित्रताका प्रतिषेध करता है और इदाचीके समान अन्य समयमें 
भी सावंमोम क्षत्रिय नहीं थे ऐसा कहे, तो राजसूय आदि विधियाँ बाधित हो जायंगी । किः आजकलके 
समान अन्य समयमें भी वर्णाश्रम धमं अव्यवस्थितप्राय थे ऐसी प्रतिज्ञा करे तो ऐसी स्थितिमें व्यवस्था 
विधायक शास्त्र अनर्थक हो जायगा, इससे सिद्ध होता है कि घमंके उत्कषंके कारण प्राचीन लोग 
देवादिके साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते थे यह युक्त दै । “स्वाध्यायादिष्ट०' ( स्वाध्यायसे-मन्त्र जपसे इष्ट 
देवताका सान्निध्य और उसके साथ संभाषण होता है ) इत्यादि स्मृति भी है। अणिमा आदि ऐश्वयं 
प्राप्ति फलवाले और स्मृति सिद्ध योगका मो साहसमात्रसे निषेध नहीं किया जा सकता । 'एथ्व्य- 
प्तेजो०' ( परथिवी, अल, तेज, वायु, आकाश इन पाँच भूतोंके अपने वशमें होनेसे और अणिमा आदि 
सिद्धियोंकी प्राप्ति होनेसे अभिव्यक तेजोमय देहको प्राप्त हुए योगीको रोग, जरा और मृत्यु नहीं होती ) 
इत्यादि श्रुति भी योगकी महिमाका वर्णन करती है । मन्त्र तथा ब्राह्मणरूप वेदके द्रष्टा नषियोंकी 
सामथ्यंकी अपनी सामथ्यंसे तुलना करना युक्त नहीं है । इससे इतिहास, पुराण समूलप्रमाणभूत हैं । 


रोक प्रसिद्धि भी श्रुति, 4. स्मृति आदि आलम्बनके होनेपर निराधार निश्चित करना युक्त नहीं हे । इस: 
लिए मन्त्रादिसे देवादिमें विग्रहवस्व आदि प्रतीति युक्त है । उनमें अथित्व आदिके सम्भव होनेके कारण 
देवता आदिका मी ब्रह्मविद्यामें अधिकार उपपन्न है । इसप्रकार क्रममुक्ति प्रतिपादक शास्त्र भी 


उपपन्न होते हैं ॥ ३३ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
७ कलाकारों द्वारा निर्मित देवादि विग्रह. भीतिचित्र आदि श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण, 
लोक अनुभव आदिके विद्यमान होनेसे निराधार नहीं कहे जा सकते । 


चिग्रहो हविषां मोग ऐश्रय च प्रसन्नता । फळदातृत्वमित्येत्पञ्चकं विग्रहादिकस्‌ ॥ 


( शरीरधारी होना, हविष्यका ग्रहण, ऐश्चयं, हविष्य आदिसे प्रसन्नता, प्रसन्न होकर यजमान” 
को फळ देना इसप्रकार पाँच विग्रह होते हैं ) । ह 


“विग्रहो हविः स्वीकारः तद्भोजनं वृसिः । प्रसाद्शरेत्येतच्चेतनस्योचितं पञ्चकम्‌ ॥' 


] 
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अधछि० ९ स्‌० ३४ ] भापानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २६७ 
( ९ अपद्यद्राधिकरणम्‌ सू० ३४-३८ ) 


शुगस्य तदनादरश्रवणात्तदाद्रवणात्मच्यतें हि ॥३४॥ 
पद्च्छेद- शुक्‌, अस्य, तदनादरश्रवणात्‌, तदाद्रवणात्‌, सूच्यते, हि । 
सूत्रार्थ--( अस्य ) जानश्रुतिको ( तदनादरथवणात्‌ ) इससे अपना अनादर श्रवण करनेसे 
( चक्‌ ) शोक उत्पन्न हुआ, वह ( सूच्यते हि) शुद्र से सूचित किया गया हैं, ( तदाद्रवणात्‌ ) 
शोकसे ही रैक्वके पास गमन किया, इससे शुद्र कहा गया है । 
कै यथा मनुष्याधिकारनियममपोद्य देवादीनामपि विद्यास्वधिकार उक्तस्तथेव द्विज्ञा- 
त्यधिकारनियमापवादेन शाद्रस्याप्यधिकारः स्यादित्येतामाशङ्का निचर्तयितुमिदमधिकरण- 
मारभ्यते । तत्र शाद्रस्याप्यधिकारः स्यादिति तावत्प्राप्तम्‌ अर्थित्वसामर्थ्ययोः संभवात्‌, 
“तस्माच्छूद्रो यज्ञेऽनवक्लसः' (तै० सं० ७।१।१।६) इतिवत्‌ श्दो विद्यायामनवक्‍्ल॒पः' इति च निषे- 
घाश्रवणात्‌ । यञ्च कर्मस्वनधिकारकारणं शूट्स्यानग्नित्वम्‌,न तद्वि द्यास्वाधिकारस्यापचा- 
दकं लिङ्गम्‌ । न ह्याहवनीयादिरिहितेन विद्या वेदितुं न शक्यते । भवति च किङ्ग शाद्राधि 
कारस्योपोदळकम्‌। संवर्गविद्यायां हि जानथुति पौत्रायणं ॒धूषुं शूद्रशब्देन परास दाति- 
“अह हारे त्वा झूद तवेच सह गोमिस्तु' (छा० ४२।३)३ति । विदुरप तन नल 5 हारे स्वा शूद्र तवेच सह गोमिस्तु' (छा० ४।२।३) इति । विदुरप्रन्रृतयञ्च शुद्रयोनिप्रभवाअपि 
केवल मनुष्यका ही ब्रह्माविद्या में अधिकार है, इस नियमका निषेधकर जैसे देवतादिका मी 
ब्रह्मविद्यामें अधिकार कहा गया है, वैसे ही द्िजातिमात्र ( ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैद्य ) का विद्यामें 
अधिकार है, इस नियमका अपवादकर कहां शूद्रका भी विद्यामें अधिकार हो, तो इस आशख्धाको 
निवृत्तिके लिए इस अधिकरणका आरम्म किया जाता है । पूर्वपक्षी--ब्रह्मविद्यार्मे शूद्रका भी अधिकार 
हो ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि अधित्व और सामथ्यं उसमें भी सम्मव हुँ । किध 'तस्माच्छूद्रो०' (अग्नि 
रहित होने से शूद्र यज्ञमें असमर्थं है ) इसके समान, ूद्रो विद्यायां०' ( शूद्र विद्यामे असमर्थं है ) इस 
प्रकार निपेधका श्रवण नहीं अर्थात्‌ निप्रेषक श्रुति नहीं है । कमं में अनधिकारका कारण जो अग्नि- 
रहितत्व है वह ब्रह्मविद्यामें अधिकारका अपवादक लिङ्ग नहीं है। आहवनीय आदि अग्नियोंसे रहित पुरुषसे 
विद्या संपादन नहीं की जा सकती, यह ब त नहों है । शूद्रके अधिकारका समर्थक श्रोत लिङ्ग-श्रुति है । 
संव्गविद्यामें श्रवण करनेकी इच्छा रखनेवाले पौत्रायण जानश्रतिका रेक्‍्वने 'अह हारे स्वा० ( हे शूद्र ! 


गौओं सहित यह हार युक्त रथ तेरे ही पास रहे) इस प्रकार शूद्र शब्दसे परामश किया है । ऐसी 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

( विग्रह, हविष्यका स्वीकार, उसंको मोगमा, तृप्ति, प्रसन्न होकर यजमानको फल देना ये पाँच 
चेतनके लिए ही उचित हैं शब्दात्मक जड़ देवताके लिए नहीं ) इत्यादिसे यह सिद्ध होता है कि देवताका 
विग्रह होता है, इससे उनका ब्रह्मविद्यामें अधिकार भी सिद्ध होता है। इससे क्रम मुक्ति प्रतिपादक 
शास्त्र भी संगत होते हैं। अहग्रह उपासना आदि से ब्रह्मलोकमें जाकर दिव्य शरीरको पाकर दिव्य 
मोगोंका अनुभव करता है । - संत्कारबलसे वहाँ ब्रह्माढ्मरा ज्ञान प्रासकर आत्मसाक्षात्कार होनेसे मुक्त 
हो जाता है, इसप्रकार उसकी क्रममुक्ति होती है। इसलिए देवादिको शरीरधारी मानकर ब्रह्मविद्यार्म 


अधिकार मानना श्रुति संगत है ॥ २३ ॥ , 
$ 'तद्यो यो देवानाम्‌! इस श्षुतिमे ` देवशब्दसे जैसे ब्रह्मविद्यामें केवळ मनुष्यके अधिकारको 
[तिके अधिकार नियमको 


हटाकर देवादिका भी अधिकार कहा गया है, वेसे भ्रुतिमें शूद्र शब्दसे द्विज ज 
हटाकर शूद्रका मी अधिकार है । इसप्रकार दशन्तसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । देवतादिका . 


जो ब्रह्मविद्यामें अधिकार निश्चित किया है, उसीसे ब्रह्मविद्यामें सूदका भी अधिकार दै कि नहीं ? 


न TS अन 
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विशिष्टविज्ञानसंपन्नाः स्मयन्ते । तस्थादधिक्रियते शू द्रो विद्यास्विति। $ एवं प्रासे नूमः-न 
शुद्र स्याधिकार+ वेदाध्ययनाभावात्‌ । अधोतवेदो हि विदिववेदा्थो वेदाथ ष्वधिक्रियते | 
नच झूद्रस्य वेदाध्ययनमरस्ति; उपनयन पूवंकत्वाहे दाभ्ययमस्य। उपनयनस्य च वर्णत्रय- 
विषयत्वात्‌। यत्त्वथित्वं न तदसति सामर्थ्यं ऽघिकारकारणं भवति । सामर्थ्यमपि न लौकिकः 
केवळमधिकारकारणं भवति; शाखीयेऽथ शास्त्रीयस्य सामर्थ्यस्यापेक्षितत्वात्‌, शास्त्रीयस्य 
च साम््यस्याध्ययननिराकरणेन निराकृतत्वात्‌ । यच्चेदं द्रो यज्ञेऽनतरक्ळसः' इति तन्न्याय 
पूर्वकत्वा द्विद्यायामप्यनवक्पत्वं धयोतयति;न्या यस्य साधारणत्व (त्‌| यर्पुनः खंचर्गचिद्यायां 
शुद्वशब्द्अवर्ण लिङ्गं मन्य से, न तलिङ्गम्‌, न्यायाभावात्‌। न्यायोक्ते हि लिज्नदर्शनं योतक 
भवति न चात्र न्यायोऽस्ति। कामं चायं शूदर शत्दः संवर्गविद्यायामेवेकस्या शूद्रमधिकुर्यात्‌ 
तद्विपयत्वात्‌ , न सर्वाखु विद्या । अथवादस्थत्वात्त न कचिदप्ययं शूद्रमधिकतुसुत्सहते। 
स्मृति भी है कि विदुर आदि शूद्र योनिमें उत्पन्न हुए भी विज्ञान सम्पन्न थे । इसलिए श्र 
विद्याओंका अधिकारी है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं. वेदाध्ययनके न होने कारण 
शूइका विद्यामें अधिकार नहीं है। अधीत वेद और विदित वेदार्थं पुरुपका ही वेदाथे विचारमें 
अधिकार है । शूद्रके छिए तो वेदाध्ययन ही नहीं है, क्योंकि वेदाध्ययन तो उपनयनपूवंक किया जाता 
है । और उपनयन वणंत्रय ( ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैद्य ) विषयक होता है । जो अशित्व है, वह 
सामथ्यके न होनेपर अधिकारका कारण नहीं हो सकता। केवल लोकिक सामथ्यं भी अधिकारका 
कारण नहीं है, क्योंकि शास्त्रीय अथंमें शास्त्रीय सामथ्येकी अपेक्षा होती है, और अध्ययनके निरा- 
करणसे शास्त्रीय स।मथ्यंका मी निराकरण हुआ समझना चाहिए। किञ्च 'झूद्रो यज्ञ ञ्नवक्लप्तः' यह 
जो कहा गया है वह न्यायपूवक होनेसे विद्यामें मी अस्तामर्थ्यंको सुचित करता है, क्योंकि न्याय दोनोंमें 
समान है। और संवर्गंविद्यामें शूद्रशब्द श्रवणको तुम लिङ्ग मानते हो वस्तुतः वह लिङ्ग नहीं है । 
क्योंकि वेदाथं ज्ञानात्मकसामथ्यं रूप अनुकूल न्याय नहीं हे । लिज्भदर्शंन तो न्याय संगत विषयका 
ही सुचक होता है, परन्तु यहाँ तो उक्त न्याय नहीं हे । मळे हो यह शूद्रशन्द केवल एक संवगं- 
विद्यामें शद्रको अधिकार दे, क्योंकि यह शूद्र शब्द संवर्गबिद्यामें पठित है, सब विद्याओंमें उसका 
अधिकार नहीं है । और शूद्रशब्द अर्थवाद वाक्योंमें पठित होनेके कारण किसी भी विद्यामें 


इस प्रश्नका निणय करते हैं। Cr ब्रह्मविद्यामें अधिकार है । इसमें एक उदाहरण 
कहते हँ--राजा जानश्रुतिने ६०० गाये और रथ आदि गुरु रेकवको देकर यह प्रार्थना की कि मुझे संवर्ग- 
चिद्याका उपदेश कीजिए। तब कन्याके साथ विवाह करनेकी इच्छा रखनेवाले विधुर रेक्वने उससे 
कहा. अह हारे त्वा झूद तवेव सह गोमिस्तु' इस प्रकार जानशुतिके प्रति रैक्वने शूद्र शब्दका प्रयोग 
किया है । तदनन्तर राजाने बहुत धनादिके साथ अपनी कन्याको अपंग किया । उससे प्रसन्न होकर 
रेक्वने राजाको संवर्गविद्याका उपदेश किया । इससे सिद्ध होता है कि अथित्व और सामथ्यसे युक्त 
शूद्रका मी विद्यामें अधिकार है । जैसे अग्नि रहित होनेसे कर्मोमें शूद्रके अधिकारका निषेध है, वेसे 


न्रह्मविद्यामें अधिकारका निषेध नहीं । अत: ब्रह्मविद्यामें शूद्रका अधिकार मानना चाहिए । पृवपक्षमें 
द्विज के समान शूद्रकी भी श्रोत ब्रह्म विद्या में प्रवृत्ति है, सिद्धान्तमें नहीं है । 


* उपनयन संस्कारके अनन्तर 'स्वाध्यायोऽध्येतब्यः' इस अध्ययनविधिके अनुसार आाचायंसे 
जिसने अपातत बेदाथ जान छिया है । उसका वेदाथ विचारमें अधिकार है मून्यका नहों । अध्ययन» 


विधिसे अधीत वेदाथ ज्ञानरूप सामथ्यं शूद्रमें नहीं है, क्योकि उसके लिए उपनयनका विधान ही 
नहीं है । इससे उनका वेदाधायनमे अधिकार न होनेसे ब्रह्मविद्यामें भी अधिकार नहीं है । 
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दाक्यते चायं श्र शम्दो ऽ धिकृतविपयो यो जयितुम्‌ । $ कथ मित्युच्यते ? 'कम्बर एनमेतत्सन्त 
सयुग्वानमिव रॅकमात्य' (छा० ४।१।३) इत्य ध्मा द्धेसवाक्यादात्मनोऽनादरं श्रुतवतो जानश्रुतेः 
पौत्रायणस्य शुगुत्पपे, तापी रकः शुद्ध शब्देनाने सूचयांवभूवारमनः परोक्षज्ञताख्यापत्ता- 
येति गम्यते;जातिशट्र स्यानधिक्रा रात।कथं पुनः शूद्र शब्देन शुगुत्पन्ना सूच्यत इति! उच्यते- 
तदाद्रचणात्‌। शुचमभिदुट्राच, शुचा वाऽभिदुद्रवे, शुचा वा रेकमभिदुद्रावेति शुद्ध: 
अवयवार्थसंभवात्र्ढ्यथस्य चासंभवात्‌ । ददयते चायमथांऽस्यामाख्यायिकायाम्‌ ॥३३॥ 
क्षत्रियत्वगतेश्रोततरत्र चेत्ररथेन लिङ्गात्‌ ॥ ३५ ॥ 

पद्च्छेद्‌--क्षत्रियत्वगतेः, च, उत्तरत्र, चेत्ररथेन, रिङ्गात्‌ । 

सूत्नार्थ--( क्षत्रियत्वगतेरच ) क्षत्रियत्व ज्ञान होनेगे जानश्रुति मुख्य शूद्र नहीं है, क्योंकि 
(उत्तरत्र) संवगेविद्याके वाक्यशोपमें (चेत्ररथेन) प्रसिद्ध क्षत्रिय चेत्ररथ अभिभ्रतारीके साथ ( लिङ्गात्‌ ) 
सममिव्याहारख्प लिङ्गसे जानश्रृति क्षत्रिय ज्ञात होता है, इससे विद्यामें शूद्रका अधिकार नहीं है । 

इतश्च न जातिशूद्रों जानश्रुतिः | यत्कारणं प्रकरणनिरूपणेन क्षत्रियत्वमस्योत्तरत्र 
चैत्ररथेनाभिप्रतारिणा झत्रियेण समभिव्याहारालिङ्गाद्नम्यते। उत्तरत्र हि संवर्गविद्यावाक्य- 


रोषे चेच्ररशिर सिप्रतारी क्षत्रियः संकीत्यंते--'अथ ह शौनक च कापेयमभिभ्रतारिणं च काक्षसेनिं 
नि शक रि कमीज कक कल चलना 9» अ रा रा राजा णणणणशरणणणणणणाा 


शुद्रकों अधिकार नहीं दिळा सक्रता । और यह शूद्र शब्द अधिकृत विषयक ( द्विजाति ) पुरुषके 
लिए भी प्रयुक्त किया जा सकता है । किस प्रकार? कहते हैं---'कम्वर एनमे ०' (अरे ! तू किस भहत्त्व- 
से युक्त रहनेवाले इस राजाके प्रति इस तरह सम्मानित वचन कह रहा है? क्‍या तू उसे गाड़ीवाले 
रैक्वके समान बतलाता है? ) इस हंस वाक्यसे अपने अत्तादरको सुननेवाले पौत्रायण जानशुतिको 
शोक उत्पन्न हुआ । यह प्रतीत होता है कि रैक्‍्व कषिने अपनी परोक्षज्ञताको जतलानेके लिए इस 
शूद्रशव्दसे उस शोकको सूचित किया । क्योंकि यहाँ जातिगत शूद्रका अधिकार नहीं है । तो राजाको 
उत्पन्न हुआ शोक ही यहां शूद्रशब्दसे कैसे सूचित किया गया है? कंहते हैं--उसके आद्रवणसे, 
वह शोककी ओर अग्रसर हुआ अर्थात्‌ शोकसे व्याप्त हुआ अथवा शोकसे रैक्वके पास गया, इसलिए 
उसे शूद्र कहा गया, क्योंकि यहाँपर अवयव ( यौगिक ) अथंका सम्मव है रूढि अर्थका सम्मव नहों है । 
इस आख्यायिकामें यही अथं देखा जाता है ॥ ३४ ॥ 

और इस हेतुसे मो जानभुति जातिसे शुद्र नहीं है, क्योंकि प्रकरणके निरूपणसे आगे चेत्ररथ 
अभिभ्रतारी ही क्षत्रियके साथ समभिव्यवहाररूप रिज्गसे ज्ञात होता है । उत्तरत्र-संवगंविद्याके वाक्य- 

सत्यानन्वी-दीपिका व 

& ( छान्दो० ४।१ )--एक समय राजा जानथुति ग्रीष्म ऋ रात्रिके समय महलकी छत 
पर सोया हुआ था । उसके अन्नदानादि अनेक गुणोंसे सन्तुष्ट हुए ऋषि गण उसके कल्याणके लिए 
हंसका रूप धारणकर पंक्तिरूपसे उसके ऊपर उडते हुए आये। उनमेंसे पिछले हंसने आगेवाले 
हंससे कहा 'हो होऽयि मलाक्ष मलाक्ष जानश्र तेः पौत्रायणस्य समं दिवा ज्योतिराततं तन्मा प्रसाङ्‌ 
क्षोस्तत्वा मा प्रधाक्षीरिति । ( ओ ओ मलाक्ष ! ओ मलाक्ष !! देख पौत्रायण जानश्रुतिका तेज 
दुळोकके समान फैला हुआ है। तू उसका स्पर्श न कर। वह तुझे अस्म न कर डाले ) तब उस 


पिछले हंसको आगेके हंसने उत्तर दिया-अरे ! यह विचारा विद्याहीन है । इसके लिए तुम उन 
बचनोंका प्रयोग कर रहे हो जिनका कि गाड़ीके साथ रहनेवाळे रेकवके लिए किया जाता है अर्थात्‌ 
रैक्वका तेज दुळङ्क है । इस आत्मज्ञान रहित जानश्रतिका तेज वेसा नहीं है। इन वचनोंसे खिन्न 


. होकर गाड़ीरूप चिल्लसे युक्त रेक्वके पास जाकर राजा म्रह्मज्ञानको प्राप्त करे ऐसा हंसोंका अभिप्राय 


था । उन हंसोंसे अनादर वाक्य सुनकर राजाको थोक उत्पन्न हुआ था ॥ २४ ॥ 
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[सूदेन] परिविष्यमाणौ ब्रह्मचारी बिमिक्षे' (छा० ४।६।५) इति । चेत्ररथित्वं चाभिप्रतारिणः कापेय 

योगादवगन्तव्यम्‌ । कापेययोगो हि चित्ररथस्याचगतः “एतेन च चित्ररथं कापेया अयाजयन्‌ 

( ताण्डयत्रा० २०।१२।५ ) इति । समानान्वयानां च प्रायेण समानान्वया याजका भवन्ति। 

तस्मा्चेत्ररथिनामैकः क्षत्रपतिरजायत? इति च क्षत्रपतित्वावगमात्क्षत्रियत्वमस्यावगन्तव्यम्‌। 

तेन क्षत्रियेणामिप्रतारिणा सह समानायां संवग विद्यायां संकीतनं जानश्रतरपि क्षत्रियत्वं 

सूचयति । समानानामेच हि प्रायेण समसिव्याहारा भवन्ति । क्षत्तुप्रेषणःद्यश्वययोगाञ्च 
जानश्रुतेः ्यत्रियत्वावगतिः । अतो न झाद्रस्याधिकारः ॥ ३५ ॥ 


संस्कारपरामर्ञात्तदभावामिरापाच ॥ ३६ ॥ 

पदच्छेदू--संस्कारपरामर्शात्‌, तदभावाभिलापात्‌, च । 

स्ूत्रार्थ---( संस्कारपरामर्शात्‌ ) ब्रह्मविद्यामें उपनयन आदि संस्कारोंका परामशं है ( च) 
और ( तदमावामिलापात्‌ ) शूद्रके लिए उपनयन आदि संस्कारोके अभावका कथन है, इससे ब्रह्म- 
विद्यामे शद्रका अधिकार नहीं है । 

 इतश्च न शूद्रस्याधिकारः, यद्धिद्याप्रदेशे ूपनय नादयः संस्काराः परासृद्दयन्ते-- 
“त होपनिन्ये’ (श० ब्रा० ११।५।३।१३) । “अधीहि मगव इति होपससाद' (छा० ७।१।१) “ब्रह्मपरा 
ब्रह्मनिष्ठाः परं ब्रह्मान्वेषमाणा एष ह चे तत्सवं वक्ष्यतीति ते ह समित्पाणयो सगवन्तं पिप्पलादमुप- 
सन्नाः (प्र० १।१) इति च । 'तान्हानुपनीयैव' (छा० ५।११।७) इत्यपि प्रददितिवोपनयनप्रासि- 


शेषमें चेत्ररथि अमिभ्रतारी क्षत्रियका “अथ ह शौनक ०' (एक वार कपिगोत्रज शौनक ओर कक्ष सेनके पुत्र 
अभिप्रतारीसे, जव कि उन्हें मोजन परोसा जा रहा था, एक ब्रह्मचारीने भिक्षा मांगी ) इस प्रकार 
कथन है । अभिभ्रतारीमें चेत्ररथित्व कापेयके सम्बन्धसे समझना चाहिए । "एतेन चै चित्ररथं०' (इस 
ह्विरात्रष्टिसे कापेथोंने चित्ररथको यज्ञ कराया ) इससे चित्ररथका कापेयके साथ सम्बन्ध अवगत होता 
है । प्रायः समान वंशवाले समान वंशवालोंके याजक होते हैं अर्थात्‌ राजवंशियोंके प्रायः पुरोहितवश्य 
याजक होते हैं। 'तस्माचेतरथिर्नामेक:०' (उससे चित्ररथसे चैत्ररथि नामका एक क्षत्रपति उत्पन्न हुआ) 
इस प्रकार क्षत्रपतित्वकी अवगतिसे उस चेत्ररथमें क्षत्रियत्व समझना चाहिए । उस क्षत्रिय अमिप्रतारीके 
साथ एक संवगविद्यामें संकीतंन जानश्रुतिको मी क्षत्रियत्व सूचित करता है। समानोंके ही प्राय 
समभिव्याहार होते हैं । सारथि प्रषण ( भेजना ) आदि ऐश्वयंके योगसे जानश्रतिमें क्षत्रियत्व अवगत 
होता है । इसलिए श्रोतविद्यामें शुद्रका अधिकार नहीं है ॥ ३५॥ 
ओर इससे भी शूद्रका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं हैं, क्योंकि “त होपनित्ये०' ( उसका उप- 
नयन किया ) “अधीहि मगव०' ( हे भगवन ! मुझे उपदेश कीजिए, ऐसा कहते हुए नारद सन- 
त्कुमारके पास गए ) “ब्रह्मपरा ब्रह्मनिष्ठाः०' ( ये अपरन्रह्मकी उपासना करनेवाले और तदनुकूल 
अनुष्ठानमें तत्पर भारद्वाज आदि छः: ऋषिगण परन्नह्मके जिज्ञासु होकर भगवान्‌ पिप्पलादके पास, 
यह सोचकर कि ये हमें उसके विषयमें सब कुछ वतला देंगे, हाथमें समिधा लेकर गये ) इस प्रकार 
विद्याके प्रकरणोंमें उपनयन आदि संस्कारोंका परामशं है । 'तान्हानु०' (उनका उपनयन किए विना 
सत्यानन्दी-दीपिका 
+ दाक्का--राजा अश्वपतिने प्राचीनशाल आदि छः ऋषिजनोंको उपनयन संस्कार किए विना 
. ही विद्याका उपदेश किया है, इससे सिद्ध होता है कि उपनयन रहितका मी विद्यामें अधिकार है, तो 
संस्कार रहित शूद्रका भी विद्यामें अधिकार होना चाहिए ? समाधान--वस्तुतः उपनयन दो प्रकारका 
होता है, एक वेदाध्ययनके लिए विधि पूवंक यज्ञोपवीत आदिका घारणरूप, दूसरा ब्रह्मविद्याकी प्राप्ति 
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भवति । शद्वस्य संस्काराभावो 5मिळप्यते, 'आद्वश्वतुर्थो वण पुकजाति:' (मनु० १०।४) इत्येक- 
ञातित्वस्मरणात्‌ । 'न ट्र पातकं किंचिन्न च संस्कारमहोत' (मनु० १०१२।६) इत्यादिभिञ्च॥३६॥ 


तदभावनिर्धारणे च प्रवृत्त: ॥३७॥ 

पदच्छेद ~ तदमावनिर्घारणे, च, प्रवृत्तेः । 

खजन्नार्थ---( तदमावनिर्धारणे ) सत्यकाममें सत्यकथनसे दाद्रत्वाभाव निर्धारित करने पर 
( प्रवृत्तेः ) गौतम सत्यकामके लिए उपदेश आदि करने में प्रवृत्त हुए । इससे ( च ) भी विद्यामें 
दाद्रका अनधिकार हे । 

इतश्च न शद्रस्याधिकारः। यत्सत्यवचनेन झूद्रत्वाभाचे निर्धारिते जाबाल गोतम 
उपनेतुमडुशासितुं च प्रवबृते; 'नेतदवाह्मणो विवक्तुमहंति समिधं सोम्याहरोप स्वा नेष्ये न 
सत्यादृगाः' (छा० ४।४।५) इति श्रुतिलिज्ञात्‌ ॥३७॥ 


श्रवणाष्ययनाथंप्रतिपेधात्स्सृतेश्च ।।३८।। 


पदच्छेद्‌--श्रवणाध्ययनाथंप्रतियेघात्‌, स्मृते।, च । 

सुन्नार्थं--( स्मृतेः ) अथास्य वेदमुपभ्पृण्वतः' इत्यादि स्मृतिसे (श्रवणाध्ययनाथं्रतिषेधात्‌) ` 
शूद्रके लिये वेदके श्रवण, अध्ययन, अथान एवं अनुष्ठानका प्रतिषेध किया गथा है, इससे ( च ) भी 
शृद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है । 


ही राजाने उस विद्याका उपदेश किया ) इसमें मी उपनयनकी प्राप्ति दिखलाई गई है । परन्तु 


“शूद्रश्वतुर्थो चणं०? ( शूद्र चतुथं वणे एवं उपनयन रहित है ) इसप्रकार स्मृतिमें वह एक जाति कहा 
गया है । “न शूद्के पातकं०” ( शूद्रको अभक्ष्य लशुनादि भक्षण से कुछ पाप नहीं है और वह उपनयन 
आदि संस्कार के योग्य नहों है) इत्यादि स्मृतिसे भी शूद्रमें संस्कारोके अमावका कथन है ॥३६॥ 

और इस हेतुसे भी शूद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है, क्योंकि सत्य बोलनेसे णूद्रत्व अमावका 
निर्धारण होनेपर गौतम सत्यकामका उपनयन करने ओर उसे विद्याका उपदेश करनेके लिए प्रवृत्त 
हुए 'नेतद्ब्राह्मणो०' ( उससे गौतमने कहा--ऐसा स्पष्ट माषण कोई ब्राह्मणेतर नहीं कर सकता, 
अतः हे सोम्य | तु समिधा ले आ, मैं तुम्हारा उपनयन करूंगा, क्योकि तुमने सत्यका त्याग नहीं 
किया ) यह श्रुतिलिज्ध है ॥ ३७ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

के लिए उपसदनरूप । उपसदन मी दो प्रकारका होता है--एक तो विद्यार्थीका आचार्यके पास सादर 
गमन और दूसरा आचायं द्वारा उसे शिष्यरूपसे स्वीकार करना तथा बहुत काळतक-अपने सान्निष्यमें 
रखकर अवनी सेवादिकी अनुमति देना आदि । वेद वेदाङ्गोमें पारंगत त्रषिजनोंमें वेदाष्ययनसे पुवं 
ही यज्ञोपवीत संस्कार सिद्ध है, इसलिए 'तान्हाचुपनीयेच' इस श्रुतिसि उपनयनका निषेव करना 
अयुक्त है । उपनथन किए हुएके लिए पुवः उपनयन प्राप्त ही नहीं है। ओर दूसरा विद्यार्थीका 
आचायंके पास सादर गमनरूप उपसदन वह उन ऋषियोंमें मी सिद्ध है । तो फिर “तानहानुपनीयेच' 
इस श्रुति से किए गए उपनयन निषेधका क्या तात्पयं है? इसका तात्पयं यह है कि आचायं द्वारा 
शिष्यमावसे स्वीकार कर अपने सानत्निष्यमें रखकर सेवा आदिके अनुमतिरूप उपनयनका निषेध 
है, क्योंकि उत्तम्वर्णवाले विद्यार्थीके प्रतिं निम्नवणंवाले गुरुको सेवा लिए विना विद्या देनी चाहिए 
इस अभिप्रायसे श्रुतिमें ऐसा कहा गया है । अतः उपनयन आदि संस्कार रहित होनेसे शूद्रका 
चिद्यामें अधिकार नहीं है ॥ ३६ ॥ 
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इतश्च न शूद्रस्याधिकारः यदस्य स्मृतेः श्रवणाध्ययनार्थप्रतिपधो भवति । चेद 
श्रवणप्रतिपेधो वेदाभ्ययनप्रतिपेधस्तदथज्ञानानुष्ठानयोश्च प्रतिषेधः शूदस्य स्मर्यते । 
श्रुवणप्रतिषेघस्तावत्‌ अथास्य वेदसुपः्टण्वतस्पुजतुभ्यां श्रोत्रप्रतिपूरणस्‌? इति । 'पद्य॒ ह वा एत- 
च्छसशानं यच्छूद्वरतस्माच्छूद्रसमीप नाध्येतव्यम्‌ इति च। अत एवाध्ययनप्रतिपेथः । यस्य 
समीपेऽपि नाध्येतव्यं भवति, स कथमश्चुतमधीयीत ? भवति च वेदोश्वारणे जिह्वाच्छेदो 
धारणे शरीरभेद इति । अत एव चार्थादर्थज्ञानाबुष्ठानयोः प्रतिषेधो भवति--'न द्यूद्राय 
सति दद्यात' इति, 'द्विजातीनामध्यचनसिञ्या दानस्‌' इति. च । येपां पुनः पूवकृतसंस्कार वशा- 
द्विदुरधमेव्याधप्रभृतीनां ज्ञानोत्पत्तिस्तेपां न शक्यते फलग्राधिः प्रतिषेद्ध': ज्ञानस्यैः 
कान्तिकंफलत्वात्‌। “श्रावयेचचतुरो वर्णान' इति चेतिहासपुराणाधिगमे चातुर्वण्यंस्याधिकार- 
स्मरणात्‌ । चेदपूर्यकस्तु नास्त्यधिकारः शूद्राणामिति स्थितम्‌ ॥३८॥ 
( १० कस्पनाधिकरणम्‌ स० ३९ ) 
कस्पनात्‌ ॥३९॥ 
सून्नार्थ--यदिदं किञ्च’ ( यह सारा जगत्‌ प्राणसे उत्पन्न हुआ चेष्टा करता है ) इस कम्पनसे 
प्रतीयमान प्राण परमात्मा ही है । 
क अवसितः प्रासङ्गिको ऽ धिकारविचारः। प्रकृतामेवेदाली वाक्यार्थ विचारणां प्रवर्त: 
यिष्यामः । यदिदं किंच जगत्सव प्राण एजति निः्सृतस्‌। महद्धयं चञ्रुद्चतं य एतद्विदुरसतास्ते 
Mm न 3 ा टा की 


इससे भी शूद्रा विद्यामें अधिकार नहीं है, क्योंकि स्मृ तिमें उसके लिए श्रवण, अध्ययन 


ओर अर्थज्ञानका- प्रतिषेव है । स्मृतिमें शूद्रके लिये वेदके श्रवण, वेदके अध्ययन और वेदार्थज्ञान 
एवं अनुष्ठानका निषेध है। 'अथास्य' ( समीपसे वेदोंका श्रवण करनेवाले शूद्रके दोनों कान रांगा 
और छाखसे मर दे ) और 'पद्यु ह वा०' ( शूद्र निस्सन्देह पादयुक्त ( जंगम ) श्मशान है, इसलिए 
शूद्रके समीप वेदका अध्ययन नहीं करना चाहिए ) इसप्रकार वेदके श्रवणका प्रतिषेध है। श्रवणके 
निषेधसे अध्ययनका निषेध भी सिद्ध होता है क्योंकि जिसके समीपमें मी अ ययन करना युक्त नहीं है 
वह अश्रुत वेदका अध्ययन कसे करेगा ? वेदके उच्चारण करनेपर शद्रकी जिह्वाके उच्छेद और धारण 
करनेपर शरीरके भेदनका विधान है। वेदाध्ययनके अमाव होनेसे शूद्रके लिए अर्थ ज्ञान और 
अनुष्ठानका निषेध अथंसे सिद्ध होता है। 'न शूद्राय मतिं दद्यात्‌? ( ब्राह्मणको चाहिये कि गृद्रको 
वेदाथंज्ञान न दे ) ओर “द्विजातीनाम०' ( द्विजाति-ब्राह्मण, क्षत्रिय, वश्यके लिये ही अध्ययन, यज्ञ 
तथा दानका विधान है )। परन्तु विदुर धमंव्याध आदि जिनको पूर्वकमंके संस्कारोसे ज्ञान उत्पन्न 
हुआ है, उनके लिये फलप्राप्तिका प्रतिपेध नहीं किया जा सकता, क्योंकि ज्ञान अव्यमिचरित फल 
वाला होता है । “श्राबयेचतुरो वणान्‌' ( चारों वर्गोको सुनावे ) इसप्रकार यह स्मृति इतिहास- 
पुराणके ज्ञान करनेमें चारों वर्णोका अधिकार बतलाती है । इससे सिद्ध हुआ कि वेदाध्ययन पूर्वक 
ज्ञान प्राप्त करनेका शद्रको अधिकार नहीं है ॥ ३८ ॥ 

प्रासङ्गिक अधिकार विषयक विचार समाप्त हुआ । अब आगे प्रकृत वाक्याथ विचारको ही 
करेंगे । यदिदं किञ्च जगत्सव०' ( यह जो कुछ सारा जगत्‌ है प्राण-ब्रह्ममें, उदित होकर, उसीसे 
चेष्टा कर रहा है। वह ब्रह्म महान्‌ भयरूप और हाथमें उठाए हुये वज्रके समान है । जो इसे जानते 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

& 'शब्दादेद प्रमितः’ इत्यादि तृतीय पादके सप्तम प्रमिताधिकरणमें 'अंगुष्ठमात्रः पुरुषः’ इस 

श्रुतिका विचार करते हुए 'हृचपेक्षया तु मनुष्याधिकारत्वात्‌' इस सूत्रसे शासत्रमें मनुष्यका अधिकार 
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भवन्ति ( का० २।१।९ ) इति। एतद्वाक्यं 'एज कम्पने’ इति धात्वर्थानुगमाहक्षितम्‌! 
अस्मिन्वाक्ये सवमिद॑ जगत्प्राणाश्रयं स्पन्दते, महञ्च किचिद्धयकारणं वजञ्ञदाच्दितमुग्यतम्‌ , 
तद्विशानाच्चामतत्वप्राशिरिति श्रूयते। तत्र कोऽसो प्राणः, कि तद्धयानक वज्ञमित्यप्रतिपत्ते- 
विचारे क्रियमाणे प्रापतं ताचत्प्रसिद्धेः पञ्चवृत्तिर्वायुः प्राण इति । प्रसिद्धेरेच चाशनिंज्ं 
स्यात्‌ । वायोश्रेद॑ माहात्म्यं संकीरत्यंते। कथम्‌ ? सर्वमिद जगत्पः्ववृत्तो चायो प्राणशब्दिते 
प्रतिष्ठायेजति । वायुनिमित्तमेव च महद्धयानक वज़मुच्यम्थते । वायो हि पर्जेन्यमावेन 
विवर्तमाने विद्युत्स्तनयित्नुत्रृएथशनयो विवतंन्त इत्याचक्षते । वायुविज्ञानादेव चेदमसृत- 
त्वम्‌। तथा हि श्र॒त्यन्तरम्‌- वायुरेव व्यषिर्वायुः समष्टिरप पुनरूस्युं जयति य एवं वेद' इति। तस्मा- 
द्वायुरयमिह प्रतिपत्तव्य इति। एवं प्राप्ते बमः ब्रह्मे वेदमिह प्रतिपत्तव्यम्‌ कुतः? पूर्वात्तरा- 
खोचनात्‌ । पूर्वात्तरयोहि ग्रन्थभागयो्रह्मेच निर्दिक्यमानसुपळभामहे। इहच कथमकस्मा- 
दन्तराळे वायुं निर्दिध्यमानं प्रतिपद्येमहि ? पूर्वत्र तावत्‌ “तदेव झु तद्ब्रह्म तदेवा ृतसुच्यते। 


तस्मिँल्लोकाः श्रिता सर्व तदु नात्येति कश्चन' ( का० २।६।१ ) इति ब्रह्म निर्दिएम्‌ , तदेचेहापि, 


हैं वे अमर हो जाते हैं ) 'एज़॒ कम्पने? ( एजु धातुका अथं कम्पन है ) यह वाक्य इस धातु अथंके 
अनुगमसे लक्षित है । इस वाक्यमें यह सम्पूण जगत्‌ प्राणके आश्रित चेष्टा करता है, वह उद्यत 
वज्ञके समान भयानक कोई महानु है। उसके ज्ञानसे अमृतत्वकी प्राप्ति होती है, ऐसी श्रुति 
है । उसमें यह प्राण कोन है? और वह भयानक वज्र क्या है ? इसके निश्‍चय न होनेके कारण 
विचार करने पर लोक प्रसिद्धिसे ऐसा ज्ञात होता है कि पाँच वृत्तिवाला वायु प्राण है। और लोक 
प्रसिद्धि से वपत्र अशनि ( वज्र ) ही है । यह वायुका ही महात्म्य कहा गया है । कँसे ? यह सम्पूणं 
जगत्‌ पाँच वृत्तिवाले प्राणनामक वायुमें रहकर व्यापार करता है । वायु से ही वह महान्‌ भयानक वज्र 
उठाया जाता है । वायु पर्जन्यमावसे विवतंमान होने पर विद्युत्‌, मेघ, वृष्टि ओर अशनिरूपमें मी 
विवर्तित होता है, ऐसा कहते हैं । वायु के ज्ञानसे मी यह अमृत्व दै । “वायुरेव व्यष्टिर्वायुः०' ( वायु 
ही व्यष्टि है, वायु ही समष्टि है जो ऐसा जानता है वह अपमृत्युको जीतता है ) ऐसी दुसरो भति है । 
इसलिए यहाँ प्राणको वायु समझना चाहिए। सिंद्धान्ती-एऐसा पूर्वपक्ष प्राप्त होने पर हम कहते हैँ 
यहाँ प्रग्णशब्दसे ब्रह्म ही समझना युक्त है, किससे ? इससे कि पूव और उत्तर वाक्योंकी पर्यालोचना करने 
से यही स्पष्ट होता है [यदिदं किञ्च] इस वाक्यके पूवं तथा उत्तर ग्रन्थ मागोंमें हमें ब्रह्म हो निदिश्‍्यमान 
उपलब्ध होता है। तो हम यहीं पर मभ्यमें अकस्मात्‌ वायुको निदिश्यमान केसे समझ ले। er झुक्र०' 
[सार वक्षका मुल है, विशुद्ध ज्योतिः स्वरूप है, वही ब्रह्म है ओर वही अमृत कहा 
म पाता स आन हैं, कोई मी उसका अंतिम रहो कर सकता । यही निश्चय 
वह-ब्रह्म है ) इस'पूर्व वाक्यमें ब्रह्म निदिष्ट है । यहाँ भी ऐसा ज्ञात होता है कि संनिधानसे 'सम्पुण 
है। इससे मनुष्यके हृदयकी अपेक्षासे सवगत ब्रह्मे भी अंगुष्ठमात्रत्वकी उपपत्ति कही गई है। इस 
अधिकरणके प्रसङ्गसे _ 'तदुपयपि बाद्रायणः इत्यादि आठ सूत्रोसे अष्टम देवताधिकरणमें देवठाओंका 
भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार कहा गया है। पुनः प्रसङ्गसे 'छगस्य तदनादर०' इत्यादि पाँच सूत्रोंसे 
नवम अधिकरणमें शूद्रका वेदविद्यामें अधिकारका निषेध किया गया है। इसप्रफार प्रासंगिक अधिकार 
विचार तमात्त हुआ ।,अब प्रकृत विचारको आरम्म करते हैं । यद्यपि “अत एव पाण इस जित 
सुत्रसे ही इस कम्पा अधिकरण सुत्रका विषय चरिताथं हो जाता है, तो भी “यदिदं किञ्च जगत्‌ सघ० 
इस वाकयमें ब्रह्मका स्पष्ट लिङ्ग नहीं है अथवा 'अत एव प्राण: इस अधिकरणका मी यह्‌ कम्पन 


| 20 अधिकरण विस्तार है, इसलिए इस अधिकरणकी पृथक्‌ रचना करनेमें कोई दोष नही है । 'शब्दादेव 
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संनिघानातू, जगत्सर्वं प्राण एज्तीति च लोकाश्रयत्वप्रत्यभिज्ञानाजिदिषमिति गम्यते । 
प्राणशब्दोप्ययं परमात्मन्येव प्रयुक्तः, “प्राणस्य प्राणस' ( ३० ४।४।१८ ) इति दर्दानात्‌ | 
पजयितृत्वमपीदं परमात्मन एवोपपद्यते न वायुमात्रस्य। तथा चोक्तस्‌- “न प्राणेन नापानेन 
सत्यो जीवति कश्चन । इतरेण तु जीवन्ति यस्मिन्नेताचुपाश्रितो' (का० २।५।५) इति । उत्तरञ्रापि 
“मयादस्याञिस्तपति भयात्तपति सूयः । भयादिन्द्रश्च वायुश्च सत्युर्धावति पञ्चसः' ( का० २।६।३ ) 
इति ब्रह्मच निर्देक्ष्यते न वायुः। सवायुकस्य जगतो भयद्देतुत्वाभिषानात्‌। तदेवेहापि 
संनिघानात्‌ 'महज्ञयं वज्रसुद्यतम' इति च भयहेतुत्वप्रत्यभिक्षानान्निर्दिएमिति गम्यते । चञ्चः 
शाब्दो ऽप्ययं भयहेतुत्वखामान्यास्प्रयुक्तः। यथा हि वजञसुद्यतं समैव दिरसि निपतेयदयहमस्य 
शासनं न कुर्यामित्यनेन भयेन जनो नियमेन राजादिशासने प्रयतेत एवमिद्मग्निवायु- 
सूर्या दिकं जगदस्मादेव ब्रह्मणो विभ्यन्नियमेन स्वव्यापारे भ्रवतेत इति भयानकं वज्जोपमितं 
ब्रह्म । तथा च त्रह्मचिषयं शरुत्यन्तरम्‌-'मीषाऽस्माद्वातः पवते । मोषोदेति सूर्य: । मीषाऽस्मादि- 
चे्द्श्च । खृव्युर्धावति पञ्चमः ( तै० 4१ ) इति । अस्तत्वफळश्रचणाद्पि त्रह्मैचेद्मिति 
गम्यते । ्रह्मज्ञानाद्धयसृतत्वप्रा्तिः। ‘तमेव विदित्वाऽतिस्त्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय 
(श्रे० ६५५) इति मन्त्रवर्णात्‌ । यत्तु वायुविज्ञानात्कचिदश्वतत्वमभिहितम्‌, तदापेक्षिकम्‌ । 
जगत्‌ प्राणमें चेष्टा करता है” इस तरह लोकाश्रयर्पसे प्रत्यभिज्ञान होनेसे वही निदिष्ट है । यह प्राण 
शब्द भी परमात्मामें ही प्रयुक्त है, क्योंकि “प्राणस्य प्राणास्‌०' ( प्राणका प्राण है ) ऐसा देखा जाता 
है । और यह एजयितृत्व-कम्पनकतृंत्व भी परमात्मामें ही उपपन्न होता है, वायुमात्रमें नहीं, क्योंकि 
“न प्राणेन नापानेन०' ( कोई भी मनुष्य-प्राणी न प्राणसे ओर न अपानसे जीवित रहता है, किन्तु 
वे तो, जिसमें ये दोनों आश्रित हैं ऐसे किसी अन्यसे हो जीवित रहते हैं) ऐसा कहा गया है । आगे 
भी 'मयादस्य०' ( इस-परमेश्वरके मयसे अग्नि तपता है, इसीके अयसे सूर्य तपता है तथा इसीके 
अयसे इन्द्र, वायु और पाँचवीं मृत्यु दौड़ती हैं. अर्थात्‌ नियमतः अपने अपने व्यापारमें प्रवृत्त होते 
हैं ) इस प्रकार ब्रह्मका ही निर्देश करेंगे वायुका नहीं, क्योंकि इसमें वायु सहित जगतुके भय हेतुत्वका 
अभिधान है । यहाँ भी ऐसा ज्ञात होता है कि संनिधान-प्रकरणसे और “'महद्भयं ०” ( उद्यत वज्ञके 
समान महानु मयका हेतु है ) इस प्रकार भय हेतुत्वरूप प्रत्यमिज्ञान होनेसे वही निर्दिष्ट है। यह वज 
शब्द भी भय हेतुत्व साहद्यसे उसमें प्रयुक्त है। यदि मैं इसकी आज्ञाका पालन नहीं करूंगा तो यह 
उठा हुआ वञ्च मेरे ही शिरपर पड़ेगा, इस भयसे जैसे लोग राजा आदिके शासनमें प्रवृत्त होते है, 
वेसे अग्नि, वायु, सूर्यादि यह जगत्‌ इसी ब्रह्मसे डरता हुआ नियमसे अपने व्यापारमें प्रवृत्त होता 
है, इससे भयानक वज्ञके साथ ब्रह्मकी उपमा-तुलना की गई है । और 'भीषास्माद्वातः०' (इसके भयसे 
वायु चलता है, इसके मयसे सूयं उदय होता है, तथा इसके मयसे अग्नि, इन्द्र और पाँचवीं मृत्यु 
दोड़ती हैं अर्थात्‌ नियमतः अपना अपना व्यापार करते हैं ) इस प्रकार ब्रह्म विषयक यह दूसरी श्रुति | 
है और अमृतत्व फलके श्रवणसे भी यही ज्ञात होता है कि प्राण ब्रह्म ही है, क्योंकि ब्रह्मज्ञानसे ही | 
अमृतत्वकी प्राप्ति होती है, कारण कि “तमेव विदित्वा० ( उसीको जानकर मनुष्य मृत्युका अतिक्रमण 
फर जाता है, इससे भिन्न मोक्ष प्राप्तिका कोई अन्य मागे नहीं है ) यह मन्त्र है। किसी स्यळ्पर 


प्रमितः' इस ब्रह्मवाक्यमें ब्रह्मज्ञानके लिए जीवका अनुवाद किया गया है । उसी प्रकार यहाँ “यदिदं 
इस वाक्यमे प्राणानुवाद युक्त नहीं है, क्योंकि वह कॉल्पत है, इसलिए उसमें ब्रहमकत्व युक्त नहीं है। | 
इस प्रत्युदाहरण संगातसे “प्रसिद्द; आदिसे पूर्वपक्ष करते हैं। .पूवंपक्षमें प्राणकी उपासना है, 
सिद्धान्तमे ब्रह्मका ज्ञान ॥ ३९ ॥ 
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तत्नेव प्रकरणान्तरकरणेन पर्मात्मानमभिघाय 'अतोब्न्यदातंम्‌ ( ० ३।४ ) इति वाय्वा- 
देरातंत्वामिघानात्‌। प्रकरणादप्यत्र परमात्मनिश्चयः, 'अन्यत्र घर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मास्कृता- 
कृतात्‌ । अन्यत्र भूताञ्च मच्याच्च यत्तर्पश्‍यसि तद्गद (का ० १।२।१४)इति परमात्मनः पृए्त्वात्‌।३९॥ 
( ११ ज्योतिरधिकरणम्‌ सू० ४० ) 
ज्योतिदंशनात ॥ ४० ॥ 
पद्‌च्छेद्‌--ज्योतिः, दशंनात्‌ । 
सूत्राथ--( ज्योतिः ) “पुष सम्प्रसादो०? इस श्रृतिमें ज्योतिः शब्दसे ब्रह्म ही प्रतिपाद्य है, 


( दशनात्‌ ) क्योंकि 'य आत्मा’ इस उपक्रम वाक्यके पर्यालोचनसे ब्रह्मक्री हो प्रतिपाद्यहूपसे अनुवृत्ति 
देखी जाती है । 


® “एप संप्रसादोऽस्माच्छरीरास्ससुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपणार्मिनिष्पद्यते' 
( छा० ८।१२।३ ) इति श्रूयते । तत्र संशय्यते-कि ज्योतिःशब्दं चक्षुर्विपयतमोपहं तेजः, 
किया परं ब्रह्मेति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? प्रसिद्धमेव तेजो ज्योतिःदाव्दमिति। कुतः ? तत्र 
ज्योतिःशब्दस्य रूढत्वात्‌ । “ज्योतिश्चरणाभिधानात्‌' (ब्र० सू० १।१।२४) इत्यत्र हि प्रकरणा- 
ज्ज्योतिःशाब्दः स्वार्थ परित्यज्य ब्रह्मणि वर्तेते । न चेह तद्वस्किचित्स्वार्थपरित्यागे कारणं 
हञष्यते। तथा च नाडीखण्डे-'अथ यत्रेतदस्माच्छरीरादुस्क्रामस्ययैतेरेव रदि्मिभिरूध्वंमाक्रमतेः 
(छा० ८।६।५) इति मुमुक्षोरादित्यप्राप्तिरभिहिता । तस्मात्प्रसिद्धमेच तेजो ज्यतिःशब्दमिति। 


वायुके विज्ञानसे जो अमृतत्व आमिहित है वह सापेक्षिक है, क्योंकि वहो दूसरे प्रकारणमें परमात्माका 
अभिधान कर “अतोऽन्यदातंस्‌' ( इससे भिन्न आतं-विनाशी है ) इस प्रकार वायु आदिको नाशवानु 
अभियान किया है । प्रकरणसे मी यहाँ परमात्माका ही निश्चय होता है, क्योंकि “अन्यत्र धर्माद्‌०' 
( जो धमे मिन्न, अथमंसे भिन्न तथा इत कायकारणरूप प्रप्चसे भिन्न है और जो भूत एवं भविष्यत्‌ 
से भिन्न है, ऐसा जिसे देखते भनुमव करते हैं उसका ही मुझे उपदेश कोजिए) इस प्रकार 
नचिकेता द्वारा परमात्मा ही पूछा गया है ॥ ३९॥ 

“एप सम्म्रसादो०' (यह सम्भ्रसाद-जीव अविद्या दशामें देहातनमावापन्न हुआ ब्रह्मनिष्ठ आचायंके 
उपदेशसे देहमें आत्माभिमानको छोड़कर परम ज्योतिः को प्राप्तकर अपने स्वरूपसे अभिनिष्पन्न होता 
है ) ऐसी श्रुति है । यहाँ संशय होता है कि ज्योतिः शब्द वाच्य चक्षु विषय घट आदि पदार्थोके 
आवरक अन्धकारका नाशक सूर्यादि तेज है अथवा परब्रह्म है? तब यहाँ क्या प्राप्त होता है ? 
ूर्वपक्षी-प्रसिद्ध तेज ही ज्योतिः शब्द वाच्य है, किससे ? इससे कि उसमें ज्योतिः शब्द रूढ़ है । 'ज्योति- 
श्वरणामिधानात्‌' इस सूत्रमें तो प्रकरणसे ज्योतिः शब्द अपने अर्थका परित्याग कर ब्रह्मापरक है, परन्तु 


यहाँ उसके समान अपने प्रसिद्ध तेजरूप अथंके परित्याग करनेमें कोई कारण दिखाई नहीं देता । 


इसी प्रकार नाडीखण्डमें “अथ यन्न०' ( फिर जिस समय यह इस शरोरसे उत्क्रमण करता है उस 
समय नाड़ियोंमें फली ररिमयोंसे ऊपरकी और चढता है ) इस प्रकार मुमुक्षके लिए आदित्यकी 
प्राप्तिका अभिधान है । इससे प्रसिद्ध तेज ही ज्योतिः शब्द वाच्य है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 


सत्यानन्दी दीपिका ॥॒ 
# पूवं अधिकरणमें ब्रह्म प्रकरणके समर्थक सवं जगत्‌ व्यापार हेतृत्वरूप लिङ्गके सम्बन्धसे 
प्राणशब्द प्रसिद्ध वायु अर्थको छोड़कर ब्रह्मके लिए माना गया है। परन्तु उसीप्रकार 'य आत्मा' 
इस प्रकारका अनुग्राहक कोई लिङ्ग नहीं है जिससे ज्योतिःशब्द प्रसिद्ध तेजको छोड़कर ब्रह्म परक हो । 
इस तरह प्रत्यदाहरणसंगतिसे यह पूवपक्ष है। अतः यहाँ ज्योतिशब्दसे प्रसिद्ध सूर्यादि ज्योतिका 


ग्रहण करना चाहिए । 
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# एवं प्रासे बूमः-परमेव ब्रह्म ज्योतिःशब्दम्‌ । कस्मात्‌ ? दर्शानात्‌ । तस्य हीह प्रकरणे 
वक्तव्यत्वेनाजुचूत्तिदंस्यते, “य आत्माऽपहतपाप्मा’ ( छा० ८।७।१ ) इत्यपहतपाप्मत्वादि- 
शुणकस्यात्मनः प्रकरणादाबन्वेष्ठव्यत्वेन विजिज्ञासितव्यत्वेन च प्रतिज्ञानात्‌ । “एतं त्वेव 
ते भूयोऽचुव्याल्यास्यामि’ ( छा० ८।९।३ ) इति चानुसंघानात्‌। “अशरीरं चाव सन्तं न 
प्रियाप्रिये स्पृशतः' ( छा० ८१२॥९ ) इति चाइारीरताये ज्योतिःखंपत्तेरस्याभिधानात्‌ , 
च्रह्ममावाचान्यत्राशरी रतालुपपत्ते), ‘परं ज्योतिः’, 'स उत्तसः पुरुषः’ ( छा० ८।१२३ ) इति 
च विशेषणात्‌ । युक्त सुधुक्षोरादित्यप्रापिरमिहितेति, नासावात्यन्तिको मोक्षो गत्यु- 
स्क्रान्तिसंबन्धात्‌ । न ह्यात्यन्तिके मोक्षे गत्युत्क्रान्ती स्त इति वक्ष्यामः ॥ ४० ॥ 


हम कहते हैं-परन्रह्म ही ज्योतिःशब्द वाच्य है, किससे ? इससे कि उसका ही दर्शन (अनुवृत्ति) है । इस 
प्रकरणमें वक्तव्यरूपसे उसकी ही अनुवृत्ति दिखाई देती है। क्योंकि 'य आत्माऽपहतपाप्मा' ( जो 
आत्मा पाप रहित है ) इस प्रकार पाप रहितत्व आदि गुण विशिष्ट आत्माकी प्रकरणसे अन्वे्व्यरूपसे 
और विजिज्ञासितव्यरूपसे प्रतिज्ञा की है । “एतं त्वेच ते भूयो०' ( मैं तुम्हारे प्रति इसकी पुनः व्याख्या 
करूंगा ) इस प्रकार आत्माका अनुसन्धान है । “अशरीर वाव सन्तं०' ( अशरीर होनेपर प्रिय ओर 
अप्रिय स्पशं नहीं कर सकते ) इस प्रकार शरीररहित स्वरूपके लिए इस जीवको ज्योतिःस्वरूपताका 
अभिघान है; ब्रह्ममावके विना अशरीरत्वकी उपपत्ति नहीं हो सकती । “परं ज्योतिः०? ( जो पर ज्योति 
है वह उत्तम पुरुष है ) ऐसा विशेषण है। जो यह कहा गया है कि मुमुक्षके लिए आदित्य प्राप्तिका 
अभिधान है वह आत्यन्तिक मोक्ष नहीं, क्योंकि उसमें गति और उत्क्रान्तिका सम्बन्ध है । ऐसा 
आगे कहेंगे कि आत्यन्तिक मोक्षमें गति और उत्क्रान्ति नहीं होतीं ॥ ४० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
$ प्रकरणका प्रधान प्रतिपाद्य अर्थं वही होता. है जिसकी उपक्रममें प्रतिज्ञा, मध्यमें अनुसन्धान 
ओर अन्तमें उपसंहार हो, अतः मध्यगतवाक्य भी उस वस्तुका प्रतिपादन करता है, यह शास्त्रको 
मर्यादा हे । छान्दोग्यके अष्टम अध्यायमें १५ खण्ड हैं--दो प्रकरण हैं। प्रथम प्रकरणमें प्रथम ६ 
खण्डोमें दहरविद्याका प्रतिपादन है । द्वितीय प्रकरणमें य आत्माऽपहतपाप्मा? इस प्रकार सप्तम 
खण्डसे लेकर समाप्ति पयन्त निगुंणब्रह्मका ही प्रतिपादन है । द्वितीय प्रकरणमें “एष सम्प्रसादः०' 
यह मन्त्र भी निगुणब्रह्म परक है । 'य आत्माऽपहतपाप्मा” इस प्रकरणके आरम्ममें पापरहितत्व 
आदि गुणविशिष्ट आत्माके जाननेकी प्रतिज्ञा है । 'एतं त्वेव ते! इस वचनसे प्रजापतिने इन्द्रके प्रति 
पापरहित आत्माका मध्यमें तीन वार परामशंकर उपदेश किया है । 'स उत्तमः पुरुषः? इस वचने 
निगुणब्रह्मका ही उपसंहार किया। “उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमास्मेस्युदाहृतः' ( गी० १५१७) 
( तथा उन दोनोसे उत्तम पुरुष तो अन्य ही है । उसे अविनाशी परमेश्वर परमात्मा. कहा गया है ) 
इत्यादि गीतावचनसे भी परमात्मा ही उत्तम पुरुष कहा गया है । इसलिए पूर्वोक्त प्रतिज्ञा, परमाशं, 
उपसंहार और फलरूप रिङ्गसे इस प्रकरणें ब्रह्मकी ही अनुब त्ति देखी जाती है । ज्योतिःशल्द सूर्यादि 
तेजका अभिधान नही करता किन्तु ब्रह्मका ही करना है। और आदित्य प्राप्तिरूप जो मोक्ष कहा गया 
है वह भी वास्तवमें मोक्ष नहीं है, क्योंकि केवल्यमोक्षमें गमन आदि नहीं होते । “न तस्य प्राणाः 
उत्कामन्ति अत्रव समविलीयन्ते' ( ब्रह्मवेत्ताके प्राण [ पुटका ] उत्क्रमण नही करते किन्तु यहाँ 
विळीन हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुतिमें ब्रह्मवेत्ताके गमनागमनका निषेधकर परज्योति:स्वरूपमें लीन-सा 
होना ही मोक्ष कहा गया है। पूवपक्षमें सूयंकी उपासनासे ब्रह्मलोकद्वारा क्रममुक्तिफल है । सिद्धान्ते _ 
म्रह्मज्ञानसे साक्षात्‌ मुक्ति ही फल है ॥ ४० ॥ र 
ह 
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( १२ अर्थान्तरत्वव्यपदेशाधिकरणम्‌ सू० ४१ ) 
आकाशोश्थान्तरत्वा दिव्यपदेशात्‌ ॥ ४१ ॥ 

पदच्छेद्‌ --आकाशः, अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ । 

सूत्नाथं--( आकाशः ) “आकाशो वे नाम-नाम रूपयोनिवंहिता' इस श्रुतिमें प्रतिपादित आकाश 
ब्रह्म है, (अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌) क्योंकि “ते यदन्तरा’ इसमें आकाशका नामरूपसे अर्थान्तरत्व आदि 
रूपसे व्यपदेश है । (आदि) शब्दसे “तद्‌ ब्रह्म तदमृतं स आत्मा' इस प्रकार ब्रह्मत्वका व्यपदेश है । 

# आकाशो वे नाम नामरूपयोर्निवेहिता ते यदुन्तरा तदूजह्म तद्र्तं स आत्मा? (छा० ८।१-।१) 
इति शरूयते । तत्किमाकाशशच्द परं ब्रह्म, किवा प्रसिद्धमेव भूताकाशमिति विचारे भूत- 
परिग्रहो युक्तः; आकाइाशब्दस्य तस्मिन्रूढत्वात्‌ , नामरूपनिर्वहणस्य चावकारादानद्वारेण 
तस्मिन्योजयितु शक्यत्वात्‌ , स्रष्टुत्वादेश्च स्पष्टस्य ब्रह्मलिङ्ग स्याश्चवणादिति। एवं प्राप्त इद्‌- 
सुच्यते-परमेव ब्रह्मे हाकाशराब्दं भवितुमर्हति । कस्मात्‌ ? अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ । 
“त यदन्तरा तद्बह्म' इति हि नामरूपाभ्यामर्थान्तरभूतप्राकाइां व्यपदिशति। न च ब्रह्मणो ऽ- 
न्यज्ञामरूपाभ्यामर्थान्तरं संभवति; सर्वस्य विकारजातस्य नामरूपाभ्यामेव व्याकृत्वात्‌। 
नामरूपयोरपि निर्वहणं निरङ्कुशं न त्रह्मणोऽन्यत्र संभवति; ‘अनेन जीवेनास्मनानुग्रविश्य 
नामरूपे व्याकरवाणि' ( छा० ६।३।२ ) इत्यादित्रह्मकर्दृकत्वश्रचणात्‌। ननु जीवस्यापि प्रत्यक्ष 
नामरूपविषयं निवोढ॒त्वमस्ति । वाढमस्ति। अभेदस्त्विह विवक्षितः । नामरूपनिर्वहणा- 
भिधानादेव च सरष्टुत्वादि ब्रह्लिङ्गममिहितं भवति । 'तदूब्रह्म तदत स आत्मा? (छा० ८।१३) 


इति च त्रह्मचाद्‌ स्य लिज्ञानि। 'आकारस्तल्लिङ्गात? ( ब्र० १।१।२२ ) इत्यस्येवायं प्रपञ्चः ॥४१॥ 


'आकाशो चै नाम०' ( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम ओर रूपका निर्वाह करनेवाला है । 
वे ( नाम रूप ) जिसके अन्तर हैं वह ब्रह्म है, अमृतं है, वही आत्मा है ) ऐसी श्रुति है। क्या वह 
आकाशशब्द परब्रह्म विषयक है? अथवा प्रसिद्ध भूत आकाश विषयक ? ऐसा विचार उपस्थित 
होने पर पूव॑पक्षमें भूत आकाशका ग्रहण युक्त है, क्योंकि उसमें आकाश शब्द रूढ है । अवकाश देनेके 
कारण नाम रूपके निर्वाहकत्वकी उसमें योजना हो सकती है और श्रुतिमें स्रष्टुत्वादि स्पष्ट ब्रह्म लिङ्ग 
नहीं हैं । सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होने पर यह कहते हैं-- यहाँ परब्रह्म ही आकाशशब्द वाच्य होना 
चाहिए, किससे ? इससे कि यहाँ अर्थान्तरत्वादिका व्यपदेश है । 'ते यदन्तरा तदूब्रहम०' (वे जिसके अन्तर 
हैं वह ब्रह्म है ) इस प्रकार नाम खूपसे मिन्न अथंभूत आकाशका व्यपदेश है । ब्रह्मसे अतिरिक्त नाम 
और रूपसे भिन्न अन्य पदार्थका संमव नहीं है, क्योंकि समस्त विकार समुह नाम खूपसे ही व्याकृत 
हैं। उसी प्रकार नाम रूपका स्वतन्त्ररूपसे निवंहण ब्रह्मसे अन्यत्र सम्भव नहों है, क्योंकि 'अनेन 
जीवेनाऽऽत्मना०' ( मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेश कर नाम रूपकी अभिव्यक्ति 
करूँ ) इत्यादि ब्रह्मकतृत्व श्रति है। परन्तु जीवमें भी नाम रूप विषयक निर्वेहणकतृत्व प्रत्यक्ष दै । 
यह सत्य है, परन्तु यहाँ तो अभेद विवक्षित है । नाम ख्पक्रे निर्वाहके अमियानसे हो सरष्ट्त्वादि 
ब्रहालिङ्गका अभिवान है । “तद्‌ ब्रह्म तस्तं स आत्मा०' ( वह ब्रह्म दै, वह असृत है, वह आत्मा है ) 
ये ब्रह्मवादके लिङ्ग हैं । यह सूत्र आक्र[शस्तह्लिङ्गात्‌' इस सूत्रका ही विस्तार है ॥४१॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& जैसे पृवंधिकरणमें ज्योतिःशन्दसे प्रसिद्ध सूर्यादि तेजका बाघ कर ब्रह्मका प्रतिपादन किया 
गया है, वसे आकाशशब्दसे प्रसिद्ध मूताकाशका बाघ कर मगवानु सूत्रकार ब्रह्मका प्रतिपादन करते हैं। 
इस प्रकार हष्टान्तसंग्रतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । पूचंपक्षी--'आकाशस्तल्लिङ्गात्‌? ( ब्र० सु० 
१११२२ ) इस सूत्रमें 'सर्वाणि ह वा इमनि भूतान्याकाशादेव समुत्प बन्त' ( छ० १।९।१ ) इस 


१७८ त्रह्मखूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


( १३ सुपुप्त्युत्क्रान्त्यधिकरणस्‌ सू० ४९-४३ ) 
सुपुप्त्युत्क्तान्त्योभदेन ॥४२॥ 

पदच्छेद-सुपप्त्यत्क्ान्त्योः, भेदेन । 

सूज्राथ--'योऽयं विज्ञानमयः? इत्यादि श्रुतियोंमें प्रतिपाद्यमान पुरुष परमात्मा है, क्योंकि 
( सुपप्त्युत्क्रान्त्यो: ) प्राज्ञेनात्मना’ इस प्रकार सुषुप्ति और उत्क्रान्ति अवस्थाओमें ( भेदेन ) जीवसे 
मिन्नरूपसे परमात्माका प्राज्ञशब्दसे व्यपदेश हे । 

६ व्यपदेदादित्यनुवतंते। बृहदारण्यके षष्ठे प्रपाठके 'कतम आत्मेति योऽयं विज्ञान- 
मयः प्राणेषु हृद्यन्तर्ज्यातिः पुरुपः’ (बृु० ४।३।७) इत्युपक्रस्य भूयानात्मविंषयः प्रपञ्चः कृत; । तत्किं 
संसारिस्चरूपमातरान्वाल्यानपरं वाक्यम्‌, उतासंखारिस्वरूपप्रतिपादनपरमिति संशयः। 
कि तावत्प्रातम्‌? संसारिस्वरूपमात्रविषयमेचेति। कुतः ? उपक्रमोपसंद्दाराभ्याम्‌। उपक्रमे 
योऽयं विज्ञानमयः प्राणेपु' इति शारीरलिङ्गात्‌। उपसंहारे च 'स वा एप सहानज आत्मा 
योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु’ (ब्रू ४।४।२२) इति तद्‌परित्यागाल्‌, स व्येऽपि वुद्धान्ताद्यवस्थो 
पन्यासेन तस्यैच प्रपऽचनादिति। एवं प्रासे घ्रमः--परमेशवरोपदेशापरमेवेदं वाक्यं न 
शारीरमात्रान्वाल्यानपरम्‌ । कस्मात्‌ ? सुषुत्ताबुत्कान्तो च शारीराद्भेदेन परमेइवरस्य 
व्यपदेशात्‌ | सुषुप्तो तावत्‌ “अग्रं पुरुषः प्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्तो न बाह्य किंचन वेद नान्तरम्‌ 


“व्यपदेशात्‌? इस पदकी पिछले सूनत्रसे अनुवृत्ति होती है । वृहृदारण्यकके षळ प्रपाठकमें “कतम 
आत्मेति०,( जनक अहं बुद्धिके विषय देह, इन्द्रिय, मन ओर प्राण आदिमें से आत्मा कोन है? 'याजञ- 
वल्क्य--यह जो प्राणोंमें बुद्धिवृत्तियोंका साक्षिभूत हूदयके अन्तर्गत विज्ञानमथ ज्योतिःस्वरूप पुरुष है 
वह आत्मा हे ) ऐसा उपक्रम कर आत्मविपयक वहुत विस्तार किया गया है । क्या वह वाक्य केवल 
संसारी जीवके स्वरूप अनुवाद परक है अथवा परमात्मांके स्वरूप प्रतिपादन परक है, ऐसा संशय 
होता है, तब क्या प्राप्त हुआ ? पू्वपक्षी--[ कतम आत्मेति ] यह वाक्य केवल जीत्रस्वरूप विषयक 
है, किससे ? इससे कि उपक्रम और उपसंहारसे ऐसा हो ज्ञात होता है । उपक्रममें 'योऽयं विज्ञानमयः०' 
( यह जो प्राणोंमें विज्ञानमय है ) ऐसा जीवका लिङ्ग है,और 'स वा एष०' ( वह यह महान्‌ अजन्मा 
आत्मा, जो कि यह प्राणोंमें विज्ञानमय है) इस उपसंहारमें मो उसका परित्याग नहीं है और मध्यमे मी 
जाग्रत्‌ आदि अवस्थाओंके उपन्याससे उसका हो विस्तार है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते 
हैं--[ कतम आत्मा ] यह वाक्य परमेश्वर उपदेश परक हो है, केवल जीव स्वरूप अनुवाद परक नहीं है, 
किससे ? इससे कि मुपुप्ति और उत्क्रान्ति (मरण) में जीवसे मिन्नरूपसे परमेश्व रका व्यपदेश है। सुषुण्तिमें 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रकार सव जगत्‌ स्रष्ट्त्व आदि ब्रह्मके असाधारण लिङ्ग होनेके कारण आकाअराब्दसे परमात्माका 


ग्रहण किया गया है, वसे आकाशो ये नाम’ यहाँ पर जगत्‌ स्रष्टत्व आदि ब्रह्मके स्पष्ट लिङ्गका श्रवण 


नहीं है । अत: आकाराशन्दसे ब्रह्मका ग्रहण न कर भूताकाशका ग्रहण करना चाहिए । पृवपक्षमें अमृत 
आदि खूपसे आकाशकी उपासना है । सिद्धान्तमें निगुणब्नह्मका ज्ञान फल है ॥४१॥ 


ॐ पर्वाधिकरणमें नाम ओर खूपसे भिन्न होनेके कारण आकाश ब्रह्म कहा गया है, वह युक्त | 
नहीं है, क्योंकि 'प्राज्ञेनात्मना' इत्यादिसे ब्रह्मके-साथ जीवका अभेद सिद्ध होने पर भी जैसे भेद कहा _ 
जाता है, वसे औपचारिक भेदका कथन हो सकता है, ऐसी आक्षेपसंगति है । पर्वाधिकरणमें जगत्‌. 


त्रष्ट्त्व ब्रद्मके लिङ्गसे भूताकाशका वाघ किया गया है, अव मगवान सूत्रकार इस अधिकर हि | 
किद्धसे जोवके लिङ्गका वाथ दिखाते हैं। पर्वेपक्षमे 'कतम आद्मेति' इस प्रकारके उपक्रम भा । 
वाक्योंसे जीव ही प्रतिपाद्य सिद्ध होता है, ब्रह्म नहों । न 
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(बृ० ४।२।२१) इति शारीरादभेदेन परमेश्वरं व्यपदिराति। तत्र पुरुषः शारीरः स्यात्तस्य 
चेदितृत्वात्‌। वाह्याभ्यन्तरवेद्नप्रसङ्गे सति तत्प्रतिपेघसंभवात्‌ प्राज्ञः परमेश्वरः, 
सर्वज्ञत्वलक्षणया प्रज्ञया नित्यमचियोगात्‌। तथोत्क्रान्ताचपि `अयं शारीर आत्मा ग्राज्ञेना- 
त्सनान्वारूढ उत्सजेन्याति’ (वृ० ४।३।३५) इति जीवाद्धेदेन परमेश्वरं व्यपदिशति । तत्रापि 
शारीरो जीवः स्यात्‌; शारीरस्वामिस्वात्‌। प्राञ्चस्तु स एव परमेश्वरः । तस्मात्सुपुप्त्यु- 
््रान्त्योमेदेन व्यपदेशात्परमेश्वर एवात्र विवक्षित इति गम्यते। यदुक्तमाद्यन्तमध्येघु 
ज्ञारीरलिड्ात्तत्परत्वमस्य वाक्यस्येति । * अन्न मः उपक्रमे तावत्‌ “योऽयं विज्ञानमयः 
प्राणेषुः इति न संसारिस्वरूपं विवक्षितम्‌, कि तहि? अनुद्य संसारिस्चरूपं परेण 
त्रह्मणा5स्येकतां विवक्षति। यतो 'भ्यायतीव लेलायतीव’ इत्येवमाद्यत्तरग्रन्थप्रदत्तिः 
संसारिधर्मनिराकरणपरा लक्ष्यते । तथोपसंहारेऽपि यथोपक्रममेवोपसंद्ृरति-स वा एष 
महानज आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु' इति । योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु संसारी लक्ष्यते 
ख वा एष महानज आत्मा परमेश्वर एवास्माभिः प्रतिपादित इत्य्थः। 5 यस्तु मध्ये 


_चुदधान्ताद्यवस्थोपन्यासात्संसारिस्वरूपविवक्षां मन्यते, स प्राचीमपि दिशं प्रस्थापितः मन्यते, स प्राचीमपिं दिशा प्रस्थापितः 


तो 'अयं पुरुषः०? ( यह पुरुष प्राज्ञात्मासे संस्लिष्ट-एक होनेपर न कुछ बाहरका विषय जानता है 
और न भीतर का) यह श्रुति जीवसे मिन्नरूपसे परमेश्वरका व्यपदेश करती है । उसमें पुरुषश्चन्द जीव 
वाचक है, कारण कि वह वेदिता होनेसे बाह्य ओर भीतरके पदार्थोके जाननेके प्रसंगमे उसका प्रतिषेष 
संभव है । प्राज्ञ परमेश्वर है, क्योंकि सवंज्ञत्व लक्षण , प्रज्ञासे उसका नित्य सम्बन्ध है। उसी प्रकार 
उत्करान्तिमें मी “अयं शारीर आस्मा० ( उसी प्रकार यह देही आत्मा प्राज्ञात्मासे अधिष्ठित हो शब्द 
करता हुआ जाता है ) इस प्रकार श्रुति परमेश्वरका जीवसे सिन्नरूपेण व्यपदेश करती है। उसमें भी 

शारीर जीव है, क्योंकि वह शरीरका स्वामी है । प्राज्ञ तो वही परमेश्वर है। इससे सुषुप्ति और 
उत्क्रान्तिमें [ जीव और परमेश्वरका ] भेदसे व्यपदेश होनेसे ऐसा ज्ञात होता है कि यहाँ परमेश्वर ही 
विवक्षित है । और यह जो कहा गया है कि आदि, मध्य और अन्तमें शारीरके लिङ्गसे यह वाक्य 
जीव परक है, तो इसपर हम कहते है--उपक्रममें “योऽयं विज्ञानमयः ' ( जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय 
है ) संसारीका स्वरूप विविक्षित नहीं है । किन्तु जीवके स्वरूपका अनुवाद कर उसकी परबरह्मके साथ 
एकताकी श्रुति विवक्षा करती है, क्योंकि ध्यायतीव०' (वह ध्यान करता-सा है, चलता-सा है) इत्यादि 
उत्तर ग्रन्यकी प्रवृत्ति [ आत्मामें ] संसारी धर्मोके निराकरण करनेमें लक्षित होती है। उसी प्रकार 
उपसंहारमें भी उपक्रमके अनुसार ही 'स वा एष०” ( वह यह महानु अजन्मा आत्मा, जो कि यह 
प्राणोमें विज्ञानमय है ) यह श्रुति उपसंहार करती है । जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय संसारी लक्षित 
होता है वह यह महातु अजन्मा आत्मा परमेश्वर ही है, ऐसा हमने प्रदिपादन किया है ऐसा अथं है। 
जो मध्यमें जाग्रदादि अवस्थाके उपन्याससे संसारीके स्वरूपकी विवक्षाको मानता है, वह ऐसा है जसे 


पुर्वेदिशाको भेजा गया पर प्रस्थान पश्चिम दिशाको करता है । [इस प्रकार परमात्मा परक उपदेशको . 


जीव परक समझे ] क्योंकि जाग्रत्‌ आदि अवस्थाके उपन्याससे आत्मा अवस्थावान्‌ अथवा संसारी है, 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® इस प्रकार उपक्रम और उपसंहार आदि शारीरशव्दसे जीवके स्वरूपका अनुवाद 
कर प्राज्ञशन्दसे परमेश्वरके स्वरूपको प्रतिपादित करते हैं, जीवके स्वरूपको नहीं, क्योंकि जीव तो 


उपाधि विशिष्ट है, उसमें जन्म आदि रहितत्व मुख्यरूपसे सम्भव नहीं है। अतः 'कतम आत्सेति' यह 
श्रुति परमात्माके स्वरूपका ही प्रतिपादन करती दै । 


& जाग्नदादि अवस्थाओंका उपन्यास जीवके स्वरूपका प्रतिपादन करनेके लिए नहों है। किन्तु - 
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प्रतीचीमपि दिशां प्रतिष्ठेत । यतो न वुद्धान्ताद्यवस्थोपन्यासेनावस्थावत्त्वं संसारित्वं 
वा विवक्षति, कि तहि ? अचस्थारहितत्वमखंखारित्वं च । कथमेतदवगस्यते ? यत्‌ 'अत 
ऊध्व विमोक्षायव ब्रृहि' इति पदे पदे पृच्छति । यश्च 'अनन्वागतस्तेन भवत्यसज्ञो मयं पुरुषः 
( वृ० ४।३।१४, १५ ) इति पदे पदे प्रतिवक्ति । 'अनन्वागतं पुण्येनानन्वागतं पापेन तीर्णो हि 
तदा सर्चान्शोकान्हृदयस्य भवति’ (बृ० ४।३। २२ ) इति ल। तस्मादसंसारिस्वरूपप्रति- 
पादनपरमेवैतडाक्यमित्यवगन्तव्यम्‌ ॥ ४२ ॥ 
पत्यादिशब्देभ्यः ॥ ४३ ॥ 

सूत्नाय--सर्वस्य वशी० इत्यादि श्रुतिस्थ पति आदि शब्दोसे यही सिद्ध होता है कि यहाँ 
असंसारी परमेश्वरके स्वरूपका ही निरूपण है । 

$ इतश्चासंसारि स्व रूपप्रतिपाद्नपरमेवेत्ठाक्यमित्यघगन्तव्यम्‌ । यदस्मिन्वाक्ये 
पत्यादयः राव्दा असंसारिस्वरूपप्रतिपादनपराः संसारिस्वभावधतिषेधनाञ्च भवन्ति । 
“सर्वस्य वशी सवस्येशानः सवस्याधिपतिः' इत्येचंज्ञातीयक्षा असंसारिर्वभावप्रतिपादनतराः। 
“स न साधुना कमंणा भूयान्न एवासाधुना कनीयान? इत्येचंजातीयकाः संसारिर्वभावप्रति- 
पेघनाः । तस्मादसंसारी परमेश्वर इद्दोक्त इत्यवगस्यते ॥ ४३ ॥ 

इति श्रीमच्छङ्रमगवत्पादकृतौ शारीरकमीमांसामाष्ये प्रथमाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ ३ ॥ 
. ऐसी विवक्षा नहीं करती, किन्तु वह अवस्था रहित और असंसारी है ऐसी विवक्षा करती है। 
परन्तु यह किस प्रकार जाना जाय ? इस प्रकार [ जनकृ और याज्ञवल्क्यका संवाद है ] “अत ऊष्वे०! 
( जनक-अब आगे मुझे मोक्षके लिए उपदेश कीजिए ) इस प्रकार पद पदपर ( वारम्वार ) जनक प्ररन 
करते हैं और “अनन्वागतस्तेन०' ( उस अवस्थासे वह असम्बद्ध रहता है, क्योंकि यह पुरुष असङ्ग है ) 
याज्ञवल्क्य ऐसा पद पदपर ( वारम्वार ) उत्तर देते हैं । 'अनन्वाग तं पुण्येन०' ( उस समय यह पुरुष 
पुण्यसे असम्बद्ध तथा पापसे मी असम्बद्ध होता है हृदयके सम्पूर्ण शोकोंको पारकर लेता है ) ऐसो श्रुति 
है। इससे ऐसा निश्चय करना चाहिए कि यह वाक्य असंसरोके स्वरूपका प्रतिपादन करनेके लिए है॥४२॥ 

इससे मी यही निश्चय करना चाहिए कि यह वाक्य असंसारीके स्वरूप प्रतिपादन परक हैं, 
क्योंकि इस वाक्यमें पति आदि शब्द असंसारीके स्वरूपका प्रतिपादन करते हैं और ससारीके स्वमाव 
( धर्मों ) का प्रतिषेध करते हैं 'सबको अपने वशमें रखनेवाला सबका शासन करनेवाला वह सबका 
अधिपति है” इस प्रकारके शब्द असंसारीके स्वमाव प्रतिपादन परक हैं। 'स न साधुना०' ( वह पुण्य 
कमंसे बढ़ता नहीं और न पाप कमंसे कम ही होता है) इस प्रकारके शब्द संसारी स्वमावका 
निषेध करते हैं । इससे ऐसा अवगत होता है कि असंसारी परमेश्वर ही यहाँ कहा यया है ॥ ४३॥ 
स्वामी सन्यानन्द्‌ सरस्वती कृत.शाङ्करमाष्य-साषानुचाद के प्रथम अध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
“त्वम्‌? पदार्थके शोधन द्वारा जीव-ब्रह्मके अभेद प्रतिपादनके लिए है । इससे वह जीवके स्वरूपका 
बोधक लिङ्ग नहीं है । राजा जनक ओर याज्ञवल्क्येके प्रदनोत्तरसे असंसारी परमेश्वरका ही ज्ञान होता 
है । अतः 'कतम आंत्मेति' इत्यादि श्रुतिवाक्य भी असंसारी परमेश्वरके स्वरूपका ही प्रतिपादन करते 


` हें जीवके स्वरूपको नहीं ॥ ४२ ॥ 


® इससे यह सिद्ध होता है कि शोधित 'तत्‌” और 'त्वस' अथंकी एकतामें ही बृहदारण्यकके षष्ठ | 
अध्यायका समन्वय है । इस अधिकरणका पूवंपक्षमें कम कर्ता जीवकी स्तुतिरूप फल है और सिद्वान्तमे 
जीवा अनुवाद कर शोषित “तत्‌' ओर त्वम्‌' [ वह तू है ] नथंकी एकताका निश्‍चय फल है ॥४३॥ 
. स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत “सस्यानन्दी- दीपिका” के प्रथय अध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 
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प्रथमाध्याये चतुर्थः पादः । 
[ अन्न प्रधानविषयत्वेन सं दिद्यममानानासच्यक्ताजादिपदानां चिन्तनम्‌ ] 
प्रधान विषयक हैं ऐसे सन्देहसे युक्त अव्यक्त अजा आदि पदोंका इस पादमें विचार दै । 
_ (१ आनुमानिकाधिकरणम्‌ सू० १-७) 

* ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय ब्रह्मणो लक्षणमुक्तम्‌-जन्मायस्य यतः’ (ब०सू० १|१।२) इति । 
तल्लक्षणं प्रधानस्यापि समानमित्याशङ्कय तदशब्द॒त्वेन निराक्रतम्‌- “ईक्षतेर्नाशब्दम्‌" ( ग्र० 
सू०१॥१॥५) इति । गतिसासमान्यं च वेदान्तवावयानां ब्रह्मकारणवादं प्रति विद्यते न प्रधान- 
कांरणवादं प्रतीति प्रपञ्चितं गतेन ग्रन्थेन। इदं त्विदानीमवरिष्टमाराङ्गथते-यदुक्त, प्रधान- 
स्याशाब्दत्वं-तद्‌ सिद्व म्‌,कासुचिच्छाखासु प्रधानसमपणाभासानां शब्दानां श्रयमाणस्वात्‌। 
अतः प्रधानस्य कारणत्वं वेदसिद्वमेव महद्धिः परमर्षिभिः कपिलप्रमृतिभिः परिग्रहीतमिति 
प्रसज्यते; तद्यावत्तेपां शव्दानामन्यपरत्वं न प्रतिपाद्यते तावत्सवंज्ञं ब जगतः कारणमिति 
प्रतिपादित मप्याङुली मवेत्‌ । अतस्तेषामन्यपरत्वं दर्शायितुं परः संदर्भः प्रतते 


आनुभानिकमप्येकेपामिति चेन्न शरीररूपकविन्यस्तगृहीतेदेशयति च ॥१॥ 

पद्च्छेद- आनुमानिकम्‌, अपि, एकेषाम्‌, इति, चेत्‌, न, शरीरखूपकविन्यस्तगृहीतेः, दर्शायति, च । 

सूचार्थ--( एकेषाम्‌ ) कुछ शाखावाले 'महतः परमब्यक्तम०' इत्यादिमें (आनुमानिकमपि) 
अनुमानगम्य प्रधानको भी अव्यक्त शब्दसे स्वीकार करते हैं, इससे प्रधानमें अशब्दत्व सिद्ध नहीं होता, 
( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( थरीरख्पकविन्यस्तगृ हितेः ) क्योंकि “शरीरं 
रथमेव तु” इस पूवंवाक्यमें रथरूपकसे कल्पित शरीरका ग्रहण किया गया है, ( दशयति च ) पूर्वापर 
ग्रन्थका पर्यालोचन प्रकृत शरीरको अव्यक्तशब्दसे ग्राह्य दिखलाता है । 


“अथातो? इस प्रथम सूत्रसे ब्रह्माजिज्ञासाकी प्रतिज्ञा कर जन्माद्यस्य यतः इस सूत्रसे उसका 
लक्षण कहा गया दै । वह लक्षण प्रधानमें मी समान है, ऐसी आशङ्का कर श्रुति प्रतिपादित न होनेसे 
“ईक्षतेर्नाशब्दमः इससे उसका निराकरण किया गया है। समी वेदान्त वाक्योंकी ब्रह्म कारणवादके 
प्रति समान गति ( ज्ञान ) है; प्रधानकारणवादके प्रति नहीं दै, ऐसा पिछले ग्रन्थ [ गतिसामान्यात्‌ ] 
से विस्तार पूवंक कहा गया है। अब अवसिष्ट विषयक आशङ्का की जाती है--यह जो कहा गया है 
कि प्रधान अशब्द है वह अयुक्त है, क्योंकि कुछ एक द्याखाओंमें ऐसे शब्द श्रूयमाण हैं जिनके 
तात्पयंका आमास प्रधान परक होता है । अतः ऐसी प्रसक्ति हो रही है कि प्रधानमें कारणत्व वेद 
सिद्ध है, उसीका कपिलादि महान्‌ परम ऋरषियोंने ग्रहण किया है । तो जब तक उन शब्दोंका अन्यपरत्व 
प्रतिपादन न किया जाय तबतक सर्वज्ञ ब्रह्म जगतुका कारण है ऐसा जो प्रतिपादन किया है वह बाधित 
हो जायगा। इसलिए उन शब्दोंका अन्यपरत्व दिखलानेके लिए अग्निम ग्रन्थ प्रवृत्त होता है-- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# यहाँ प्रधान विषय यह है कि 'अव्यक्त' शब्दका अर्थविषयक सन्देह होने पर विचार करते 
हैं । पहले जैसे प्रसिद्ध जीव विषयक लिङ्गका अप्रसिद्ध ब्रह्मविषयक लिङ्गसे बाघ कहा गया है, वेसे यहाँ 
प्रकरणसे प्राप्त श्रौत क्रमसे श्रौत क्रमके समान स्मातं क्रमका बाघ भगवान्‌ सूत्रकार राङ्का पूर्वक 
दिखाते हैं--'आत्मानं रथितं विद्धि' इत्यादि मन्त्रगत आत्मा, शरीर, बुद्धि आदि यह श्रौत क्रम है । 
इसीके तुल्य महत्‌, अव्यक्त, पुरुष यह सांख्य स्सृतिग्रन्यका क्रम है । वहाँ शरौतक्रमसे स्मातक्रमका 
बाघ-- अव्यक्त शब्दसे प्रधानका ग्रहण न कर शरीरका ग्रहण करते हुए भगवान्‌ सूत्रकार दिखाते 


हैं । इक्षत्यधिकरणमें यह दिखलाया गया है कि सम्पूर्ण वेदान्त वाक्य जगत्‌ कारणरूपसे ब्रह्मका ही 
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# आचुमानिकमप्यचुमाननिरूपितमणि प्रधानमेकेषां शाखिनां शब्दवदुपलभ्यते। 
काठके हि पठ्यते---महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्पुरुष: परः' (१।३।११ )इति। तच य एव यन्नामानो ` 
यत्क्रमाश्च महद्व्यक्तपुरुषाः स्पतिप्रसिद्धास्त एवेह प्रत्यभिज्ञायन्ते। तत्राव्यक्तमिति स्यृति- | 
प्रसिद्धेः, दाब्दादिहीनत्वाध्य न व्यक्तमव्यक्तमिति व्युत्पत्तिसंभवात्‌, स्म्रतिभसिद्धं प्रधान- | 
म्रभिधीयते । तस्य वाष्दवत्त्वाददान्दत्वमजुपपत्नम। तदेच च जगतः कारणं श्रुतिस्मृतिन्याय- | 
प्रसिद्धिभ्य इति चेत्‌-ैतदेचम्‌, न होतत्काठकं वाक्यं स्सृतिभ्रसिद्धयोमंहदव्यक्तयोरस्तित्व- ` 
परम्‌। न छात्र याडरां स्सृतिभ्रसिद्ध स्वतन्त्रे कारणं त्रिशुणं प्रधानं तादशं भत्यमिज्ञायते| | 
वाब्दमात्रं हात्राव्यक्तमिति प्रत्यभिज्ञायते । ख च शब्दो न व्यक्तमव्यक्तमिति यौगिकत्वा- 

आनुमानिक--अनुमानसे निरूपित प्रधान सी जगत्‌ कारण कतिपय वेदिक शाखावालोके | 
मन्त्रोसे प्रतिपादित उपलब्ध होता है। जैसे कि “सहतः परस०' ( महत्से अव्यक्त-मुल प्रकृति पर- 
सुक्ष्मतर है ओर अव्यक्तसे भी पुएष पर-अतिसूक्स है ) काठकमें ही पठित है। वहाँ जो नाम ओर | 
जो क्रम-महत्‌, अव्यक्त ओर पुरुष सांख्यशास्त्रमे प्रसिद्ध हैं वे ही यहां कठभ्रृतिमें प्रत्यभिज्ञात होते 
हैं। उनमेंसे अव्यक्त शब्द सांख्य शास्त्रें प्रसिद्ध होने और शब्द आदि रहित होने तथा “न व्यक्त 
अव्यक्तम्‌' 'जो व्यक्त न हो वह अव्यक्त है” इस व्युत्पत्तिके सम्मव होनेसे सांख्यशास्त्र प्रसिद्ध प्रधानका 
अभिघान करता है । इसलिए श्रुति प्रतिपादित होनेसे उसे अशाब्द कहना युक्त नहीं है । श्रुति, स्मृति और 
तसे यह सिद्ध है कि वही प्रधान जगतका कारण है । सिद्धान्ती--यदि ऐसा कहो तो ऐसा नहीं है, क्योंकि . 
यह कठभुति सांख्य समृति प्रसिद्ध महत्‌ और अव्यक्तके अस्तित्व विषयक नहीं है, कारण कि जैसा सांख्य | 
शास्त्र प्रसिद्ध जगतका स्वतन्त्र कारण त्रिगुणात्मक प्रधान है, वेसे यहाँ प्रत्यभिज्ञात नही होता, किन्तु 
यहाँ तो केवल अव्यक्त शब्दमात्रकी प्रत्यभिज्ञा होती है, और वह शब्द जो व्यक्त नहीं है वह अव्यक्त | 
है, इस व्युत्पत्तिके अनुसार यौगिक होनेसे प्रधानसे भिन्न सूक्ष्म एवं अत्यन्त दुलक्ष्य पदाथंमें भी | 





प्रतिपादन करते हैं । प्रधान श्रुति पा कण की गई है । सम्पूण वेदान्त-वाक्योंका | 
्रह्ममें समन्वय है, ऐसा विस्तार पूवंक वर्णन किया गया है। यहाँ जो यह कहा गया है कि प्रधाव | 
श्रुति प्रतिपादित नहीं है, वह युक्त नहीं है। इससे ईकषत्यधिकरणकी इस अधिकरणके साथ आक्षेप ' 
संगति है । कपिल आदि महि जनोंने अव्यक्त शब्दसे प्रधानको कारणरूपसे स्वीकार किया है। 
कुछ एक शाखाओंमें प्रधान परक शब्दामास मिलते हैं, अतः कारणता विषयक सन्देह उत्पन्न होतां | 
है कि प्रप्चका कारण परमेश्वर है अथवा प्रधान ? अब इस प्रधान कारण वादका निराकरण करनेकें | 
लिए यह अग्निम ग्रन्थ आरम्म होता हे । 

& 'कायंतस्तदुपलच्धेः' “कायंसे कारणकी उपलब्धि होती है” इससे प्रधानको आतुमातिक | 
अनुमान गम्य कहा गया है। जो पहले प्रधानको अद्यव्द-भ्रुति अप्रतिपादित कहा गया है, वह पुण . 
नहीं है, क्योंकि “महतः परमव्यक्त्म' इस कठ श्रुतिमें प्रधानका ही अव्यक्त शब्दसे ग्रहण है। अजा. | 
मेकां ळोहितछुक्ळङ्ष्णां बह्वीः प्रजाः रूजमानां सरूपाः? ( श्वेत० ४।५) ( अपने अनुरूप बहुत | 
सी प्रजा उत्पन्न करने वाली एक लोहित (रज) शुक्ल ( सत्त्व ) कृष्ण ( तम ) वर्णा झजा-वकरी-प्रकृतिं ` 
को एक अज ( वकरा-जीव ) सेवन करता हुआ भोगता है और दुसरा अज उस जुक्तमोगाको त्याग | 
देता है ) इस अन्य शृतिमें प्रधानका अजा 'न जायते इति अजा” शब्दसे ग्रहण किया गया है। बीर | 
'हेतुः प्रकृतिरुच्यते' ( गी० १३।२० ) ( प्रकृति-प्रधानको हेतुरूपसे कहा जाता है ) इत्यादि स्मृतिं | 
है । “यदल्पं तत्‌ जडग्रकृतिकम' 'जो परिच्छिन्न है वह जड़ प्रकृतिसे जन्य है” यह तकं है । इसप्रकार 
उक्त श्रृति, स्मृति ओर तकसे सिद्ध होता है कि प्रधान ही जगतुका कारण है ब्रह्म न हीं । - 


। 
| 
। 
| 
) 
ही, 


त. 
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दन्यस्मिन्नपि सूक्ष्मे सुदुलक्ष्ये च प्रयुज्यते। & न चायं कसिमिश्चिद्रढः | या तु प्रधान 
वादिनां रूढिः सा तेषामेव पारिभाषिकी सती न वेदार्थेनिरूपणे कारणभावं प्रतिपद्यते । 
न च क्रममातरसामान्यात्समानार्थंप्रतिपत्तिर्मवस्यसति तद्रपप्रत्यमिक्षाने। न हयश्वस्थाने 
गां पझ्यन्नश्वोऽयमित्यमूढोऽध्यचस्यति । प्रकरणनिरूपणायां चात्र न परपरिकद्पितं 
प्रधानं प्रतीयते; शरीररूपकचिन्यर्तशृहीतेः । शरीर छात्र रथरूपकचिन्यस्तमव्यक्तराव्देन 
परिगृह्यते । कुतः ? प्रकरणात्परिरोषात्च। तथा ह्यनन्तरातीतो ग्रन्थ आत्मदारीरादीचां 
रथिरथादिरूपकक्लसि दर्शायति--आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु । बुद्धि तु सारथिं 
विद्धि सनः प्रग्रहमेव च । इन्द्रियाणि हयानाहुविषयांस्तेणु गोचरात्‌। आस्मेन्द्रियमनोयुक्तं मोक्तेत्या- 
हुमंनीयिणः ॥? ( का० १।३।३, ४ ) इति । तैश्चेन्द्रियादिभिरखंयतेः संसारमधिगच्छति । 
संयतेस्त्वध्चनः पारं तद्विष्णोः परमं पदमाप्नोतीति दर्शायित्वा, कि तदध्वनः पारं विष्णोः 
परमं पदमित्यस्यामाकाङ्कायां, तेभ्य पव प्रकृतेभ्य इन्द्रियादिभ्यः परत्वेन परमात्मानः 
अध्वनः पारं विष्णोः परमं पदं दशायति- इन्द्रियेभ्यः परा हार्था अथभ्यश्च परं सनः मनसस्तु परा 
बुद्धि द्वरात्मा महान्परः ॥ महतः परमव्यक्तमन्यक्तात्पुरुषः परः। पुरुषान्न, परं किंचित्‌ सा काष्ठा सा 


ITS Te SSSR मति कविमा त 
प्रयुक्त हो सकता है, यह अव्यक्त शब्द किसी अथंमें रूढ नहीं है, जो प्रधान बाय रूढि है 


अर्थात्‌ प्रधान ही अव्यक्त शब्दवाच्य है वह उनकी पारिमाषिक होनेसे अपौरुपेय वेदाथ निरूपण 


करनेमें कारणमावको प्राप्त नहीं हो सकती । वस्तुरूपके प्रत्यमिज्ञान न होनेपर केवळ क्रमकी समा- 
नतासे समान अर्थका ज्ञान नहीं होता । कोई भी बुद्धिमान पुरुष अर्वके स्थानमें वुषमको देखकर 


“यह अश्व है' ऐसा निश्चय नहीं करता, यहाँ प्रकरणका निरूपण करनेपर प्रतिपक्षीसे परिकल्पित 
प्रघानकी प्रतीति नहीं होतो, क्योंकि यहां शरीररूपकके विन्यासका ग्रहण है । निस्सन्देह, यहाँ रथ- 


झूपकसे विन्यस्त शरीरका ही अव्यक्तशब्दसे ग्रहण किया जाता है, क्योंकि प्रकरण और परिशेष हैं । 
कारण कि उसी प्रकार 'आत्मानं रथिनं विद्धि० ( तु आत्माको रथी ओर शरीरको रथ जान, बुद्धिको 
सारथि एवं मनको लगाम समझ, विवेकी पुरुष इन्द्रियोको अरब तथा उनके अइवरूपसे कल्पित किए 


जानेपर विषयोंको उनके मागं बतलाते हैं और शरीर, इन्द्रिय एवं मनसे युक्त आत्माको सोक्ता 
कहते हैं ) यह अव्यवहित अतीत ग्रन्थ आत्मा शरीर आदिमें रथी रथ आदि रूपककी क्लुसि (कल्पना ) 


. दिखलाता है । उन असंयत इन्द्रियादिसे वह जन्म-मरण रूप संसारको प्राप्त होता है और उन संयत 


इन्द्रिय आदिसे जन्म-मरण रहित उस विष्णुके परम पदको प्राप्त होता है, ऐसा दिखलाकर जन्म मरण 
रहित वह विष्णुका परम पद क्या है? इस प्रकार नचिकेताकी यह आकांक्षा होनेपर [यमराज कहते हैं] 
“इन्द्रियेभ्यः परा० ( इन्द्रियोंकों अपेक्षा उनके विषय श्रेष्ठ हैं, विषयोंसे मन श्रेष्ठ है, मनसे बुद्धि पर है 
और बुद्धिसे भी महान्‌ आत्मा ( महत्‌ ) श्रेष्ठ है। महत्‌से अव्यक्त ( सुक्ष्म प्रकृति ) श्रेष्ठ है और 
अव्यक्तसे भो पुरुष पर है । पुरुषसे पर और कुछ नहीं है। वही ( सूक्ष्मत्वकी ) पराकाष्ठा-अवधि है, 
वही परा-उत्कृष्ट गति है ) यह श्रुति उन प्रकृत इन्द्रिय आदिसे पर परमात्माको ही जन्म-मरण रहित 

% “महतः परमब्यक्तम यह न्यत तो. अर्थका बोधक. नहों हो सकता । किसी एक ज्ञात 
पदार्थके स्थान पर उससे भिन्न पदार्थको देखकर उस ज्ञात अर्थका ज्ञान नहों होता, जैसे अश्वके स्थान 
पर गोको देखकर “यह अस्व है, ऐसा ज्ञान किसी विवेकीको नहीं होता, वेसे भ्रुतिस्थक्रममें अव्यक्त' 
शब्दको देखकर सांख्य स्सृति कल्पित प्रधानसे भिन्न शरीररूपी अर्थको जानता हुआ बुद्धिमान पुरुष 
प्रधान विषयक ज्ञानको प्रास नहीं होता। इसलिए प्रकरण भोर परिशेषरूप नियामकके विद्यमान 
होनेसे शरीरका ही अव्यक्त शब्दसे ग्रहण करना चाहिये, क्योंकि श्तिने शरीर आदिमें रय आदिकी 
साहइय कल्पना दिखलाई है । 
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परा गतिः ॥! ( का० १।३।१०, ११ ) इति । ६ तत्र य एवेन्द्रियादयः पूर्वस्यां रथरूपकक- 
स्पनायामश्वादिभचेन प्रकृतास्त एवेह परियुहान्ते प्रकृतद्दानाप्रकृतप्रक्रियापरिष्ारा 
तत्रेन्द्रियमनोवुद्धयस्तावत्पूवंचेह च समानशब्दा एव। अर्था ये दाब्दादयो विषया 
इन्द्रियहयगोचरत्वेन निदिष्टास्तेषां चेन्त्रियेभ्यः परत्वम्‌; इन्द्रियाणां हत्वं विषयाणामति. 
अहत्वम्‌ (दृ० ३।२) इति श्रुतिप्रसिद्धेः। विषयेभ्यश्व मनसः परत्यं; मनोमूलत्वाद्रिप. 
येन्द्रियव्यवह्दारस्य। मनसस्तु परा बुद्धि: । वुद्धि ह्यार्ह्य भोग्यजातं भोक्तारसुपसरपति। 
'बद्धरात्मा महान्परः, यः स 'आत्मानं रथिनं विद्धि’ इति रथित्वेन्रोपक्षिप्त:। कुतः ? आत्म- 
शब्दात । भोक्तुश्च भोगोपकरणात्परत्वोपपत्तः। महत्त्वं चास्य स्वा मित्वादुपपन्नम्‌ | 
नै अथवा-“सनो महान्मतिवरह्मा पृ वुद्धि: ख्यातिरीश्वरः । प्रज्ञा संविचितिश्चैव स्म्रतिश्व परिपव्यते ॥' 
इति स्सृतेः, `यो बह्माणं विदधाति पूर्व यो वे चेदांश्र प्रहिणोति तस्मे' ( इवे० ६।१८ ) इति च 


साप 
विष्णुका परम पद दिखलाती है। उस श्रुतिमें पहले रथरूपककी कल्पनामें अश्‍व आदि रूपये जो 
इन्द्रिय आदि प्रकृत हैं इस प्रकृतकी हानि और अप्रकृत ( प्रधान ) के कल्पनारूप दोषके परिहारके 
लिए उनका ही इस श्रुति वाक्यमें ग्रहण किया जाता है। उनमेंसे इन्द्रिय, मन और बुद्धि तो पूवं 
वाक्यमें और यहाँ ( इन्द्रियेभ्य: परा ) समान शब्दोंसे ही निदिष्ट हैं । अर्थ अर्थात्‌ शब्द आदि विषय 
जो इन्द्रियरूप अइवोके मार्गरूपसे निदिष्ट हैं, उनमें इन्द्रियोंस परत्व है क्योंकि इन्द्रियाणां ग्रहत्वं०' 
( घाण, रसना, वाक्‌ , नेत्र, श्रोत्र, मन, हस्त, त्वक्‌ , इन आठ इन्द्रियोंको श्रृतिने ग्रह कहा है, 
क्योंकि पुरुष पशुको ये इन्द्रियाँ अपने बशमें करती हैं, परन्तु ये इन्द्रियां मी गन्ध, रस, नाम, रूप, 
शब्द, काम, कमं और स्पश आदि विषय सम्बन्धके विना स्वत: इस पुरुष पशुको अपने वशमे नहीं कर 
सकतीं, अतः इन गन्ध आदि आठोंको अतिग्रह कहा है, इसलिए इन्द्रियां ग्रह हैं और विषय अतिग्रह 
हैं ) ऐसा थुतिमें प्रसिद्ध है । विषयोसे मन श्रेष्ठ हैं, क्योंकि विषय और इन्द्रियोंका सम्पूर्ण व्यवहार | 
मनके अधीन है, बुद्धि मनसे श्रेष्ठ है, कारण कि भोग्य समुदाय वुद्धिपर आरूढ होकर मोक्ताके पास 
जाता है । जो 'आस्मानं रथिनं ०? ( आत्माको रथी जान ) इस प्रकार रथीरूपसे निर्दिष्ट महान्‌ आत्मा 
दै वह वुद्धिसे श्रेष्ठ है, क्योंकि श्र तिमें आत्मशब्द हे । मोगकी सामग्री ( बुद्धि आदि ) से भोक्ता उत्कृष्ट 
हो सकता है । स्वामी होनेसे वह महान्‌ भी हो सकता हे । अथवा 'मनो सहान्मति०' ( समष्टि वुद्धि 
मनन शक्ति, माविनिश्चय, व्यापिनी, ब्रह्मा-आत्मा, भोग्य वर्गंका आश्रय, तात्कालिक निश्चय, कोर्ति- 
शक्ति, नियमन शक्ति, त्रेकालिक निश्‍चय, संवित्‌-अभिव्यञ्जिका, चित्‌ एवं स्मृतिं कही जाती 
दै ) इस स्सृतिके अनुसार एवं “यो ब्रह्माणं०? ( जो सृष्टिके आरम्ममें ब्रह्माको उत्पन्न करता है बौर | 
सत्यानन्दी-दीपिका | तल 
& 'आत्मानं रथिनं विद्धि' इस मन्त्रसे रथ रूपकको कल्पनामें अश्‍व आदि खूपसे जिन इखि 
आदिका ग्रहण है, उनका ही (इन्द्रियेभ्यः परा यार्था’ इत्यादि मन्त्रमें ग्रहण है, इससे वे ही प्रकृत हैं 
उनका ग्रहण न करनेसे प्रकृतकी हानि और अप्रकृत प्रधानका कल्पनारूप दोष प्रसक्त होता है । | 
उसके परिहारके लिए अव्यक्त शब्दसे प्रकत शरीरका ग्रहण करना युक्त है अप्रकृत प्रधानका नहीं । | 
'आत्मानं रथिनं विद्धिः इस पूर्व मन्त्रमें तथा 'हुन्दरियेभ्यः परा हार्था' इस उत्तर मन्ञरमें इन्द्रिय, मं | 
और बुद्धि ये शब्द समान हैं और पृव॑मन्‍्त्रमें “विषय” शब्द है एवं उत्तर मन्त्र में 'अथं' शब्द है, _ 
इससे शब्द भेदसे अयंका भेद नहीं है, इसलिए उत्तर मन्त्रमे अर्थ शब्दसे मी विषयका ही ग्रहण करना 
चाहिए । इस प्रकार इन दोनों मन्‍्त्रोंकी एक वाकयता सिद्ध होती है । श्रू तिस्थ परत्व शब्द भोक्ता बिष" 
यक है, क्योंकि भोग्य समुदाय मोक्ताके लिये होता है, अतः मोक्ता भोग्य समुदायसे महान्‌ और श्रेष्ठहै। 
क 'मनो महान्मतिम्रद्या०” ( संकल्परूप शक्तिसे हिरिण्यग्रमंकी बुद्धिका नाम मन है, ह 
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श्रुतेः, या प्रथमजस्य हिरण्यगर्भस्य चुद्धिः सा सर्वासां बुद्धीनां परा प्रतिष्ठा । सेह महा- 
नात्मेत्युच्यते। सा च पूर्वत्र वुद्धियरहणेनेव ग्रहीता सती हिरुगिहोपदिच्यते; तस्या 
अप्यस्मदीयाभ्यो वुद्धिभ्यः परत्वोपपत्तेः। पतस्मिंस्तु पञ्चे परमात्मविषयेणेव परेण 
पुरुषग्रदणेन रथिन आत्मनो ग्रहणं द्रव्यम्‌; परमार्थतः परमात्मविज्ञानात्मनोमेदा- 
भावात्‌ । तदेवं शारीरमेवैकं परिशिष्यते। इतराणीन्द्रियादीनि प्रकृतान्येव परमपद्‌ दि- 
दर्शयिषया समञुक्रामन्परिशिप्यमाणेनेहान्त्येनाव्यक्तदात्द्ेन परिरिष्यमाणं प्रकृतं शारीरं 
द्यतीति गम्यते। इारीरेन्द्रियमनोवुद्धिविषयवेदनासंयुक्तस्य ह्यविद्यावतो भोक्तः 
शरीरादीनां रथादिरूपककल्पनया संसारमोक्षगतिनिरूपणेन प्रत्यगात्मत्रह्मावगतिरिह 
विवक्षिता । तथा च 'एप सवषु भूतेपु गूढोत्मा न प्रकाशते । दस्यते त्वग्रचया डुद्धया सूक्ष्मया 
सूक्ष्मदर्षिमिः ॥' (का० २।३।१२) इति चैप्णवस्य परमपदस्य ढुरवगमत्वमुक्स्वा तदवगमाथ 
योगं दर्शयति- “यच्छेद्वाङमनसी प्राज्ञस्तद्च्छेज्ञान आत्मनि । ज्ञानमात्मनि महति नियच्छेत्तय- 


च्छेच्छान्त आत्मनि ॥' ( का० १५३१३) इति । एतदुक्त भवति--वाचं मनसि संयच्छेत्‌ 


जो उसकी वुद्धिमें वेदोंका आविर्माव करता है) इस श्रुतिके अनुसार प्रथम उत्पन्न हुए हिरण्यगर्भकी 
जो बुद्धि है, वह सम्पूर्ण वृद्धियोंकी परम प्रतिष्ठा है, वही यहाँ महान्‌ आत्मा है, ऐसी कही जाती है। 
पहले मन्त्र ( आत्मानं रथिनं विद्धि ) में पठित बुद्धि शब्दके ग्रहणसे वह गृहीत होनेपर मी यहाँ 
पृथक्‌ उपदिष्ट है, क्योंकि उसमें मी अस्मदादि बुद्धियोंकी अपेक्षासे परत्व उपपन्न है। परन्तु इस पक्षमें 
अन्तिम आनेवाले परमात्मविषयक पुरुषशब्दके ग्रहणसे ही रथी आत्माका ग्रहण समझना चाहिए । 
कारण कि परमार्थसे परमात्मा और विज्ञानात्मामें कोई भेद नहीं है । इस प्रकार उनमें केवल एक 
शरीर ही शेष रह जाता है । यहां ऐसा ज्ञात होता है कि परम पदको दिखलानेकी इच्छासे पूवं मन्त्रमें 
पठित अन्य इन्द्रिय आदिका अनुक्रमसे ग्रहण करती हुई कठ श्रुति यहाँ अवशिष्ट अन्तिम अव्यक्त 
शब्दसे परिशिष्ट प्रकृत शरीरको हो दिखलाती है। अतः शरीर, इन्द्रिय, मन, वद्धि, विषय और 
वेदनासे सम्बद्ध अविद्यावान्‌ भोक्ताके शरीर आदिको रथ आदिके साथ सारय कल्पनाके द्वारा 
संसार गमन और मोक्ष प्राप्तिका निरूपणकर प्रत्यगात्माका ब्रह्मख्पसे ज्ञान कराना ही यहाँ विवक्षित दै। 
और इसीप्रकार 'एप सर्वेघु०' ( सम्पूर्ण मूतोमें छिपा हुआ यह आत्मा प्रकाशमान नहीं होता, यह तो 
सूक्ष्मदर्शी पुरुषों द्वारा अपनी तीब्र एवं सूक्ष्म बुद्धिसे ही देखा जाता है अर्यात्‌ वे ब्रह्माकार वृत्तिसे 
साक्षात्कार करते हैं ) इसप्रकार विष्णुके परम पदको दुविज्ेयता कहकर उसके ज्ञानके लिए 'यच्छे- 
द्वाङमनसी० ( विवेकी पुरुष वाक्‌ इन्द्रियका मनमें लय करे, उसका प्रकाशस्वरूप बुद्धिमें लय करे, 
वृद्धिको महान आत्मामें लीन करे और उसको यान्त आत्मामें नियुक्त करे) इस प्रकार यह श्रुति योगको 


दिखलाती है । इसका तात्पयं यह है--वाणीका मनमें लय करे अर्थात्‌ वाणी आदि वाह्य इन्द्रियोंके 
व्यापारका त्यागकर केवल मनरूपसे अवस्थित रहे । विषयविकल्पाभिमुख मनका भो विकल्पसम्बन्धी 


-दीपिका 
मनोंमें व्याप्त होनेसे महान्‌ है, सन्देह न 00? मति है, महत्त्ववाली होनेसे ब्रह्मा है, 
मोग्य समुदायका आश्रय होनेके कारण नगरी है, निश्चायात्मक होनेसे बुद्धि है, कीति शक्तिवाळी 
होनेसे ख्याति है, नियमन शक्ति होनेसे ईस्वर है, ळोकमें सर्वोत्कृष्ट ज्ञानस्वरूप होनेस प्रज्ञा है, पदायों 
की अमिव्यञ्जिका होनेसे संवित्‌ है, चैतन्य प्रधान होनेसे चिति है, ज्ञात सर्वाथंका अनुसंधान करनेसे 
स्मृति है, इसभ्रकार विद्वानों द्वारा कही जाती है ) इस प्रकार श्रुति एवं स्मृतिमे प्रसिद्ध हिरण्ययमंकी 
बद्धिको महान्‌ आत्मा शब्दसे ग्रहण किया गया है । उसका ग्रहण करनेसे भी श्रुति समन्वित होती है । 
इसप्रकार प्रकरण भोर परिणेषसे अव्यक्त शब्दसे शरीरका ग्रहण करना चाहिए । सांख्य स्मृति कल्पित 
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वागादिबाह्यन्द्रियव्यापारसुत्खज्य मनोमात्रेणावतिष्ठेत । मनोऽपि विषयविकल्पाभिमुख 
चिकल्पदोषद्रनेन ज्ञानशब्दोद्तायां बुद्धावध्यवसायस्वभावायां धारयेत्‌ । तामपि 
बुद्धि महत्यात्मनि भोक्तयंग्रयायां वा बुद्धौ सक्ष्मतापादनेन नियच्छेत्‌। महास्तं त्वात्मानं 
शान्त आत्मनि प्रकरणवति परस्मिन्पुरुषे परस्यां काष्ठायां प्रतिछापयेदिति च । तदेचं 
पूर्वापरालोचनायां नास्त्यत्र परपरिकल्पितस्य प्रधानस्यावकाइाः ॥१॥ 

सृष्ष् तु तदह त्वात्‌ ॥२॥ 

पद्च्छेद्‌-सूक्ष्मम्‌ , तु, तदहंत्वात्‌ । | 

सूज्रार्थ- ( सूक्ष्मम्‌ ) स्थूल शरीरके आरम्मक सूक्ष्मभूत ( सुक्ष्म शरीर ) का अव्यक्त शब्दसे 
ग्रहण है, ( तदहंत्वात्‌ ) क्योंकि वे अव्यक्त शब्दके योग्य हँ । ( तु ) शब्द शङ्का निवृत्त्यथे है । 

४४ उक्तमेतत्प्रकरणपरिरोषाभ्यां शारीरमव्यक्तदान्दं न प्रधानमिति । इद मिदानीमा- 
शाङ्कयते-कथमव्यक्तदाब्दारहत्वं शरीरस्य ? याचता स्थूलत्वात्स्पष्टतरमिद्‌ं शरीर व्यक्तः 
शब्दाह्तमस्पए्वचनस्त्वव्यक्तशान्द इति। अत उत्तरसुच्यते--सक्ष्मं त्विह कारणात्मना 
शरीरं विवक्ष्यते; सूक्ष्मस्याव्यक्तशव्दार्हत्वात्‌ । यद्यपि स्थूलमिदं शरीरं न स्वयमब्यक्त- 
शब्दमर्हति, तथापि तस्य त्वारम्भकं भूतसूक्ष्ममव्यक्तशब्दमहति । प्रतिशब्दश्च विकारे 
इष्टः । यथा 'गोमिः श्रीणीत मत्सरस्‌' ( ऋ० सं० ९।४६।४ ) इति । श्रुतिश्च तदेदं वह्यज्या- 
कृतसासीत्‌' ( छु० १।४।७ ) इतीदमेव व्याङतनामरूपविभिन्नं जगत्प्रागवस्थायां परित्यक्तः 
व्याङ्तनामरूपं बीजशक्त्यवस्थमन्यक्तशाब्दयोग्यं दशयति ॥२॥ 


दोष दशंनसे ज्ञानशव्दसे कथित निश्चयात्मक वृद्धिमें लय करे । उस बृद्धिका मी महानु-आत्मा भोक्तामें 
अथवा समाधिके परिपाकसे उत्पन्न वृद्धिमें अधिक सूक्ष्मता संपादन द्वारा लय करे । और उस महान 
आत्माका प्रकरण प्राप्त अन्तिम काष्ठा-अवघि शान्त आत्मा पर ब्रह्ममें लय करे अर्थात्‌ भे ब्रह्म हूँ 


इसप्रकार अभेदख्पसे स्थितिका अनुभव करे । इसप्रकार पूर्वापर वाक्योंकी पर्यालोचना करने पर सिद्ध 
होता है कि पुर्वपक्षी द्वारा परिकल्पित प्रधानका यहाँ कोई अवकाश ( स्थान ) नहीं है ॥ १ ॥ 


प्रकरण और परिशेषसे यह कहा गया है कि शरीर अव्यक्त शब्द वाच्य है प्रधान नहीं । अब 
यह आशङ्का होती है कि जब स्थूल होनेके कारण यह शरीर अतिस्पष्टरूपसे व्यक्त शब्दके योग्य 
प्रतीत हो रहा है तो वह शरीर अव्यक्त शब्दके योग्य कंसे हो सकता है ? अव्यक्त शब्द तो अस्पष्टकां 
वाचक है । सिद्धान्ती--इसके उत्तरमें कहते हैं कि यहाँ अव्यक्त शब्द द्वारा कारणरूप होनेसे सूम 
शरीर ही विवक्षित है, क्योंकि सूक्ष्म अव्यक्त शब्दके योग्य है । यद्यपि यह स्थूल शरीर स्वयं अव्यक्त 
शब्दके योग्य नहों है, तो भी उसके आरम्मक [ आकाश आदि ] सुक्ष्ममृत अव्यक्त शब्दके योग्य हैं। 
प्रकृति शब्द विकार अर्थे प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, जैसे 'गोमिः श्रीणीत सत्सरम! ( गौके विकार 
दुधके साथ सोम रसका मिश्रण करे ) तो उसी प्रकार यहाँ थुति मी “तद्धेदूं०' ( तब-प्रागवस्थामें यह 
जगत्‌ अव्याकृत-अव्यक्त था ) ऐसा यह परोक्षापरोक्षात्मक व्याकृत भिन्न-भिन्न नाम रूपवाला जगत्‌ 
भी जो कि सृष्टिके पूर्व अपने व्याकृत नाम रूपको परित्याग किया हुआ बीजशक्ति रूप (संस्कार ल्प ) 
से अवस्थित रहता है, उसको ही यहाँ श्रुति अव्यक्त शब्दके योग्य दिखलाती है ॥२॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 


प्रधानका नहीं, क्योंकि प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है । श्र्‌तिका तात्पयं तो केवल जीवको ब्रह्मस्वरूप 
प्रतिपादन करनेमें हैं ॥ १ ॥ 


% जो वस्तु नेत्र आदि इन्द्रिय द्वारा स्पष्ट प्रतीत होती हो वह व्यक्त और जो स्पष्ट प्रतीत न हो | 
बह अव्यक्त कहलाती है । यह स्थूल शरीर तो नेत्र आदि इन्द्रियोंस सबको स्पष्ठरूपसे प्रत्यक्ष है, भतः 
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तद्घीनत्वादथेचत्‌ ॥ ३ ॥ 
पदच्छेद--तदधीनत्वात्‌, अथंवत्‌ । 
सूजाथे--( तदधीनत्वात्‌ ) अव्यक्त ईश्वरके अधीन स्वतन्त्र 

जगत्‌की सा A ता होते सार्थक मी है। त्ष लतत सार) 

अच्राह- यदि जगदिदमनभिन्यक्तनामरूपं वीजात्मकं प्रागवस्थमव्यक्तशब्दाह- 
मभ्युपगम्येत, तदात्मना च शारीरस्याप्यव्यक्तराव्दाहंत्वं प्रतिशायेत, स॒ एव तहिं 
प्रधानकारणवाद एवं सत्यापद्येत। अस्यैच जगतः प्रागवस्थायाः प्रधानत्वेनाभ्युपग- 
गादिति । ४ अन्रोच्यते-यदि वयं स्वतन्त्रां कांचित्मागवस्थां जगतः कारणत्वेनाभ्यु- 
पगच्छेम, प्रसञ्ज॑येम तदा प्रधानकारणवादम्‌। परमेश्वराघीना त्वियमस्माभिः प्राग- 
वस्था जगतोऽभ्युपगस्यते, न स्वतन्त्रा । सा चावश्याभ्युपगन्तव्या । अर्थवती हि खा । 
न हि तया विना परमेश्वरस्य सष्टुत्वं सिद्ध्यति; शक्तिरहितस्य तस्य प्रचृत्त्यज्ञपपत्तेः। 


सुक्तानां च पुनरुत्पत्तिः । कुतः ! विद्यया तस्या वीजशक्तोर्दाहात्‌ । अविद्यात्मिका हि 


यहाँ पूर्वंपक्षी कहते हैँ--अनसिव्यक्त नामख्प वाला, ूर्वावस्थामें स्थित बीजात्मक यह जगत्‌ 
यदि अव्यक्त शब्दके योग्य माना जाय और उसरूपसे शरीरमें भी अव्यक्त शब्दकी प्रयुक्तिकी प्रतिज्ञा की 
जाय तो ऐसा माननेसे उसी प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति हो जायगी, क्योंकि सांख्यवादीने इस 
जगत्की प्रागवस्था ( कारणवस्था ) को ही प्रधानरूपसे स्वीकार किया है। सिद्धान्ती--इस विषयमें 
कहते हैं---यदि हम जगत्के कारणरूपसे किंसी एक स्वतन्त्र प्रागवस्थाको स्वीकार करें तो हम प्रधान 
कारणवादके अनुयायी हो प्रकते हूँ, परन्तु हम तो जगत्‌की इस प्रागवस्था ( कारणावस्था ) को 
परमेश्वरके अधीन स्वीकार करते हैं, स्वतन्त्र नहीं, वह तो अवश्य स्वीकार करनी चाहिए, क्योंकि 
वह प्रयोजन वाळी है । उसके विना निगुण निष्क्रिय परमेश्वर स्रष्टा सिद्ध नहीं हो सकता, कारण 

सत्यानन्दी-दीपिका 

उसे अव्यक्त नहीं कहा जा सकता । यह पूवपक्षीका आशय है । सिद्धान्ती --यद्यपि यह ठीक है, तो भी 
कार्य और कारणके अभिन्न होनेसे मूळ प्रकृति वाचक अव्यक्त छाब्दसे कायं लक्ष्य होता है । जंसे 
“शोसिः श्रीणीत मत्सरम? इस उद्धृत श्रुतिसि यह दिखलाया गया है कि प्रकृति वाचक ग्रो शब्द अपने 
विकार दूधभें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है अन्यथा प्रकृति गौके साथ सोम रसका मिश्रण होना असंभव 
है । जैसे यहाँ प्रकृति गौ शब्द समानरूपसे गो और स्व विकार दुघमें प्रयुक्त होता है, वेसे आकाश 
आदि सुक्ष्म भूतात्मक सूक्ष्म शरीर जो स्थूल शरीरका कारण है, उसमें अव्यक्त शब्दका प्रयोग होता है 
तो यहाँ मी प्रकृति वाचक अव्यक्तशब्द समानरूपसे सूक्ष्मशरीर और स्वविकार स्थूलशरीरमें प्रयुक्त 
होना युक्त है ॥२॥ 

७ यह जो सुख दुःख मोहात्मक जगत्‌ है, वह सुखदुःखमोहात्मक कारणसे ही उत्पन्न होने 
योग्य है, क्योंकि कायं कारणात्मक होता है। इसमें सुखात्मकता सत्त्वसे, दुःखात्मकता रजसे और 
मोहात्मकता तमसे है । सत्त्व, रज और तमोमय कारणावस्थाका नाम सांख्यमतमें प्रधान है । जगत्‌- 
की कारणावस्था मायाके स्वीकार करनेसे प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति नहीं हो सकती, क्योंकि वेदान्त- 
सिद्धान्तमें माया अनित्य, अनिवंचनीय, मिथ्या और परतन्त्र है, जब कि सांख्यमतमें प्रधान नित्य 
निवंचनीय, सत्य और स्वतन्त्र है । कारणावस्या अव्यक्त मायाको हम स्वतन्त्र कारण नहीं मानते 
तो प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति कैसे हो सकती दै? किन्तु अव्याकृत नामल्पात्मक कारणावस्था 
मायाको हम परमेश्वरके अधीन मानते हैं, बन्ध और मोक्षकी व्यवस्याके किए भी मायाको मानते हैं, 
अन्यया असङ्गं एक आत्मामें बन्ध मोक्ष व्यवस्था अनुपपन्न है । 


२८८ प्रह्मस्जञ-शाह्ररभाष्य [ आ० १ पा० ४ 


वीजदाक्तिरव्यक्तशब्दनिदश्या परमेश्वराश्रया मायामयी महाखुपुप्तिः यस्यां स्वरूप- 
प्रतिवोधरहिताः शेरते संसारिणो जीवाः। तदतद्व्यक्त॑ कचिदाकारारन्दनि दिपरम्‌ 
'पुतस्मिन्नु खल्वक्षरे गार्ग्याकाश ओतइच प्रोतइच' ( ज्वु००।८।११ ) इति श्रुतेः । कचिदक्षरशाब्दो- 
दितम्‌; ‘अक्षरात्परतः पर: ( मु० २।१।२ ) इति श्रृतेः। कचिन्मायेति सूचितम्‌; 'मायां तु 
प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ ( इवे० ४।१०) इति अन्त्रवर्णात्‌। अव्यक्ता हि सा माया, 
तर्तवान्य्वनिरूपणस्याराक्यरचात्‌ । तदिदं ‘महतः परमव्यक्तम' इत्युक्तम्‌; अव्यक्तप्रभ- 
वत्वान्महतः, यदा हेरण्यगर्सी वुद्धिमेहान्‌, यदा तु जीवो महान्‌, तदाप्यव्यक्ताधीन- 


as a Mek ० > 


त्वाजीवभावस्य महतः परमञ्यत्तम्‌ इत्युक्तम्‌ । अचिद्या द्यव्यक्तम्‌ । अविद्यावत्त्वेनेव 


जीवस्य सर्वः संव्यवहारः संततो वर्तते। तच्चाव्यक्तगतं महतः परत्वमभेदोपचारात्त- 


हिकारे शारीरे परिकल्प्यते । सत्यपि शरीरवदिन्द्रयादीनाँ तह्विकारत्वाविशेषे शरीर सयै- ' 


वाभेदोपचाराद्व्यक्तशाव्देन ्रहणम्‌ , इन्द्रियादीनां स्वराञ्दैरेच शृहीतत्वात्परिरिष्टत्वाञ्च 
शरीरस्य । अन्ये तु चर्णयन्ति-द्विचिघं हि शारीरं स्थूलं सूक्ष्म च। स्थूलं यदिद्मुप- 
ळभ्यते। सूक्ष्म यदुत्तरत्र चक्ष्यते--'तदन्तरभ्रतिपत्तौ रंहति संपरिप्वक्तः प्रश्ननिरूपणाभ्याम! 
( दृ० ३।।।१) इति। तच्चोभयमपि इारीरमविदोषात्पूर्चत्र रथत्वेन संकीतितम। 
इह तु साक्ष्ममव्यक्तशब्देन परिगुह्यते; सक्ष्मस्याव्यक्तराब्दार्हत्वात्‌। तद्धीन- 
स्वाच्च चन्धमोक्षव्यवहारस्य जीवात्तस्य परत्वम्‌। यथार्थाधीनत्वादिन्द्रियव्यापा- 


कि शक्ति रहित परमेश्वरमे प्रवृत्ति उपपन्न नहीं हो सकती । मुक्त पुरुषोंके बन्धकी पुनः उत्पत्ति नहीं 
होती, क्योंकि विद्यासे उस बीज शक्तिका नाश ( वाध ) हो जाता है। अविद्यात्मक यह बीजशक्ति 
अव्यक्तशब्दसे निदिष्ट है, परमेश्वरके आश्रित मायामयी एवं महासुषुप्ति है, जिसमें स्वरूप ज्ञानसे 
रहित संसारी जीव सोते हैं । वह अव्यक्त कहींपर 'एतस्मिन्नु० ( हे गागि | इस अक्षरें ही आकाश 
ओत-प्रोत है ) इस श्रुतिमें आकाश शब्दसे निदिष्ट है। और कहीं पर 'अक्षरात्परतः परः० ( सर्वश्रेष्ठ 
अक्षरसे भी उत्कृष्ट है ) इस श्रृतिसे अक्षर शब्दसे वर्णित है। कहीं पर 'मायां तु० ( प्रकृतिको तो 
माया जाने और महेश्वरको मायावी ) इस मन्त्रमें माया शब्दसे सूचित है । वह माया अव्यक्त ही है, 
क्योंकि वह सद्रूप है अथवा असद्गप है, ब्रह्म से अभिन्न है अथवा भिन्न, इसप्रकार उसका निरूपण 
नहीं किया जा सकता । यदि महतूका अथं हिरण्यगभंकी बुद्धि हो तो अव्यक्तसे महत्‌ उत्पन्न होता है. 
इसलिए “महतः परमव्यक्तम! ( महत्से अव्यक्त उत्कृष्ट है ) यहाँ पर वही पूर्वास्था कही गई है। 
यदि महत्‌का अथ जीव हो तो भी जीवभाव अव्यक्तके अधीन होनेसे 'महत्से अव्यक्त श्रेष्ठ है? अर्थात्‌ 
अव्यक्तमें जीवसे परत्व कथन युक्त है। निश्‍चय यह अविद्या अव्यक्त है, अविद्योपाधि युक्त होनेसे ही 
जीवके सब व्यवहार सदा होते रहते हैं । अव्यक्तमें जो महत्से परत्व है उसकी अभेदोपचारसे उसके 
विकार शरीरमे कल्पना की जाती है। यद्यपि शरीरके समान इन्द्रिय आदिमें भी [अव्यक्त] विकारत्व 
समान है, तो भी अमेदोपचारसे अव्यक्त शब्दसे शरीरका ही ग्रहण होता है, क्योंकि इन्द्रिय आदिका 
[ इन्द्रियेभ्यः ] अपने वाचक राब्दसे ही ग्रहण किया गया है। केवल शरीर ही अवशिष्ट है [ अत) 
उसका अव्यक्त दाब्दसे ग्रहण होता है ] । कुछ दूसरे आचायं तो इस प्रकार वर्णन करते हैं कि घरीर 
दो प्रकारका है स्थूल और सूक्ष्म । [ नेत्र आदिसे ] जो यह उपलब्ध होता है वह स्थूळ है और जो 
सूक्ष्म है उसे आगे “तदुन्तरप्रतिपत्तौ०' इस सूत्रमें कहा जायगा । थे दोनों शरीर समानरूरसे पूव 
वाक्य (आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु ) में रथरूपसे कहे गये हैं । [ इन्द्रियेभ्यः परा ह्र्था ] 
इस उत्तर मन्त्रमें अव्यक्त शब्दसे केवळ सूक्ष्म शरीरका ग्रहण किया जाता है, क्योंकि सुक्ष्म अव्यक्त 
शब्दके योग्य है । जैसे इन्द्रियोंका व्यापार अर्था-शव्दादि विषयोंके कधीन होनेसे अर्थामे इन्द्रिय 
परत्व है, वेसे बन्ध और मोक्ष व्यवहार सूक्ष्म शरीरके अधीन होनेसे उसमें जीबसे परत्व है। 
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अधि० १ खू० ३ ] भाषाचुचाद-सत्यानन्दी-दीपिकासित २८९ 


रस्येन्त्रियेभ्यः परत्वमर्थानामिति। # तैस्वेद्वक्तव्यम्‌-अविशेषेण दारीरद्वयस्य पूर्वत्र रथ- 
त्वेन संकीतितत्वात्समानयो: प्रकततत्वपरिशिष्टत्वयोः कथं सूक्ष्ममेव शरीरमिह गृह्यते,न पुनः 
स्थूळमपीति। आस्नातस्याथ प्रतिपत्तुं भवामः, राम्नातं पर्यनुयोक्त म। आम्नातं चाव्यक्त- 
पदं सूक्ष्ममेव प्रतिपादयितुं शक्नोति, नेतरत्‌; व्यक्तत्वात्तस्येति चेत्‌-न; एकवाक्यताधी- 
नत्वादर्थंप्रतिपत्तेः न हीमे पूर्वोत्तरे आम्नाते पकवाक्यतामनापद्य कंचिदर्थ प्रतिपादयतः; 
प्रकृतहानाप्रकूतप्रक्रियाप्रसङ्गात्‌। न चाकाङ्गामन्तरेणेकचाक्यताप्रतिपत्तिर र्ति। तत्राविशि- 
छायां शरीरद्वयस्य ग्राह्यात्वाकाङ्कायां यथाकाल संबन्धे ऽनभ्युपगम्यमान पकचाक्यतेव बा- 
चिता अचति, कुत आम्नातस्याथंप्रतिपत्तिः?#; न चैवं मन्तव्यम्‌-दुःशोचत्वात्सुक्षमस्यैव दारीर- 
स्येह ग्रहणं स्थूलस्य तु दष्टवीभत्सतया सुशोधत्वाद्रदणमिति। यतो नैवेह शोधनं कस्यचि- 
द्विवक्ष्यते। न हात्र शोधनविधायि किचिदाख्यातमस्ति। अनन्तरनिर्दिष्त्वात्तु कि तद्विष्णोः 


सिद्धान्ती--वृत्तिकारके मतका निराकरण करते हैं-परन्तु उनसे यह कहना चाहिए कि पूवंवाक्य 

[ आत्मन रथिनं विद्धि ] में रथरूपसे दोनों शरीरोंका समानरूपसे कथन होनेके कारण दोनोंमें 
प्रकृतत्व परिशिष्टत्व समान है तो यहाँ अव्यक्तन्दसे केवल सूक्ष्मश्रीरका ही ग्रहण क्यों किया जाता 
है और स्थूलका क्‍यों नहीं ? हम वेदका अर्थ जानने-ग्रहण करनेमें समथ हैं परन्तु वेदपर ( ननु नच ) 
नहीं कर सकते, वेदोक्त अव्यक्त शब्द सूक्ष्मका ही प्रतिपादन कर सकता है स्थूलका नहीं, क्योंकि वह 
व्यक्त है, ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, कारण कि अथंज्ञान एक वाक्यताके अधीन है । ये 
दोनों पूवं और उत्तर श्रुति वाक्य एक वाक्यता प्राप्त किये विना किसी मी अर्थका प्रतिपादन नहीं कर 
सकते, अन्यथा प्रकृतकी हानि ओर अपकृत प्रक्रियाका प्रसङ्ग होगा अर्थात्‌ अव्यक्त शब्दसे प्रकृत 
स्थूलशरीरका ग्रहण न करना अप्रकृत सुक्ष्म भूतात्मक सुक्ष्म शरीरका ग्रहण करना, यह प्रकृत हानि 
अप्रकृत प्रक्रिया रूप दोष प्रसक्त होगा । ओर आकांक्षाके विना एक वाकयताका बोध नहीं होता । 
उन पूर्वोत्तर वाक्योंमें दोनों शरीरोंकी ग्राह्यत्वाकांक्षा समान होनेपर आकांक्षाके अनुसार सम्बन्ध 
स्वीकार न करे तो एक वाक्यता ही बाधित हो जायगी, तो श्रृत्यथंका बोध कैसे होगा ? इस प्रकार नहीं 
मानना चाहिए कि अनात्मत्व निश्चयरूप शोधन दुष्कर होनेसे सूक्ष्म शरीरका ही यहाँ ग्रहण है, नाना 
दोषोंसे दूषित प्रत्यक्ष घृणाका विषय होनेसे अनामत्व निश्‍चयरूप शोधन सुकर होनेके कारण स्थूल 
शरीरका ग्रहण नही है, क्योंकि यहाँ प्रकरणमें किसीका शोधन विवक्षित नहीं है, कारण कि यहाँ 
शोधनका विधान करनेवाला कोई क्रियापद नहीं है । विष्णुका परम पद क्या है ? (आत्मनं रथिनं 
विद्धि) इस वाक्यके अनन्तर निर्दिष्ट होनेसे वही यहाँ विवक्षित है । क्योंकि यह इससे पर है, यह 


सत्यानन्दी-दीपिका 
» वाक्योंकी परस्पर आकांक्षा होनेसे ही एक वाक्यता होती है, और उससे अर्थका ज्ञान होता 
है, अन्यथा अथंबोध नहीं होगा । अतः 'शरीरं रथमेव तु' इस प्रकृत शरीर द्वयका ग्रहण 'इन्द्रियेम्यः 
परा' इस मन्त्रमें किस पदसे है और अव्यक्तशन्दसे क्या ग्राह्य है? इस प्रकार दो आकांक्षाओंके होनेसे 
पूर्वोत्तर वाक्योंमें एक वाक्यता सम्मव है । शरीरशब्दसे प्रकृत दोनों ही शरीर ग्राह्य छपसे आकांक्षाओके 
समान विषय हैं । अव्यक्तशब्दसे दोनों शरीरोंका ग्रहण प्राप्त है। यदि आकांक्षाके अनुसार अन्वय 


स्वीकार न करें, तो अव्यक्तशब्दसे केवळ सुक्मञ्चरीरका ग्रहण होगा स्थूलशरीरका नहीं, फिर तो एक 
वाक्यताका वाघ हो जायगा । इसलिये अव्यक्तञन्दसे प्रकृत स्थूलशरीर ही ग्राह्य है । | 
क्र्यदि वृत्तिकारके मतसे अव्यक्तशब्दसे सूक्ष्म शरीरका मी ग्रहण हो तो हमारी कोई हानि 
नहीं है, क्योंकि अव्यक्तशब्दसे सूक्ष्मशरीरका ग्रहण करनेपर मी अनुमान निरूपित प्रधानका तो 
अव्यक्तशब्दसे किसी प्रकार भी ग्रहण नहीं हो सकता है ॥३॥ 
३७ 


३१९० ्रह्सूतर-दाङ्करभाष्य [ आ० १ पा० ४ 


परमं पदमितीद्मिह विवक्ष्यते । तथाहीदमस्मात्परमिदसस्मात्परमित्युकत्या 'पुरुषाक्षपर 
किंचित्‌'इत्याह । सर्वथापि त्वानुमानिकनिराकरणोपपत्ते स्तथा नामास्तु,न नः किचिच्छियते३ 
शेयत्वावचनाच ॥ ४ ॥ 
पद्च्छेद- श्ेयत्वावचनात्‌, च । 
सूचार्थ--इस प्रकरणमें अव्यक्तको ज्ञेय नहीं कहा गया है, इससे भी इस श्रुतिमें अव्यक्त. 
शब्दसे प्रधानका ग्रहण नहीं है । 
#शे यत्वेन च सांख्यैः प्रधान स्मर्यते गुणपुरुषान्तरज्ञानात्केवल्यमिति वदद्धि। न 
हि गुणस्वरूपमश्ञात्वा गुणेभ्यः पुरुषस्यान्तरं शक्यं ज्ञातुमिति । क्चिच्य विभूतिविशेष- 
रततये प्रधानं ज्ञेयमिति स्मरन्ति । न चेदमिहाव्यक्त शे यत्वेनोच्यते। पदमात्रं द्यव्यक्तशब्दः | 
नेहाव्यक्त ज्ञातव्यसुपासितव्यं चेति वाक्यमरिति। न चानुपदिष्टं पदाथंज्ञानं पुरुषार्थः 
मिति शक्यं प्रतिपत्तुम्‌ । तस्मादपि नाव्यक्तदाव्देन प्रधानमभिधीयते। अस्माकं तु रथरूप- 
कक्लप्तशरीराद्यबुसरणेन विष्णोरेच परमं पदं दर्शायितुमयसुपन्याख इत्यनवद्यम्‌ ॥४॥ 
षदतीति चेन्न प्राशो हि प्रकरणात्‌ ॥५॥ 
पद्च्छेद्‌-वदति, इति, चेत्‌, न, राज्ञः, हि, प्रकरणात्‌ । 
सुन्राथ--( बदति ) “महतः परं धुवं निचाय्य’ यह उत्तर वाक्य प्रधानको ज्ञेय कहता है, | 
(इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, ( प्रकरणात्‌ ) क्योंकि “पुरुषान्न पर! इस आत्मप्रक- 
रणसे ( ध्राज्ञो हि ) परमात्मा ही यहाँ ज्ञेयरूपसे निदिष्ट है । | | 
अत्राह सांख्यः-- शियत्वावचनात' इत्यसिद्धम्‌ , कथम्‌ ? ऽन साज्यः_ शंयत्वावचनात' इत्यसिद्धम्‌ , कथम्‌ ! शूयते छुत्तरजाव्यक्तशब्दोः ह्यत्तरञ्ाव्यक्तशाब्दोः ' 
इससे पर है अर्थात्‌ इन्द्रियोसे उसके विषय श्रेष्ठ हैं, विषयोंसे मन श्रेष्ट है, इस प्रकार कहकर 'पुरुषान्न० 
( पुरुषसे कुछ श्रेष्ठ नहीं है ) ऐसा श्र ति कहती है। सब प्रकारसे अनुमान निरूपित प्रधानका निरा- । 
करण उपपन्न होता है तो भले ऐसा हो, इससे हमारी कुछ भी हानि नहीं है ॥३॥ | 
सत्त्व आदि गुण ओर पुरुषके भेदज्ञानसे मोक्ष होता है, ऐसा कथन करनेवाले सांख्यमतानुयायी | 
विद्वान्‌ प्रधानका ज्ेयरूपसे स्मरण करते हूँ, क्योंकि सत्त्वादि गुणोंके स्वरूप जाने विना केवल गुणोसे | 
पुरुषका भेद नहीं जाना जा सकता । अणिमा आदि ऐस्वयं प्राप्तिके लिए प्रधान ज्ञेय है, ऐसा भी 
` कहाँ कहीं स्मृतिमें कहते हैं । परन्तु [ महतः परमव्यक्तम्‌ ] इस मन्त्रमे अव्यक्तको शेयरूपसे नहीं कहा | 
दै, यहाँ अव्यक्तशब्द केवल एक पद है। अव्यक्त ज्ञातव्य है वा उपासितव्य है, यहाँ कोई ऐसा विधायक | 
वाक्य नहीं है। और अनुपदिष्ट पदार्थज्ञान पुरुषाथं है ऐसा नहीं जाना जा सकता । इससे भी | 
ना प्रधानका अभिधान नहीं करती, हमारे मतमें तो रथके साइस्यसे कल्पित ब | 
आदिका अनुसरणकर कोई | 
दोष नहीं है 20 विष्णुका ही परम पद दिखलानेके लिए यह उपन्यास है, इस प्रकार | 
यहाँ सांख्य कहते है--'शेयत्वावचनात? यह हेतु असिंद्ध है, क्योंकि 'अदब्दमस्प्शम०' | 
जो अशब्द, अस्पदा, अख्प, अव्यय, रसहीन, नित्य तथा गन्धरहित है । जो अनादि, अनन्त, महत्‌ | 
सत्यानन्दी दोपिका | 
#अ्रधान श्रू ति-तात्पयंका विषय न होनेसे ज्ञेय नहीं है और अव्यक्तशब्द वाच्य भी नहीं है। | 
रन्छु शरीर भी तो शैयरूपसे पठित नहीं है तो उसका यहाँ ग्रहण क्यों किया जाता है? हमारे मतें | 
तो केवळ विष्णुपद ज्ञेय है, उसके दशनके लिए अव्यक्तदाब्दसे स्थूलशरीरका ग्रहण करनेमें कोई 





दोष नहीं है ॥४॥ 
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दितस्य प्रधानस्य ज्ञेयत्ववचनम्‌--अशब्दमस्पशमरूपमब्ययं तथाऽरसं नित्यमगन्धवच्च यत्‌ । 
अनाद्यनन्तं महतः परं भ्रुवं निचाय्य तं शत्युमुखास््रमुच्यते ॥' ( का० २।३।१५ ) इति। अत्र हि 
यादा शाब्दादिहीनं प्रधानं महतः परं स्सृतो निरूपितम्‌, तादृशमेव निचाय्यत्वेन निर्दिष्टम्‌, 
तस्मात्प्रधानमेवेदम्‌, तदेव चाव्यक्तशब्द्निर्दिएमिति। अन्न बूमः-नेह प्रधानं निचाय्यत्वेन 
निर्दिष्टम्‌ । प्राज्ञो हीह परमात्मा निचाय्यत्वेन निर्दिष्ट इति गस्यते। कुतः ? प्रकरणात्‌ । 
प्राज्ञस्य हि प्रकरणं चिततं वतते; ‘पुरुषान्न परं किंचित्‌ सा काष्टा सा परा गतिः? इत्यादिनिदशात्‌, 
“एप सर्वेपु भूतेषु यूढोत्मा न प्रकाशते' इति च दुर्शातत्ववचनेन तस्यैव क्षेयत्वाकाङ्कणात्‌ । 
“यच्छेद्वाङ्मनसी प्राज्ञ" इति च तज्ज्ञानायेव वागादिसंयमस्य विहितत्वात्‌, मृत्युमुखप्रमोक्ष- 
णफळत्वाच्य। नहि प्रधानमात्रं निचाय्य सृत्युमुखात्प्रमुच्यत इति सांख्यैरिष्यते। चेतनात्म- 
विज्ञानाद्धि मृत्युमुखात्प्रमुच्यत इति तेषामभ्युपगमः। सेषु वेदान्तेषु प्राञचस्यैवात्मनोऽ- 
शाब्दादिधमेत्वमभिळप्यते । तस्मान्न प्रधानस्यात्र शेयत्वमव्यक्तदान्दनिर्दिष्टत्वं वा ॥५॥ 


त्रयाणामेव चेवश्चुपन्यासः प्रश्नश्च ॥ ६ ॥ 
पदच्छेद-- त्रयाणाम्‌, एव, च, एवम्‌, उपन्यासः, प्रस्नः, च । 
सुजाथे--( एवम्‌ ) पूवं और उत्तर वाक्योके पर्यालोचनसे ( त्रयाणामेव ) अग्नि, जीव और 
परमात्मा इन तीनोंका ही ( उपन्यास ) वक्तव्परूपसे उपन्यास है । ( प्रस्नश्च ) और प्रश्न भी उनके 
विषयमें है, इसलिए प्रधान अव्यक्तशब्द वाच्य नहीं है । 
# इतञ्च न प्रधानस्याव्यक्तरात्दचाच्यरवं ज्ञेयत्वं चा । यस्मात्त्रयाणामेव पदार्थाना- 


सग्निज्ञीवपरमात्मनामस्मिन्प्रन्थे कठवली पु वरप्रदान सामर्थ्याद्वक्तव्यतयोपन्याखो इच्यते। 


से पर, निश्चल है उस तत्त्वका ज्ञान प्राकर पुरुष मृत्युमुखसे छूट जाता है) इस उत्तरवाक्यनें 
अव्यक्तशन्दसे प्रतिपादित प्रधानका ज्ञयरूपसे कथन है। सांख्यस्मृतिमें शब्द आदि रहित महत्से 
पर प्रधानका जेसा निरूपण है वेसा ही यहाँ ज्ञेयरूपसे निर्देश है। इसलिए यह प्रधान ही है और 
वही यहाँ [ महतः परमव्यक्तम्‌ ] अव्यक्तशब्दसे निर्दिष्ट है। सिद्धान्ती--यहाँ हम कहते हँ--इस 
मन्त्र [ 'अशब्दमस्पशंम' ] मे प्रधान ज्ञेयरूपसे निर्दिष्ट नहीं है, किन्तु प्राज्ञ परमात्मा ही यहां ज्ञेयरूपसे 
निर्दिष्ट है ऐसा ज्ञात होत्ता है । किससे ? इससे कि उसका प्रकरण है । प्राज्ञका ही विस्तृत प्रकरण चला 
हुमा है, “पुरुषान्न' ( पुरुषसे कुछ श्रेष्ठ नहीं है, वह परम सीमा है वह परम गति है ) इत्यादि निर्देश 
है । “पुष सर्वेपु०” ( सभ्मूर्ण भूतोंमें छिपा हुआ यह आत्मा प्रकाशित नहीं होता ) इस प्रकार दुर्शानत्व 
कथनसे उसको हो ज्ञेयल्पसे आकांक्षा होती है, तथा 'यच्छेद्वाङमनसी०' ( विवेकी पुरुष वाणीका भनमें 
लय करे ) इस प्रकार उसके ज्ञानके लिये हो वाणी आदिके संयमका विधान किया है, मृत्युमुखसे 
छुटकारा पाना ही ज्ञानका फल है । परन्तु सांख्योंने यह स्वीकार नहीं किया कि केवल प्र धानके ज्ञानसे 
मृत्युमुखसे मुक्त होता है । वे तो यह स्वीकार करते हैं कि चेतन आत्मके ज्ञानसे ही मृत्युमुखसे मुक्त 
होता है। सम्पूर्ण वेदान्तोंमें प्राज्ञ परमात्मामें ही अशब्दत्व आदि घर्मोका कथन है। इसलिए यहाँ प्रधान 
न ज्ञेय है और न अव्यक्तशन्दसे निदिष्ट ही है ॥ ५॥ 

और इस कारणसे भी प्रधान अव्यक्तशन्द वाच्य अथवा ज्ञेय नहीं है, क्योंकि वर प्रदान 
सामथ्यंसे इस कठवल्लो ग्रन्यमें वक्तव्यलूपसे अग्नि, जीव और परमात्मा इन तीन पदार्थोका ही 

. सत्यानन्दी-दीपिका 

& इस कठवल्ली ग्रन्यमें प्रघानके विषयमें न प्रश्‍न है ओर न उत्तर ही, इससे भी प्रधान 

अव्यक्तशब्द वाच्य नहीं है । इसी बात को 'न्रयाणामेव' इस सूत्रसे भगवान्‌ सूत्रकार दिखळाते हैं । 


न्य 
२९२ ब्रह्मसूज-दाइुरभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


तद्विषय एव च प्रश्‍नः। नातोऽन्यस्य प्रश्‍न उपन्यासो चाऽस्ति। तन्न तावत्‌ 'स त्वमझिस्वग्ये. | 
अध्येषि शत्यो प्रनूहि तं श्वइधानाय मह्यस' ( का० १।१।१३ ) इत्यग्लिविषयः प्रदनः । 'येयं प्रेते. 
विचिकित्सा मदुष्येऽस्तीत्येके नायमस्तीति चेके । पतद्वियामनुशिए्स्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ॥' 
( का० १।१।२० ) इति जीवविषयः प्रइजः । 'अन्यन्न धर्मादन्यन्नाधर्मादन्यत्रास्मात्कृताकृतात्‌ | 
अन्यन्न भूताच्च मव्याच्च यत्तर्पञ्यसि तद्वद ॥' ( का० १।२।१४ ) इति परम्रात्मविषयः । प्रति- 

' चचनमपि 'लोकादिमसिं तसुवाच तस्मे या इष्टका यावतीर्वा यथा वा ।' (का० १।१।१५) इत्यग्नि- 
विषयम्‌ । 'हन्त त इदं प्रवक्ष्यासि ग॒ह्यं ब्रह्म सनातनम्‌ । यथा च सरणं प्राप्य आत्मा सवति गौतम ॥ | 
योनिसन्ये प्रपद्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । स्थाणुमन्येऽचुसंयन्ति यथाकमं यथाश्षुतस्‌? (का० २।५।६,७) | 
इति । व्यवहितं जीवविषयम्‌ । “न जायते भ्रियते वा विपश्चित्‌, ( का० १।२।१८ ) इत्यादिवहु- | 
प्रपञ्चं परमात्मविषयम्‌। नेवं प्रधानविषयः प्रदनोऽस्ति;अपृष्टत्वाश्चादुपन्यखनीयत्चं तस्येति। 
अन्ञाह--योऽयमात्मविषयः प्रश्नो येयं प्रेते विचिकित्सा मञुष्येऽस्तीति, कि स एवायम्‌ 
“अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मात' इति पुनरनुङष्यते, किया ततोऽन्यो ऽयसपूर्वः भरन उत्थाप्यत इति। 
& किंचातः ख एवायं प्रश्‍नः पुनरजुक्कष्यत इति यद्युच्येत, ङ योरात्मचिषययोः प्रस्नयोरेकता- | 
उपन्यास देखा जाता है और तद्विषयक ही प्रश्न है, इससे अन्यका प्रश्‍न अथवा उपन्यास नहीं है । 
उनमेंसे 'स त्वमझि०' ( नचिकेता- हे मृत्यो ! तुम स्वगंके साधन भूत अग्निको जानते हो, सो मुझ 
श्रद्धालके प्रति उसका वर्णन करो ) यह अग्निविषयक प्रश्‍न है । “ययं प्रेते०' ( मृतक मनुष्यके विषयमे 
जो यह सन्देह है- कुछ लोग कहते हैं कि देह आदि संघातसे अतिरिक्त देहान्तर सम्बन्धी आत्मा 
है, कुछ एक कहते हैं कि इस प्रकारका आत्मा नहों है, तुमसे उपदेशको प्राप्त हुआ मैं इसे जान | 
सके वरोमें शेष यह तीसरा वर है ) यह जीवविषयक प्रश्‍न है । अन्यन्न धर्साद्‌०' ( जो धमसे भिन्न, 
अघमसे भिन्न, कायं-कारणसे अन्य, भूत, भविष्यत्‌ एवं वतंमानसे अन्य है ऐसा तुम जिसे देखते | 
हो उसे मुझसे कहो ) यह परमात्मविषथक प्रश्‍न है। प्रतिवचन भी “लोकादिमझि०' ( तब यमराजने | 
लोकोके कारणभूत उस अग्निका तथा उसके चयन करनेमें जसे कौर जितनी ईटे होती हैं ओर जि | 
प्रकार स्थण्डिलमें उसका चयन किया जाता है उन सबका नचिकेताके प्रति वर्णन कर दिया ) यह 
अग्नि विषयक उत्तर है । 'हन्त त इदं ०” ( हे गौतम ! अव मैं फिर भी तुम्हारे प्रति उस गुह्य बौर | 
सनातन ब्रह्मका वर्णन करूँगा, तथा [ ब्रह्माको न जाननेसे ] मरणको प्राप्त होनेपर आत्मा जेसा हो 
जाता है [ वह भी वताऊंग़ा ] । अपने कमं और ज्ञानके अनुसार कितने देही तो शरीर धारण 
करनेके लिये किसी योनिको प्राप्त होते हैं और कितने ही स्थावर-मावको प्राप्त हो जाते हैं) यह. 
व्यवघानसे [ अविद्यासे आच्छादित ] जीव विषयक उत्तर है । “न जायते०? ( यह विद्वान न उत्पन्न _ 
होता है न मरता है ) इत्यादि बहुत विस्तृत परमात्मा विषयक प्रतिवचन.है। इस प्रकार प्रधान 
“विषयक प्रदन नहीं है । अपृष्ट होनेसे उपन्यासके योग्य भी नहीं है । यहाँ पूर्वपक्षी कहते हुये । 
प्रेते० यह जो आत्मविषयक प्रस्न है, क्या उसकी 'अन्यत्र घर्माद०' यहाँ पुनः अनुवृत्ति है अथवा | 
उससे अन्य यह अपूर्व-नवीन प्रश्न उठाया जाता है? इससे प्रकरणमें क्या आया ? [ येयं रेते) | 
उस प्रस्नकी [ अन्यत्र घर्माद ] इसमें अनुवृत्ति है, ऐसा यदि कहो, तो आत्मविषयक दो स | 
अभेद होनेसे अग्नि विषयक और आत्मविषयक इस प्रकार दो ही प्रन होते हैं, अतः ऐसा नहीं कहती | 

सत्यानन्दी दीपिका जेन 

# यमराज और नचिकेताके संवादरूप वाक्योकी प्रवृत्तिसे यही सिद्ध होता है कि ' रेते | 

'अन्यत्र धर्माद०” इन दोनों मन्त्रम आत्मविषयक एक ही णन है दो नहीं, जिसके आघारपर भरात 
बिषयक नवीन प्ररनकी कल्पनाकी जाय । अतः यहाँ प्रधानका अवकाश नहीं है । | 





कर 


ॐ 


अधि० १ सू० ६] साषानुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदित २९३ 


पत्तेरश्रिविषय आत्मविषयश्च द्वाचेच प्रश्नवित्यतो न वक्तव्यं याणां प्रदनोपन्यासाविति । 
अथान्योऽयमपूचंः प्रश्‍न उत्थाप्यत इत्युच्येत, ततो यथैष वरप्रदानन्यतिरेकेण प्रदनकल्प- 
नायामदोषः, एवं प्रसनन्यतिरेकेणापि प्रघानोपन्यासकर्पनायामदोषः स्यादिति। अत्रो- 
च्यते-नेचं यमिह घरप्रदानव्यतिरेकेण प्रश्‍न कंचित्कल्पयामः;वाक्योपकमसामर्थ्यात्‌। वर- 
प्रदानोपक्रमा हि स्ृत्युनचिकेतःसंवादरूपा वाक्यप्रवृत्तिरासमाप्तः कठचलीनां लक्ष्यते । 
६ सृत्युः किल नचिकेतसे पित्रा प्रहिताय भरीन्वरान्प्रददौ । नचिकेताः किल तेषां प्रथमेन 
वरेण पितुः सोमनस्यं वते, दवितीयेनासि विद्याम्‌, तृतीयेनात्मयिद्याम्‌, 'येयं परते’ इति 'बराणा- 
मेष वरस्तृतीयः? (का० १।१।२० ) इति लिङ्गात्‌। तत्र यद्यन्यत्र धर्मादित्यन्योऽयमपूचः प्रश्‍न 
उत्थाप्येत, ततो वरप्रदानव्यतिरेकेणापि प्रश्षकल्पनाद्वाक्यं बाध्येत । नजु प्रव्यभेदादपूर्चो ५- 
यं प्रइनो अवितुम्रहति । पूर्वा हि प्रश्‍नो जीवविषयः; येयं प्रेते विचिकित्सा मजुष्येऽस्ति- 
नारुतीतिविचिकित्साभिधानात्‌ । जीवश्च घर्मादिगोचरत्वाच्ञान्यत्र घर्मादिति प्ररनमहति । 
प्राज्ञस्तु धर्माद्यतीतत्वादन्यत्र चर्मादिति प्रश्वमहँति। प्रसनच्छाया च न समाना लक्ष्यते; 


पूर्वस्यास्तित्वनारितत्वविषयत्वादुत्तरस्य धर्माद्यतीतवस्तुविषयत्वात्‌। तस्मात्मत्यभिक्षाना- 


चाहिए कि तीन पदाथ विषयक ही प्रश्‍न ओर उपन्यास है । ऐसा यदि कहो कि यह अपूव प्रश्‍न उठाया 
जाता है तो जैसे वर प्रदानसे अतिरिक्त प्रश्‍नकी कल्पनामें [ तुमको ] दोष नहीं है, वसे ही प्रस्नके 
विना भी प्रधानके उपन्यासकी कल्पनामें हमें दोष नहीं है। इस पर सिद्धान्ती कहते--यहाँ हम इस 
प्रकार वर प्रदान के अतिरिक्त किसी भी प्रश्‍नकी कल्पना नहीं करते, क्योंकि वाक्यके उपक्रमकी सामथ्यं 
हो ऐसी है । वर प्रदान से लेकर कठवल्लीकी समालि पर्यन्त यमराज ओर नचिकेताकी संवादरूप 
चाक्य्रवृत्ति ऐसी ही लक्षित होती दै । पिता द्वारा भेजे हुए नचिकेताको यमराज ने तीन वर दीये । 
उनमेंसे प्रथम वरसे नचिकेताने पिताकी प्रसन्नता माँगी, ढ्वितीयसे अरिनिविद्या और तृतीयसे आत्म- 
विद्या, क्योंकि 'येयं प्रेते’ और “वराणामेष” ऐसा श्रुति लिङ्ग है । उनमें “अन्यन्न धर्मात? यदि यह 
नवीन प्रहत उठाया जाय तो वर प्रदानसे अतिरिक्त प्ररनकी कल्पना होनेसे उपक्रम वाक्यका वाघ 
हो जायया । परन्तु [ जीव और ईक्वर रूप ] प्रष्टव्य पदायं के भेद होनेसे [ “अन्यत्र धर्मात्‌? ] यह प्रस्न 
नवीन हो सकता है । पूवं प्रश्‍न जीव विषयक है, क्योंकि “येयं प्रेते’ इस मन्त्रमें मृतक मनुष्यके 
विषयमें देहादि संघातसे भिन्न आत्मा है अथवा नहीं है” इस प्रकारकी शङ्खाका अभिधान है। और 
जीव घमं आदिका आश्रय होनेसे “अन्यत्र धर्मात्‌, इस प्रस्नके योग्य नहीं है । प्राज्ञ तो घर्मादिसे 
अतीत होनेके कारण 'अन्यत्र धर्मात? इस प्रस्नके योग्य है । [ केवल प्रष्टव्य भेदसे प्ररनका भेद नहीं 
है ] किन्तु दोनों मन्त्रम प्रश्‍न साइस्य मी समान लक्षित नहीं होता, क्योंकि 'थेयं प्रेते' यह पूवं प्रश्‍न . 
अस्ति तथा नास्ति ( है या नहीं है ) विषयक है ओर “अन्यत्र धर्मात्‌ यह उत्तर प्रस्न घर्मादि अतीत 
वस्तु विषयक है । अतः पुर्वेमन्त्रमें प्रतिपादित वस्तुके उत्तर मन्त्रमें प्रत्यभिज्ञान के अमाव होनेसे प्रस्नोंमें 
सत्यानन्दी-दीपिका 

क पूवेपक्षी--जीव विषयक प्रस्नमें देहादि संघातसे भिन्न आत्मा है अथवा नहीं है, यह संचय 
और घम॑ मादिका आश्रयत्व प्रतीत होता है और परमात्मा धर्मादि से अतीत है, इस प्रकार प्रष्टव्यके 
भेदसे प्रदनोंका परस्पर भेद है । किच्च येयं प्रेते०' और “अन्यत्र धर्माद०' इन दोनों मन्वोमें प्रस्तोंकि 
साहस्यके अभावसे भी प्रहनोंका भेद है । इससे पिताकी प्र सन्नता, अरितिविद्या, जीवविद्या जोर परमास्म- 
विषयक विद्या इन चार प्रश्‍नोंको कल्पना करनी पड़ेगी, तदनुसार उत्तर मी चार होंगे, ऐसा माननेसे 


उपक्रम वाक्यका बाघ होगा । जैसे यहाँ नवीन अव माशी कर्पनाकी गई है, वेसे हम मी प्रधानकी 
सिद्धि मानते हैं । सिद्धान्ती--'जीवप्राज्ञयोः' आदिसे समाधान करते हैं । 
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आवात्रइनमेदः । न पूर्वस्येवोत्तरत्रानुकष णमिति चेत्‌-न; जीवप्राशयोरेकत्वा भ्युपगमात | 
अवेत्प्र्टव्यभेदात्प्रश्‍नभेदो यद्यन्यो जीवः प्राज्ञात्स्यात्‌ । न त्वन्यत्वमस्ति । तत्त्वमसीत्यादि 
श्रत्यन्तरेश्यः । इंह च 'अन्यान्न धर्मात इत्यस्य प्रश्‍नस्य प्रतिवचनं न जायते प्रियते वा 
विपश्चित्‌? इति जन्ममरणप्रतिषेघेनप्रतिपा द्यमानं शारीरपरमेश्वरयोरभेदं दशयति। सति. 
हि प्रसङ्गे प्रतिपेधो भागी भवति। प्रसङ्गश्च जन्मरणयोः शरीरसंस्पर्शाच्छारीर'स्य भवति न 
` परमेश्वरस्य । तथा-'स्वप्नान्तं जागरितान्तं चोभौ येनानुपञ्यति। महान्त विभुमात्मानं मत्वा धीरो ` 
न शोचति॥ ( का० २।४।४ ) इति स्वप्नजागरितच्छो जीवस्यंच महत्वविभुत्बचिशेषणस्य 
मननेन शोकचिच्छेदं दशायन्न प्राज्ञादन्यो जीव इति दशयति। प्राञ्ञविशञानाद्धि शोकविच्छेद 
इति वेदान्तसिद्धान्तः । # तथाऽग्रे यदेवेह तदसुत्न यद्सुन्न तदन्विह। म्रृत्योः स सरत्युमाप्नोति य 
इह नानेव पश्यति॥' (का २।४।१०) इति जोवप्राज्ञसेदर प्रिमपवदति । तथा जीवविषयस्या 
स्तित्वनार्तित्वप्रसनस्यानन्तरम्‌ 'अन्यं वरं नचिकेतो दृणीष्व' इत्यारभ्य सुत्युना तस्तेः कामे; 
प्रलोभ्यमानोऽपि नचिकेता यदा न चचाल, तदैनं खुत्युर$्युद्यनिः श्रेयखविभागपरद्रानेन 
विद्याविद्याविभागप्रदरानेन च 'विद्यामीष्सिनं नचिकेतसं भन्ये न त्वा कामा बहवोचञ्छोलुपन्त' | 


परस्पर भेद है, ऐसा यदि कहो कि पूव प्रइनकी उत्तर वाकथमें अनुवृत्ति नहीं है, तो यह कथन युक्त 
नहीं है, ' क्योंकि जीव और प्राज्ञमें एकत्व स्वीकार किया गया है, यदि जीव प्राज्ञसे अन्य होता तो | 
रष्टव्यके भेदसे प्रनका भेद होता, परन्तु 'तत्त्वर्मास' इत्यादि अन्य श्रुतियोसे यह सिद्ध होता है कि | 
दोनोंमें भेद नहीं है, यहाँ मी अन्यत्र धर्मात्‌ इस प्ररनक़ा “न जायते ख्रियते०' (विद्वान्‌ न जन्मता है | 
न मरता है) इस प्रकार जन्म-मरणके प्रतिषेषसे प्रतिपाद्यमान प्रतिवचन जीव और परमेश्वरका 
अभेद दिखलाता है । जन्म-मरणका प्रसङ्ग होनेपर ही प्रतिषेध युक्त होता है । शरीरके साथ सम्बन्धके | 
होनेठे जीवात्मामें जन्म-मरणका प्रसङ्ग होता है परमेश्वरमें नहीं होता । उसी प्रकार 'स्वप्रान्त जागरि 
तान्तं०' ( जिसके द्वारा स्वप्नमें प्रतीत होनेवाले तथा जाग्रत्में दिखाई देनेवाले दोनों प्रकारके पदार्थों 
को देखता है उस महामु और विशु आत्माको जानकर बुद्धिमान पुरुष शोक नहीं करता ) इस प्रकार | 
स्वप्न और जाग्रत्‌ पदार्थोको देखनेवाले महत्त्व एवं विभुत्व विशिष्ट जीवके चिन्तनसे हो शोककी | 
अत्यन्त निवृत्ति दिखलाते हुए यमराज प्राज्ञ-परमात्मासे जीव भिन्न नहीं है ऐसा दिखलाते हैं। यह | 
वेदान्त सिद्धान्त है कि प्राज्ञके विज्ञानसे ही शोकका नाश होता है। उसी प्रकार आगे 'यदेवेह०' (जो. 
तत्त्व इस-देहेन्द्रिय संघातमें भासता है वही अन्यत्र-देहादिसे परे मी है और जो अन्यत्र है वही इसमें | 
है । जो मनुष्य इस तत्त्वमें नानात्व-सा देखता है वह मृत्युसे मृत्युको-जन्म मरणको प्राप्त होता दै ) 
इस प्रकार यह मन्त्र जीव ओर प्राज्ञमें भेदद्ृष्टिका निषेध करता है। इस प्रकार नचिकेताके जीव | 
विषयक अस्तित्व, नास्तित्व ( है, नहीं है ) प्रस्नके अनन्तर "अन्यं बरं ०? ( हे नचिकेता ! आत्मविषयक _ 
वरको छोड़कर अन्य वर मांगो ) ऐसा आरम्मकर यमराजद्वारा पुत्र दारा आदि अनेक तत्‌ तत्‌ कामता- _ 
आसि अत्यन्त प्रलोमित किया गया भी नचिकेता जब अपने वरसे विचलित न हुआ तब धमंराजने अम्युदय | 
ओर मोक्षके विमाग-मेदके प्रदशनसे तथा विद्या और अविद्याके विमागके प्रदर्शनसे “विद्याभीप्सिनं० _ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% यदि जीव परमेश्व रसे भिन्न होता तो 'येयं प्रेते' इस प्रइनका परमेश्वर विषयक 'तं दुदंश गूढ? . 
यह उत्तर किस प्रकार संगत होता, अतः दोनों मन्त्र एक आत्मविषयक हैं और उनमें आत्मविषयक _ 


ही प्रश्‍न है । उदरमन्तरं कुरुते अथ तस्य मयं अवति उस प्रत्यगमिन्न ब्रह्मतत्त्वमे न | 
सा भेद करता है उसे संसार भय प्राप्त होता ग इत्यादि श्र भेदकी निन्दा और भेददर्थीक 


जन्म-मरणमय संसारकी प्राप्ति कही गई है । यहाँ जीव-ब्रह्मका अभेद ही विवक्षित है । 
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( का० १।२।४) इति प्रदास्य प्रश्‍नसपि तदीयं प्रदांसन्यदुवाच--तं दुदश गृठमनुप्रविष्ट गुहाहितं 
गहुरेष्ठं पुराणम्‌ । अध्यात्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा धीरो हपंशोकौ जहाति ॥' ( का० १।२।१२ ) 
इति, तेनापि जीचप्राज्ञयोरभेद्‌ एवेह विवक्षित इति गम्यते । यत्प्रश्‍ननिमित्तां च प्ररांसां 
महतीं सृत्योः प्रत्यपद्यत नचिकेता यदि तं विहाय प्रशंसानन्तरमन्यमेव प्रश्नमुपक्षिपेद्‌- 
स्थान एव सा सर्वा प्रशंसा प्रसारिता स्यात्‌। तस्मात्‌ 'येयं प्रेते’ इत्यस्येव प्रश्‍नस्येतदचु- 
कर्षणम्‌ “अन्यन्न धर्मात? इति । यत्तु प्रदनच्छायावेळक्षण्यमुक्तम्‌ , तददूषणम्‌ , तदीयस्यैच 
विशेषस्य पुनः पृच्छयमानत्वात्‌ । पूर्वत्र हि देहादिव्यतिरिक्तस्यात्मनो ऽस्तिव्वं पृष्टम्‌ , उत्त- 
रत्र तु तस्यैवासंसारित्वं पृच्छयत इति; यावद्धयविद्या न निवर्तते ताचद्धर्मादिगोचरत्वं जीव- 
स्य जीवत्वं च न निवतंते। तथ्चिबृत्तो तु प्राज्ञ एव तत्त्वमसीति श्रुत्या प्रत्याय्यते । न चाविद्या- 
वच्वे तदपगमे च चस्तुनः कश्चिद्विरोषोऽस्ति। यथा कश्चित्संतमसे पतितां कांचिद्रज॒महि 
मन्यमानो भीतो वेपमानःपलायते, तं चापरो ब्रुयान्मा भैषीर्नायमही रज्जुरेवेति। ख च 
तडुपश्र॒त्याहिङतं भयसुत्सजेद्द पथु पलायनं च। न त्वहिवुद्धिकाले तदपगमकाले च वस्तुन 
कश्चिद्विशेषः स्यात्‌ । तथैवैतदपि द्रष्टव्यम्‌ । ततश्च “न जायते त्रियते वा! इत्येवमाद्यपि भवत्य- 
स्तित्वप्रदनस्य प्रतिवचनम्‌ । ® सूत्र त्वविद्याकर्पितज्ीवग्राशभेदापेक्षया योजयितव्यम्‌। 


( में तुझ नचिकेताको विद्याभिलाषी मानता हूँ; क्योंकि तुझे बहुतसे मोगोने मी नहीं लुमाया ) इस 


प्रकार नचिकेताकी प्रशंसा कर उसके प्रश्‍्नकी भी प्रशंसा करते हुए “तं दुदंश०' ( उस कठिनतासे 
दोख पड्नेवाले, गूढ़ स्थानमें अनुप्रविष्ट , गुहा-वुद्धिमें स्थित, गह्वर-अनेक अनर्थासे व्याप्त देहमें स्थित, 
पुरातन देवको अध्यात्मयोगकी प्राप्ति द्वारा जानकर घी-बुद्धिमान्‌ पुरुष हृषं-शोकको त्याग देता है) ऐसा 
कहा है । इससे भी ऐसा ज्ञात होता है कि जीव और प्राज्ञ-परमात्माका अभेद ही यहाँ विवक्षित है । 
जिस प्रश्‍नके कारण मृत्युने नचिकेताकी महती प्रशंसाकी यदि नचिकेता उसको छोड़कर प्रशंसाके 
अनन्तर अन्य ही प्रश्‍नको उठाता तो वह सत्र प्रशंसा अनुपयुक्त स्थानमें ही प्रसारित होगी अर्थात्‌ 
अनुपयुक्त स्थानमें की जानेके कारण व्यर्थं हो जायगी, इसलिए 'येयं प्रेते' इस प्ररनकी ही “अन्यन्न 
धर्मात्‌? इस मन्त्रमें अनुवृत्ति है । जो यह कहा गया है कि दोनों प्रश्‍्नोंमें सातय न होनेके कारण 
वेलक्षण्य है, वह दोष नहीं है, क्योंकि उसीका विशेष पुनः पूछा गया है । पूवंवाक्य “येयं प्रेते, में 


` देहादिसे अतिरिक्त आत्माका अस्तित्व ही पूछा गया है और उत्तर मन्त्र ( अन्यत्र घर्मात्‌ ) में तो 
` उसीका असंसारित्व पूछा जाता है, इसलिए जब तक अविद्या निषत्त नहीं होती तब तक जीवमें घर्मादि 


आश्रयत्व और जीवत्व निवृत्त नहीं होते । उसकी निवृत्ति होने पर तो वह प्राज्ञ ही है, ऐसी “तत्त्वमसि” 


'इसम्रकारकी श्रुतिसे प्रतीति कराई जाती है । अविद्याके योगसे अथवा अविद्याके निवृत्त होनेसे वस्तुमें 


कुछ भी विशेष नहीं आता । जसे अंघकारमें पड़ी किसी रज्जुमें सपं समझकर कोई पुरुष मयसे कापता 
हुआ वहाँसे भागता है । उससे यदि कोई अन्य विज्ञपुरुष कहे कि भय मत करो यह सपं नहीं है 
किन्तु रज्जु है, तब वह पुरुष उसका वचन सुनकर सपंज्ञान जन्य भय, कंपन और पलायन त्याग 
देता है । परन्तु सपं बुद्धि कालमें अथवा उसकी निवृत्तिकालमें वस्तु (रज्जुमें) कोई विशेषता नहीं है, उसी 
प्रकार यहाँ मी समझना चाहिए । इसके अतिरिक्त जीव ब्रह्मके अभेद होनेसे “न जायते श्रियते वा? 
इत्यादि भी अस्तित्व प्रप्नका प्रतिवचन है। [ जीव ब्रह्म एक होनेपर भी ] अविद्यासे कल्पित जीव 
सत्यानन्दी दीपिका आज 

# जीव ब्रह्मका अभेद होनेसे ब्रह्मविषयक प्ररनका तृतीय वरमें अन्तर्माव है । प्रधानकी कल्पनामें 
तो कोई भी वर प्रदानादि नहीं हैं, और प्रधान अनात्मा है, अतः उसका आत्मविषयक हे वस्मे 
अन्तर्माव भी सम्मव नहीं है, यही प्रधानमें विषमता है । इससे प्रधान अव्यक्त शब्द वाच्य नहीं है ॥६॥ 


२०६ ब्रसू्-दाङ्करसाष्य [ अ० १ पा० ४ 


एकत्वेऽपि ह्यात्मबिषयस्य प्रश्‍नस्य प्रायणाचस्थायां देहव्यतिरिक्तास्तित्वमातरवचिचिकित्स- 
नात्कठेत्वादिसंसारस्वभाचानपोहदनाच्च पूर्वस्य पर्यायस्य जीवविषयत्वमुत्प्रे कष्यते । उत्त- 
रस्य तु चर्माद्यत्ययसंकीर्तनात्प्राक्षविषयत्वमिति। ततश्च युक्ताऽग्निज्ीचपरमात्मकल्पना। 
प्रधानकल्पनायां तु न वरप्रदानं न प्रश्नो न प्रतिवचनमिति वैषस्यम्‌ ॥६॥ 
महश्च ।।७॥। 

पद्च्छेद--महद्वत्‌, च । 

सूत्ना थे “बुद्धेरात्मा महान्‌ परः' इसमें पठित “महत्‌” शब्द जसे सांख्यामिमत तत्त्वका 
वाचक नहीं है, वसे वदिक अव्यक्तशब्द भी प्रधानका वाचक नहीं है । 

& यथा महच्छन्दः सांख्येः सत्तामात्रेऽपि प्रथमजे घयुक्तो न तमेव वैदिकेऽपि 
प्रयोगेऽभिघत्ते । 'बुद्धेरात्मा महान्परः’ ( का० १।३।१० ), “सहान्तं त्रिभुमात्मानस्‌' ( का० 
१।२।२२ ), "वेदाहमेतं पुरुषं महान्तम्‌ ( श्वे० ३८ ) इत्येवमादावात्मदान्द्प्रयोगादिभ्यो 


हेतुभ्यः । तथाऽव्यक्तशाव्दोऽपि न वैदिके प्रयोगे प्रथानमयिधातुमहति । अतश्च नास्त्या- 
नुमानिकस्य शब्द्वच्वम्‌ ॥७॥ 


( २ चमसाधिकरण सू० ८-१० ) 
चमसवदविशेषात्‌ ॥८॥ 

पद्च्छेद्‌--चमसवत्‌, अविशेषात्‌ । 

सुञ्जाथ--( चमसवत्‌ ) 'अर्वाग्बिलश्वमसः' चमस ( यज्ञपात्र ) के समान ( अविशेषात्‌ ) 
अविशेष होनेसे श्रुतिपठित अजाशब्द भी प्रधानका वाचक नहीं है अर्थात्‌ जैसे अर्वाग्बिळत्व सामान्य 
घमं हेनेसे चमसका वाचक नहीं है, वसे अजात्व घमं भी सामान्य होनेसे प्रधानका वाचक नहीं है । 

& पुनरपि प्रधानवाद्यशब्द्त्वं प्रघानस्यासिद्वमित्याह । कस्मात्‌ ? मन्त्रवर्णात्‌ 
“अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बह्वीः प्रजाः सजसानो सरूपाः । अजो ह्य को जुषमाणोऽनुरोते जहात्येनां 
ब्रह्मकें भेदकी अपेक्षा सूत्रको योजना करनी चाहिए । यद्यपि आत्मविययक प्रश्‍न एक ही है तो भी मरणा- 
वस्थामें देहसे भिन्न आत्मामें अस्तित्वमात्रका संशय होने तथा कतृत्वादि संसार स्वभावका निषेध न 
होनेसे पूर्व पर्याय ( प्रस्न ) में जीव विषयक उत्प्रेक्षाकी जाती है । उत्तर पर्यायमें तो घर्मादिके राहित्यका 
प्रतिपादन होनेसे वह प्राज्ञविषयक है । इसलिए अग्नि, जीव और परमात्माकी कल्पना युक्त है । प्रधानकी 
कल्पनामें तो न वर प्रदान है, न प्रश्न है ओर न प्रतिवचन है, इस प्रकारकी यहाँ विषमता है ॥६॥ 

जसे सांख्याचायों द्वारा सत्तामात्र, प्रथमोत्पन्न महत्तत्त्व अथंमें प्रयुक्त महत्‌ शब्द 'बुद्धेरात्मा'० 

, ( बुद्धिसि महात्‌ आत्मा श्रेष्ठ है ) “महान्तं०' ( महान्‌ विभु आत्माको ) “वेदाहमेतं०! ( मैं इस महापु 
पुरुषको जानता हूँ) इत्यादिमें आत्मशब्द प्रयोग आदि हेतुओंसे वेदिक प्रयोगमें उसी अर्थका 


अमिघान नहीं करता, उसी प्रकार अव्यक्त शब्द मी वेदिक प्रयोगमें प्रधानका अभिधान नहीं कर 
सकता, इसलिए अनुमानगम्य प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है ॥७॥ 


प्रधानवादी फिर भी कहता है कि प्रधानको अशब्द-श्रुतिसे अप्रतिपादित कहना असिद्ध है, किससे? 

इससे कि 'अजामेका'० ( अपने अनुरूप बहुत-सी प्रजा उत्पन्न करनेवाली, लोहित, शुक्ल, कृष्ण वर्णा 

एक अजा ( बकरी-प्रकृति ) को एक अज ( वकरा-जीव ) सेवन करता हुआ भोगता है और दूसरा 
सत्यानन्दी-दी पिका 

& “श्रौतः अव्यक्तशप्दों न सांस्यासाधारणतत्वगोचरः चैदिकशब्दत्वात्‌ महच्छब्दवत! । श्रोत 


अव्यक्त शब्द सांख्यके असाधारण प्रधानतत्त्वका प्रतिपादन नहीं करता है, क्योंकि वेदिक शब्द | 


है, जेसे महत्‌ शब्द ।' इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहों है ॥७॥ 


! 
। 
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अधि० २ सू० ८ ] भाषानुचाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २९७ 


शुक्तमोगासजोऽन्यः' ( इवे० ४।५) इति । अन्न हि मन्त्रे छोहितशक्लकूप्णदाब्दे रजःसक्त्वतमां- 
स्यभिघीयन्ते । लोहितं रज्ञः; रञ्जनात्मकत्वात्‌। शुक्ल सत्त्व; प्रकाशात्मकत्वात्‌। ष्णं 
तमः; आवरणात्मकत्वात्‌। तेषां साम्यावस्थाऽचयवधमँर्यपदिच्यते छोहितशुक्ककप्णेति। 
न जायत इति चाजा स्यात्‌ ; 'मूलप्रकृतिरविकृतिः' इत्युभ्युपगमात्‌ । नन्वजादाव्दरछागार्‍यां 
रूढः। वाढम्‌; खा लु रूढिरिह नाश्रयितुं शक्या; विद्याप्रकरणात्‌। सा च वद्दीः प्रजासर- 
युण्यान्विता जनयति । तां प्रकृतिमज पकः पुरुषो जुपमाणः प्रीयमाणः सेवमानो वा५नु- 
शोते। तामेवाविद्ययाऽऽत्मत्वेनोपगस्य सुखी दुःखी मूढोऽहमित्यचियेकतया संसरति । 
अन्यः पुनरजः पुरुप उत्पन्नविवेकज्ञानो चिरक्तो जहात्येनां प्रकृति भुक्तभोगां कतभोगापवर्गा 
परित्यजति-सुच्यत इत्यर्थः । तस्माच्छ्तिमूलेव प्रधानादिकल्पना कापिलानामिति। एवं 
प्रासे बूसः-नानेन मन्तरेण श्रुतिमत्वं सांख्यचादस्य इाक्यमाश्रयितुम्‌। न ह्ययं मन्त्रः 
स्वातन्ञयेण कंचिदपि वादं समर्थयितुसुत्स हते; सर्वत्रापि यया कया चित्कल्पन्नया ऽजात्वादि- 
संपादनोपपत्तेः, सांख्यवाद एवेहाभिम्रेत इति विशेपाचघारणकारणामाचात्‌। चमसबत्‌। 


_ यथा हि “अर्वाग्विलश्चमस ऊध्चंबुध्नः' ( दृ० २।२।३ ) इत्यस्मिन्मन्त्रे स्वातन्त््येणायं नामासौ 


अज उस भुक्त मोगाको त्याग देता है ) ऐसा मन्त्र है । इसी मन्त्रमें लोहित, शुक्ल, और कृष्णशब्दोसे 
रज, सत्त्व और तमका अभिधान होता है । लोहित, रागात्मक होनेसे रज, शुक्ल प्रकाशात्मक होनेसे 
सत्त्व ओर कृष्ण आवरकात्मक होनेसे तम है । उनके अवयव धर्मोसे लोहित, शुक्ल, कृष्णरूप साम्या- 
वस्था कही जाती है । “न जायते इति अजा' “जो उत्पन्न नहीं होती वह अजा है! क्योंकि 'सूलप्रकृतिर- 
विकृतिः' ( मूलप्रकृति किसीका कायं नहीं होती ) ऐसा सांख्य लोग स्वीकार करते हैं। परन्तु अजा- 
शब्द तो बकरीमें रूढ है ? यह सत्य है, परन्तु यहाँ उस रूढिका आश्रय-ग्रहण नहीं किया जा सकता, 
क्योंकि यह विद्याका प्रकरण है । वह अजा अपने अनुरूप त्रिगुणान्वित-सुख, दुःख मोहात्मक देव मनुष्य 
पशु आदि बहुत प्रजाओंको जन्म देती है । एक अज-पुरुष उस प्रकृति पर प्रेम रखता हुआ और 
उसका सेवन करता हुआ उसके पास शयन करता है अर्थात्‌ अविद्यासे उसीको आत्मरूपसे मानकर 
“मैं सुखी' दुःखी एवं मूढ हूँ' इस प्रकार अविवेकसे जन्म मरणको प्राप्त होता है । परन्तु उत्पन्न हुए 
विवेक ज्ञानवाला अन्य अज-विरक्त पुरुष जिसने मोग और अपवग सम्पादनकर लिया है, ऐसी भुक्त 
मोगा प्रकृतिका परित्याग करता है उससे मुक्त हो जाता है, ऐसा अथं है । इसलिए कपिलमतानुयायियों- 
की प्रधानादि कल्पना श्रुतिमूलक ही है। सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--“अजामेकां' 
इस मन्त्रसे सांस्यवाद श्रृति-प्रतिपादित है ऐसा स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि यह मन्त्र 
स्वतन्त्ररूपसे किसी भी वादका समर्थने करनेमें उत्साह नहीं करता । समी वादोंमें जिस किसी कल्पनासे 
अजात्वादिका सम्पादन उपपन्न होता है । सांख्यवाद ही यहाँ अभिप्रेत है ऐसा विशेषका निएचायक 
कोई कारण-प्रमाण नहीं है। चमसके समान। “अर्वाग्विकश्चसमस' ( जो नीचेकी ओर छिद्रवाला 
और ऊपरकी ओर उठा हुआ चमस है) इस मन्श्रमें स्वतन्त्ररूपसे यह चमस नामक यज्ञपात्र 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# सिंद्धान्तमें पहले अव्यक्तशब्दसे स्थूलशरीरका ग्रहण किया गया है, अब लोहित आदि 


घमंवाचक पदोसे तेज, जल और अन्न ( पृथिवी ) रूप धर्मीको भगवानु सूत्रकार दिखलाते हैं । इस 

अधिकरणका “अजा” पद विषय है। विद्याके प्रकरणमें रूढि अथंका सम्मव न होनेसे योगिक “अजा? 

पद प्रधान परक है अथवा मायापरक है? ऐसा संशय होनेपर पूर्वाधिकरणमें केवल अव्यक्तशन्दसे 

प्रधानकी प्रत्यभिज्ञा न होनेपर भी यहाँ तो न्रिगुणत्व आदि लिज़ोंसे युक्त प्रधानकी प्रत्यसिज्ञा होनी 

चाहिए । इस प्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसे 'पुनरपि' इत्यादिसे पूवपक्षको उपस्थित करते हैं॥ ८॥ 
३८ 


२९८ त्रह्मसूञ्ञ-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


चमसोऽभिप्रेत इति न शाक्यते निरूपयितुम्‌ । सर्वत्रापि यथाकथंचिदर्वाग्विलत्वादि- 
कल्पनोपपत्तेः । एवमिहाप्यविदोषः 'अजामेकाम्‌' इत्यस्य मन्त्रस्य । नास्मिन्सन्त्रे प्रधान- 
मेवाजञाऽभिप्रेतेति दाक्यते नियन्तुम्‌ ॥८॥ 

तत्र तु “इदं तच्छिर पुष ह्यर्वाग्बिलश्वसस ऊध्व बुध्नः’ इति वाक्यशेषाच्चमसविशेष- 

प्रतिपत्तिभेवति । इह पुनः केयमजा प्रतिपत्तव्येति ? अत्र जूमः-- 
ज्योतिरुपक्रमा तु तथा द्यधीयत एके ॥९॥ 
पदच्छेद--ज्योतिरुपक्रमा, तु, तथा, हि, अधीयते, एके । 

सचाथ- ( ज्योतिरुपक्रमा ) तेज जिसके उपक्रम-आरम्भमें है उसी तेज, जल और जन्नरूप 
प्रकृतिका ही अजाशब्दसे निश्चय करना चाहिए, प्रधानका नहीं, (हि) क्योंकि ( तथा ) वैसे ही 
( एके ) छान्दोग तेज, जल और अन्नरूप प्रकृतिका रोहित आदि रूप ( अधोयते ) कहते हैं । (तु) 
शब्द अवधारणार्थक है । 

* परमेश्वरादुत्पत्ना ज्योतिःप्रमुखा तेजोबन्न लक्षणा चतुविधस्य भूतग्रामस्य प्रकृति- 
भूतेयमजा प्रतिपत्तव्या । तुशब्दो धवधारणाथः भूतत्रयळक्षणेवेयमजा विज्ञेया, न गुणत्रय- 
लक्षणा । कस्मात्‌ ? तथा ह्येके शाखिनस्तेज्ञोबन्नानां परमेश्वरादुत्पत्तिमास्नाय तेषामेव 
रोहितादिरूपतामामनन्ति-'यदग्ने रोहितं रूपं तेजसस्तद्रपं यच्छुछ॑ तदपां यत्कृप्णं तदन्नस्य' इति, 
तान्ये वेह तेजोबच्ञानि प्रत्यभित्ञायन्ते रोहितादिशाव्दसामान्यात्‌। रोहितादीनां च शब्दानां 
रूपविशेषेषु सुख्यत्वाद्भाक्तात्वा्चशुणविषयत्वस्य। असं दिग्धेन च संदिग्घस्य निगमनं न्याय्यं 
अभिप्रेत है ऐसा निरूपण नहीं किया जा सकता, क्योंकि सवत्र हि किसी न किसी प्रकार अर्वाग्वि- 
लत्वकी कल्पना हो सकती है; वसे यहाँ भी अजामेकां’ इस मन्त्रमें कोई विशेष अर्थ प्रतिपादित नहीं 

है, इसलिए इस मन्त्रमें अजाशब्दसे प्रधान ही अभिप्रेत है, ऐसा नियमन नहीं किया जा सकता ॥८॥ 
परन्तु उसमें तो 'इदं तच्छिर'० ( वह यह सिर है जो कि अधोमुख और ऊपरकी ओर उठा 


हला ठोलाकार है ) इस प्रकार वाक्यशेषसे चमस विरोषकी प्रतीति होती है, किन्तु यहाँ अजापदसे 
समझना चाहिए, इसपर हम कहते हँ-- 


जो परमेश्वरसे उत्पन्न हुई है, तेज प्रमुख-तेज, जल एवं अन्नरूप है, जरायुज, आण्डज, स्वेदज, 
उद्धिज्जरूप चार प्रकारके भूत समूहका कारणरूप है वह यहाँ अजापदसे समझना चाहिए । सूत्रस्थ 
“तु शब्द अवधारण ( निश्चय ) अथे प्रयुक्त है । यह अजा तेज, जल, अन्न भूत त्रयात्मक समझनी 
चाहिए न कि गुण त्रयात्मक-प्रधान, क्योंकि उसी प्रकार छन्दोग शाखावाले तेज, जल और अन्नकी 
परमेश्वरसे उत्पत्ति कहकर 'यद्ग्नेरोहितं रूपं०' ( जो अग्निमें रोहित-रक्त रूप है वह तेजका है,जो 
शुक्छरूप है वह जलका है, जो क्ृष्णरूप है वह अन्न-पृथिवीका है ) इस प्रकार उन तीनोंके ही रोहित | 
आदि रूप कहते हैं ॥ इस अजामन्त्रमें उन तेज, जळ, और अन्नको ही लोहित, शुक्ल और कुष्णरूपसे 
प्रत्यभिज्ञा होती है, क्योंकि रोहित आदि शब्द दोनों मन्त्रोंमें समान हैं । रोहितादि शब्द रूपविद्देषोंमें 
मुख्य हैं और गुणविषयमें गौण हैं अर्थात्‌ रोहित आदि शब्दोंका मुख्य अथं तो तेज आदिका रूप 


% जसे 'अजामेकां०' इस आलम व गा प्रकृति कही गई है, वंसे छान्दोग्य श्रृतिमें 
प्रतिपादित तेज, जल ओर अन्न भी सम्पूर्ण कायंके कारण कहे गये हैं, क्योंकि दोनों मन्त्रोंमें रोहित 
आदि शब्द समानरूपसे पाये जाते हैं, रोहित एवं लोहितका एक ही अथं है। छान्दोग्य श्रुति असंदिग्व _ | 
है, अतः उससे 'अजामेकां' इस संदिग्ध वाक्याथंक्रा निणंय करना न्याय संगत है, इसलिए अजापदसे | 
भूत त्रयात्मक. तेज, जल एवं अन्नका ही ग्रहण करना चाहिए, सांख्य अभिमत प्रधानका नहीं । 
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सन्यन्ते। # तथथेहापि 'त्रद्धवादिनों वदन्ति । किं कारणं ब्रह्म' (इबे० १।१) इत्युपक्रस्य ति ध्यान- 
योगानुगता अपइ्यन्देवाध्मशक्तिं स्वगुणेनिंगूढाम्‌' (इवे० १।३) इति पारमेश्वर्याः शक्तेः समस्त- 
जगद्विधायिन्या चाक्योपक्रमे5वगमात्‌ । चाक्यदोपेऽपि “मायां तु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं तु 
सहेरचरस्‌' इति “यो योनिं योनिमधितिष्टत्यकः’ ( इवे० ४।५० st ) इति च तस्या एवावग- 
मान्न स्वतन्त्रा काचित्पक्ततिः प्रधानं नामाजामन्त्रेणाम्नायत इति शाक्यते वक्तुम्‌। प्रकरः 
णात्तु सेव देवी इाक्तिरव्याङतनामरूपा नामरूपयोः प्रागवस्थानेनापि मन्त्रेणाम्नायत 
इत्युच्यते । तस्याश्च स्वविकारविषयेण त्रैरूप्येण त्रे रूप्यमुक्तम्‌ ॥९॥ 

कथं पुनस्तेज्ञोबन्नात्मना त्रैरूप्येण त्रिरूपाऽजञा प्रतिपत्तु शक्यते ! याचता न 
तावत्तेजोयन्नेष्वजञाकृतिरस्ति। न च तेज्ञोचन्नानां जञातिश्रवणादजातिनिमित्तोऽप्यज्ञा- 
शाब्दः संभवतीति । अत उत्तरं पठति-- 

कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवदविरोधः ॥१०॥ 

पद्च्छेद्‌- कल्पनोपदेशात्‌, च, मध्वादिवत्‌, अविरोधः । 

सूचाथ--( कल्पनोपदेशाच्च ) तेज, जल और अन्नरूप प्रकृतिमें साहश्य सूचित करनेके लिए 
कल्पनासे अजात्वका उपदेश किया गया है, ( मध्वादिवत्‌ ) जैसे मधु भिन्न आदित्यमें मधुत्वका उपदेश 
है, वैसे अजा भिन्न प्रकृतिमें अजात्वका उपदेश होनेसे ( अविरोधः ) विरोध नहीं है, अतः प्रधान श्रुति- 
प्रतिपादित नहीं है । 
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करना न्याय्य संगत मानते हैं। उसो प्रकार यहाँ मो 'ब्रह्मगादिनो०' ( ब्रह्मवेत्ता लोग कहते हैं--- 
जगतका कारणभूत ब्रह्म कैसा है ? ) ऐसा उपक्रमकर “ते ध्यानयोगानुगता०' ( उन ऋषियोंने ध्यान 
योगका अनुवर्तनकर अपने गुणोंसे अत्यन्त छिपी हुई देवात्मशक्तिका साक्षात्कार किया ) इस प्रकार 
वाकयके उपङ्रममें सम्पूणं जगत्को उत्पन्न करनेवाळी परमेश्वरकी शक्ति अवगत होती है । वाक्यशेषे 
भी “सायां तु०? ( प्रकृतिको माया जानो और महेश्वरको मायावी ) और “यो योनिं० ( जो परमात्मा 
अकेला हो प्रत्येक योनिका अधिष्ठाता है ) इस प्रकार उसो शक्तिको अवगति होनेसे प्रधान नामकी 
कोई स्वतन्त्र प्रकृति अजामन्त्रसे कहो जाती है ऐसा नहों कहा जा सकता । ऐसा कहा जाता है कि 
प्रकरणसे तो बही देवी शक्ति अव्याकृत नामरूपवाली, नाम ओर रूपकी पूर्वावस्था इस मन्त्रसे मी कही 
जाती है, त्ररूप्प स्वविकार विषय ( आश्रय ) से उसको भी त्रेरूप्य कहा गया है ॥९॥ 

[ रूढिको लेकर यहाँ शङ्का है ] जब तेज, जल और अन्नमें अजाकी जाति नहीं है तो तेज, 
जल एवं अन्त त्रैरूप्य होनेसे अजा त्रिरूप किस प्रकार समझो जा सकती है। [ “न जायते इति अजा' 
इस योगिकको लेकर कहते हैं | तेज, जल और अन्नकी उत्पत्तिके श्रवण होनेसे उनमें जन्मामाव 
निमित्तक अजाशन्दका प्रयोग संमव नहीं है । इसलिए उत्तर सूत्र कहते हैं-- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& ब्रह्मवादियोंने विचार किया कि शुद्ध ब्रह्मसे इस विचित्र नामख्पात्मक जगत्को उत्पत्ति तो 
असम्मव है, क्योंकि वह निविकार है । किञ्च ब्रह्मसे भिन्न केवल जड्से भी जगतूकी उत्पत्ति नहीं हो 
सकती, क्योंकि जड़में कायं विषयक ज्ञान आदि नहीं होते, अतः मायारूप सहायक कारण सहित ब्रह्म 
जगतका कारण है । अनभिव्यक्त नाम-रूप. होनेके कारण मायाको अव्याकृत कहा गया है । माया 
एक होनेपर भी उसकी अविद्यारूप शक्तियां अनन्त हैं, वही उपाधि है। इस अविद्यारूप उपाधिसे 
ब्रह्म ही जीव कहलाता है, वस्तुतः जीव ब्रह्मसे भिन्त कोई वस्तु नहीं है । मायाके विकार तेज, जल 
ओर अन्न ( पृथिवी ) ये क्रमसे रक्त, शुक्ल ओर कृष्णर्प हैं, इस प्रकार कायको अपेक्षा माया भी 
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नायमजाकृतिनिमित्तोऽजाशाब्दः। नापि योगिकः। कि तर्हि? करपनोपदेशोऽयम्‌। 
अज्ञारूपकक्रूसिर्तेजोबन्नळक्षणायाश्चराचरयोनेश्पदिश्यते। यथा हि लोके यरच्छया 
काचिद्जा लो हितशुक्छकु प्णचर्णा स्याद्वहुवकंरा सरूपवकरा च,ता च कश्चिदजो जुबमाणो५- 
नुशयीत, कश्चिच्येना भुक्तभोगां जह्यात्‌, एवमियमपि तेजोवन्न लक्षणा अूतप्रक्कतिख्बिवर्णा 
बहु सरूपं चराचरळक्षणं विकारजातं जनयति, अविदुषा च क्षेत्रश्ञेनोपसुञ्यते, विदुषा च 
परित्यज्यत इति। + न चेदमाराङ्कितव्यम्‌-पकः क्षेत्रज्ञोऽञुरोतेऽन्यो जहातीत्यतः क्षेत्रज्ञभेदः 
पारमार्थिकः परेपामिष्टःप्राप्नोतीति। न हीयं क्षेत्रज्ञभेदप्रतिपिपादयिषा, किंतु बन्ध मोक्षन्यः 
चस्थाप्रतिपिपाद्यिपा त्वेषा। प्रसिद्धं तु मेदमनूच बन्धमोक्षव्यचस्था प्रतिपाद्यते भेदस्तूपाधि- 
निमित्तो भिथ्याज्ञानकहिपतो न पारमार्थिकः; ' एको देवः सबं भूतेु गूढः सचंव्यापी सब भूतान्तरात्मा’ 
इत्यदिश्र॒तिभ्यः । मध्चादिवत्‌, यथा “आदित्यस्यामधुनो मधुत्वम्‌ (छा० ६॥५ ) 'वाचश्राधेनोर्धनुत्वसः 
(३० ५८), चुलोकादीनां चानपीनामप्ित्वस्‌ (बु० ८।२।९) इत्येवंजातोयकं कल्प्यते, एवमिद- 
मनजाया अजात्यं कल्प्यत इत्यर्थः । तस्मादविरोधस्तेजोवन्लेष्वजञाशव्दभयोगस्य ॥१०॥ 


[ अजामेका ] यह अजाशब्द जातिनिमित्तक रूढि नहीं है और यौगिक भी नहीं है, किन्तु यह 
काल्पनिक उपदेश हे । चराचर जगतुके कारण भूत तेज, जल और अन्नरूप प्रकृतिमें अजा साहश्य 
कल्पनाका उपदेश है । जैसे लोकमें देववश रक्त, शुक्ल, कृष्ण वर्ण कोई एक ऐसी अजा-वकरो हो उसे 
समानरूपवाले बहुतसे बकरे हों, उसपर कोई एक अज-वकरा प्रेम करता हुआ उसके पीछे पीछे फिरे और 
कोई एक अज मोग मोगके अनन्तर उसे त्याग दे, वेसे ही यह तेज, जल और अन्नरूप त्रिवर्णात्मक 
भूतप्रकृति मी समान रूपवाले चराचरात्मक विकार समुहको उत्पन्न करती हे । अविद्वान्‌ क्षेत्रज्ञ 
इसका उपमोग करता है और विद्वांच इसका परित्याग करता है । यह आशङ्का यहाँ नहीं करनी 
चाहिए कि एक क्षेत्रज्ञ सेवन करता हुआ इसके पास शयन करता है और दूसरा इसका परित्याग 
करता है, इससे पारमार्थिक क्षेत्रज्ञ भेद जो पर-सांख्यको इष्ट है, वह प्राप्त होता है, क्योंकि यह 
क्षेत्रञक भेदका प्रतिपादन करनेकी इच्छा नहीं है, किन्तु बन्ध-मोक्ष व्यवस्थाका प्रतिपादन करनेकी 
इच्छा है । लोक प्रसिद्ध भेदका अनुवादकर बन्ध-मोक्ष व्यवस्थाका प्रतिपादन किया जाता है। भेद तो 
उपाधिनिमित्तक और मिथ्याज्ञानसे कल्पित है, पारमार्थिक नहीं है । क्योंकि एको देव:०! ( एक देव 
सम्पूर्ण भूतोमें गूढ, सबमें व्यापक और सब भूतोंका अन्तरात्मा है ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। मधु आदिके 
समान, अर्थात्‌ जैसे मधुसे भिन्न आदित्यको मधु कहा गया है, धेनुसे भिन्न वाणोमें धेनुशब्दका प्रयोग 
किया गया है, ओर अनग्नि द्युआदि लोकोमें अग्नि शब्दका प्रयोग किया गया है, इस प्रकारकी कल्पना 
की जाती है, वसे ही यहाँ मी अनजा-अजासे भिन्न में यह अजात्वकी कल्पनाकी गई है, ऐसा अथ है. । 
इसलिए तेज, जल और अन्नमें अजाशब्दके प्रयोगका विरोध नहीं है ॥१०॥ 

सत्यानन्दो-दीपिका 


रक्त, शुक्ल एवं कृष्णरूप कही जाती है । इसलिए 'अजामेका' इस मन्त्रसे अव्याकृत मायाका ग्रहण 
करना युक्त है, प्रधानका नहीं ॥९॥ 


# पुवपक्षी- “न जायत इति अजा? यह योगिक अर्थ मुख्य है, अतः इससे प्रधानका ग्रहण 
करना युक्त है ? सिद्धान्ती--रूढार्थंकी अपेक्षा न करनेवाले यौगिक अर्थये रूढार्थमें आश्रित गुणोंको 
लेकर की हुई लक्षणा अधिक वलवती होती है, यह नियम है, क्योंकि गुणोंके आधारपर रूढि रहती 
है, इसलिए जैसे मधु आदि दाब्दोंसे प्रसिद्ध मधु आदिके आश्रित गुणवृत्तिरूप लक्षणासे आदित्य | 
आदिका ग्रहण होता है, वैसे रोहित आदि गुण वाचक दाब्दोके साथ अजाशब्दके सहोचारणसे | 
समर्थित तथा रूढिमें आश्रित गुणवृत्तिरूप लक्षणासे यौगिक अथं प्रधानका बाधकर तेज, जळ ओर | 
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र (३ संख्योपसंग्रहाधिकरणम्‌ स्‌० ११-१३ ) 
_ न संख्योपसग्रहादपि नानाभावादतिरेकाच ॥११॥ 

पदच्छेद्‌- न सख्योपसंग्रहात्‌, अपि, नानाभावात्‌, अतिरेकात्‌, च । 

सूचआाथ--( संख्योपसंग्रहादपि ) 'यस्मिन्पञ्च पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठित इस मन्त्रमे 
शूयमाण संख्यावाचक पदसे पच्चोस संख्याका ग्रहण करनेपर भी ( न ) प्रधान श्रृति-प्रतिपादित नहीं है, 
( नानाभावात्‌ ) क्योंकि नाना माव है ( अतिरेकाच्च ) आत्मा और आकाश अतिरिक्त कहे गए हैं, इससे 
सप्तविशति तत्त्व मानने पड़ेंगे। इससे तो अपसिद्धान्त होगा, अतः प्रधान आदि तत्त्वोका ग्रहण युक्त नहीं है । 

६8 एवं परिद्ृतेऽप्यजामन्त्रे पुनरन्यस्मान्मन्त्रात्सांख्यः प्रत्यवतिष्ठते । “यस्मिन्पञ्च 
पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठितः । तमेव मन्य आत्मानं चिद्वान्त्रह्माट्रतोऽर्तस्‌' ( ३० ४।४।१७ ) 
इति । अस्मिन्मन्त्रे पञ्च पञ्चजना इति पञ्चसंख्याविषयाऽपरा पञ्चसंख्या श्रूयते; पश्चशब्द्‌- 
दृयद्दानात्‌। त पते पञ्चपञ्चकाः पञ्चविरातिः संपद्यन्ते । तथा पञ्चविरातिसंख्यया यावन्तः 
संख्येया आकाङ्कथन्ते तावन्त्येव च तच्वानि सांख्यैः संख्यायन्ते--'मूलमकृतिरविकृतिमह- 
दाद्याः प्रकृतिविकृतयः सञ्ष। पोडशकश्च विकारो न प्रकृतिन विकृतिः पुरुषः’ (सांख्यका० ३) इति। तया 
श्रुतिप्रसिद्धया पञ्चविशतिसख्यया तेषां स्मरृतिप्रसिद्धानां पञ्चविशतितरवानासुपसंग्रहा- 
त्मात पुनः श्रुतिमच्चमेव प्रधानादीनाम्‌।& ततो भूमः न संख्योपसंग्रहादपि प्रधानादीनां 

इस प्रकार अजामन्तरमें सांख्यामिमत प्रधानादिका परिहार होनेपर भी अन्य मन्त्रके आघारपर 
सांख्य पुनः पूव॑पक्ष करता है--*यस्मिन्पञ्च पञ्चजना०' ( जिसमें पाँच पच्चजन ओर [ अव्याकृत संज्ञक ] 
आकाश मी प्रतिष्ठित है, उस आत्माको हो मैं अमृत ब्रह्म मानता हुं। उस ब्रह्मको जाननेवाला मैं अमृत 
ही हुँ ) इस मन्तरमें “पञ्च पञ्चजना' इस प्रकार पाँच संख्या विषयक दूसरी पाँच संख्याका श्रवण है, 
क्योंकि दो वार पन्च्चशब्द देखनेमें आता है, वे ये पाँच पंचक मिलकर पच्चीस होते हैँ। एव पच्चीस 
संख्यासे जितने सांख्यवालोंकी आकांक्षा होती है उतने ही तत्त्व सांख्योंने गिने हँ--“मूलप्रकृति०' 
( मूल प्रकृति अविक्ृति है अर्थात्‌ किसीकी विकृति नहीं है, महदादि सात प्रकृति और विकृति दोनों हैं, 
सोलह तत्त्व विकार ही हैं, पुरुष न प्रकृति है ओर न विकृति ही ) श्रुति प्रसिद्ध उस पच्चीस संख्यासे उन 
स्मृति प्रसिद्ध पच्चीस तत्त्वोंका उपसंग्रह होनेसे प्रधान आदि श्रुति-प्रतिपादित हैँ, ऐसा पुनः प्राप्त हुआ । 
सिद्धान्ती-इस विषयमें हम कहते हैं-संख्याके संग्रहसे मी प्रधानादि श्रृतिःप्रतिपादित हैं 

सत्यानन्दी-दीपिका 

अन्न रूप अवान्तर प्रकृतिका अजाशब्दसे ग्रहण करना चाहिए । अतः यह सिद्ध हुआ कि अजा सिन्न तेज, 
जल और अन्नमें अजा शब्द विरुद्ध नहीं है और प्रधान अजाशब्दसे गृहीत न होनेसे श्रुति-प्रतिपादित नहीं 
है । वाक्योंके समन्वयकी असिद्धि पूवंपक्षमें फल है और सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि फल है ॥१.०॥ 

५५ “यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः' इस मन्त्रमें पठित पत्चजनदब्द योगिक है अथवा रूढ़, यह निश्चय 
न होनेसे सांख्य तत्त्वोंका प्रतिपादन करता है अथवा अन्य पदार्थका, ऐसा संशय उत्पन्न होता है । जसे 
तत्त्वविद्याके प्रकरणमें प्रसिद्ध अजा बकरीरूप अथंमें तात्पयं न होनेसे अजामन्त्रगत अजापदसे रूढ़ि . 
अर्थका त्यागकर तेज आदिका ग्रहण किया गया है, वसे ही “यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः इस मन्त्रमें पंचजन 
शब्दसे मनुष्योंमें तात्पयंके अमाव होनेसे रूढिका त्यागकर सांस्यामिमत पच्चीस तत्त्वोका ग्रहण करना 
चाहिए, इस प्रकार इष्टान्तसंगतिसे मन्त्रको उदूतकर “एवम इत्यादिसे पूर्वपक्ष करते हैं। इस प्रकार | 


“मुल प्रकृति, महत्‌ , अहङ्कार, शब्दादि पाँच तन्मात्राएं ये सात, एकादश इन्द्रियाँ, एव पांच स्थुळमूत ये 
सोलह केवल विकार और पुरुष सांख्यशास्त्रमे २५ तत्त्व गिने जाते हैं।' इसलिए प्रधान आदि श्रुति 


प्रतिपादित हैं । 





३०२ ्र्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ आ० १ पा० ४ 


श्रुतिमत्त्वं प्रत्याशा कतेव्या । कस्मात्‌ ? नानाभावात्‌ । नाना ह्येतानि पञ्चविरातिस्तत्त्वानि। 
नेपां पञ्चशः पञ्चशः साधारणो धर्मोऽस्ति, येन पञ्चविशतेरन्तराले पराः पञ्च पञ्चसंख्या 
निविशेरन्‌। न ह्येकनिवन्धनमन्तरेण नानाभूतेषु दवित्वा दिकाः सं ख्या निविशान्ते। अथोच्येत 
पञ्चविशतिसंख्येवेयमवयवद्वारेण लक्ष्यते, यथा “पञ्च सपत च वर्षाणि न ववष शतक्रतुः' इति 


mmm Emme Dm ०77“ 
ऐसी आशा नहीं करनी चाहिए, किससे ? इससे कि नानामाव है अर्थात्‌ ये पच्चीस तत्त्व नाना-पृथक ही हैं, 


इनमें प्रत्येक पश्चकका साधारण घमं नहीं है, जिससे कि पच्चीस संख्याके वीचमें दूसरी पाँच-पाँच संख्याएँ 
अन्तभूंत हों, क्योंकि किसी एक अनुगत धमके विना पृथक्‌ भूत पदार्थोमें द्वित्व आदि संख्या प्रविष्ट नहीं 
होती । यदि कहो कि जसे 'पञ्च सप्त च वर्षाणि० ( पाँच और सात वर्ष अर्थात्‌ वारह वर्ष इन्द्रने 
सत्यानन्दी-दीणिका | 

# “यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः' इस मन्त्रमे पच्चीस संख्याके ग्रहण करनेसे मी प्रधान आदि श्रुति 
प्रतिपादित नहीं हैं, क्योंकि पुरुष, प्रधान, महत्‌ आदि भिन्न-भिन्न पदार्थ हैं, इनमें अनुगत कोई एक धमं 
नहीं है, अतः भिन्न-भिन्न पदार्थोमें द्वित्व संख्या पश्च-पश्च दो बार संख्याका प्रवेश मी नहीं होता अर्थात्‌ 
इतर पः्चकमें न रहनेवाले पाँच-पाँच तत्त्वोमें अनुगत साधारण धमका अमाव ही यहाँ पृथग्रमाव 
विवक्षित है। यद्यपि पाँच ज्ञानेन्द्रियोमे ज्ञान कारणत्व, पाँच कर्मेन्द्रियोंमें कमकारणत्व और पाँच 
तन्मात्राओंमें स्थूलप्रकृतित्व है, तोमि यस्मिन्‌’ इस प्रकार आत्मा और आकाशके पृथक कथनके 
कारण सत्त्व, रज, तम, महत्‌ और अहंकार इन पाँचोंका एक समुह, मन और चार भूतोंको मिलाकर 
इन पाँचोंका एक और समूह, इन दोनों पंचकोंमें प्रत्येकमें अनुवृत्त इतर पेंचकोंसे व्यावृत्त धर्म नहीं है । 
क्योंकि “पञ्चजन' एक समस्त पद है । “यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः' इस मन्त्रमें पश्चजन शब्द समस्त पद है, 
क्योंकि सं।हतामें उदात्त, अनुदात्त और स्वरित भेदसे स्वर तीन होते हैं । ब्राह्मणमें उदात्त और 
अनुदात्त दो ही स्वर होते हैं। यह नियम ऐत्तरेय ब्राह्मण, सामवेद ब्राह्मण, शुक्ल यजुर्वेद-शतपथ 
ब्राह्मणममें माना जाता है। इसलिए इस मन्त्रमे प्रथम पञ्च शब्द आद्युदात्त है, द्वितीय पः्चशब्द 
सर्वानुदात्त है ओर जनशब्द अन्तोदात्त है, द्वितीय पश्चशब्द और जनशब्दमें समासक्रे बिना अन्त्य आकार 
उदात्त और उसके पूर्व वर्ण अनुदात्त नहीं हो सकते। 'समासस्य' ( पा० सू० ६।१।२२३ ) इस 
सूत्रसे समासका अन्त उदात्त होता है और 'अचुदात्तं पदमेकवजम्‌? ( पा० सु० ६।१।१५८ ) इस सूत्रसे 
जिस पदमें जिस वर्णके स्थानमें उदात्त अथवा स्वरितका विधान है, उस एक वर्णको छोड़कर उस 
पदके शेंष सब स्वर उदात्त होते हैं, ऐसा विधान है, इसलिए मन्त्रमें अन्त्य स्वर उदात्त होनेसे एक 
पदत्वका निश्‍चय होता है । “छन्दोगा वहुचाइचेव तथा वाजसनेयिनः ऊचनीचस्वरं प्राहुः स वैमाषिक 
उच्यते ॥' 'सामवेद, ऋग्वेद, शुक्ल यजुर्वेद इनके ब्राह्मण ग्रन्थोमें उदात्त और अनुदात्त स्वरको 
माषिकस्वर कहते हैं” उसमें 'स्वरितो5नुदात्तो वा' इस सूत्रसे जो मन्त्र दशामें स्वरित अथवा अनुदात्त 
रहता हे, वह ब्राह्मणदशामें उदात्त होता है, ऐसा अपवाद स्वीकार किया है, इस७ए अन्त्य आकारसे 
पूवस्थित अनुदात्त स्वरोको ब्राह्मणदशामें उदात्तत्व प्राप्त हुआ, 'उदात्तमनुदात्तमनन्त्यम? इस सूत्रसे 
मन्त्रदशामें अन्त्य भिन्न एवं अग्रिम पदसे मिलकर उच्चायंमाण उदात्तस्वरमें अनुदात्तत्वका 
विधान है । इसलिए यहाँ नकारोत्तरवत्ती आकार अग्रिम 'आकाक्षश्च' पदके साथ मिलकर पठ्यमान 


अनुदात्त होता है, यह मन्त्रानुदात्त स्वरमाषिक है । इससे एक पदत्वका निरचय होता है । (पन्च 
पञ्चजना:' इसमें अन्तोदात्त मान्त्रिक स्वर है, और 'यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः? इसमें अन्तानुदात्त ब्राह्मस्वर 
है, दोनों प्रकारसे पदके एक होनेके कारण समास सिद्ध होता है । पुर्वपक्षमे पः्चजन शब्द व्यस्त है, 
सिद्धान्तमे एक समस्त पद हैं, क्योकि इसमें एक स्वर और एक विभक्तिका भी नियम है । अतः आज्य 
प्रहण मन्त्रमे “पञ्चानां त्वा पञ्चजनानां यन्त्राय धर्त्राय गृह्णामि’ ( हे आज्य ! पाँच देवृताओंके कमम 
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द्ादशवापिकामनाश्रु प्र कथयन्ति, तद्वदिति । तदपि नोपपद्यते; अयमेवास्मिन्पक्षे दोपो 
यल्लक्षणाश्रयणीया म्यात्‌ । परश्चात्र पञ्चशब्दो जनरान्देन समर्तः पञ्चजना इति; भःवि- 
कस्व्रेणकपदरत्वनिश्चयात्‌ । प्रयोगान्तरे च “पञ्चानां त्वा पञ्चजनानाम्‌? (तै० १।६।२। २) इत्ये- 
कपद्येकस्तर्यकचिभनिकऱ्चाचगमात्‌ । $ समस्तत्वाच्य न चीप्सा 'पन्न पञ्च? इति । न च पञ्चः 
कठयग्रहणं पञ्च पञ्चेतिं। नच पञ्चसंख्याया एकस्याः पञ्चसंख्यया परया विशोषणं पञ्च 
पञ्चका इति; उपसर्जनस्य विशेषणेनासंयोगात्‌ । नन्वापन्नपञ्चसंख्याका जना एव पुनः 
पञ्चसंख्यया विरोप्यमाणाः पञ्चविंशतिः प्रत्येप्यन्ते । यथा पञ्च पञ्चपूल्य इति पञ्चविशति- 
पूळाः प्रतीयन्ते; तद्वत्‌ । नेति बूमः; युक्तं यत्पञ्चपूलीराच्दस्य समाहारा भिप्रायत्यात्कतीति 
सत्यां भेदाकाङ्कायां पञ्च पञ्चपूल्य इति विशेषणम्‌, इह तु पञ्चजना इत्यादित एव भेदोपा- 


दानात्कतीत्यसत्यां भेदाक ङ्कायां न पञ्च पञ्चजना इति विशेषण भवेत्‌। _दानात्कतीत्यसत्यां भेदाकाङ्वाया न पञ्च पञ्चजना इति विशेषण भवेत्‌। भवदपीदं विशोषणं 
फा 2:00 003 बिडकीन 


वृष्टि नहींको ) यहाँ वारह वपंक्रो अनावृष्टि कहते हैं, वंसे [ पर्व पञ्च ] इस अवान्तर अवयव संख्या 
द्वारा पच्चीस संख्या ही छक्षित होती है, यह कथन मी युक्त नहीं है। इस पक्षमें यही दोष है कि 
लक्षणा ग्रहण करनी पड़ती है । और यहाँ अन्य पश्चशब्द जनशब्दके साथ समस्त होकर पत्चजन हुआ 
है, कारण कि माषिकस्वरसे एकपदत्व निश्चय होता है । एवं “पञ्चानां त्वा पञ्चजनानाम्‌' ( तुझे प्च 
पश्च जनके ) इस अन्य प्रयोगमें एक पद, एक स्वर और एक विमक्ति प्रतीत होती है । समस्त पद 
होनेसे पञ्च पश्च ऐसी वीप्सा ( दो वार कथन ) भी नहीं है और इससे 'पः्च पश्च' इस प्रकार दो 
पश्वकोंका भी ग्रहण नहीं है। किञ्च “पञ्च पञ्चकाः' ( पाँच पंचक ) इस प्रकार एक पाँच सख्याका 
दूसरी पाँच संख्याके साथ विशेषण-अन्वय नहीं होता, क्योंकि ( एक ) विशेषणका अन्य विश्ेषणके 
साथ सम्वन्ध ( अन्वय ) नहीं होता पू०-परन्तु पाँच संख्याको प्राप्त हुए जन ही फिर पांच संख्यासे 
विशेष्यमाण होकर पच्चीस प्रतीत होंगे । जसे कि 'पञ्च पञ्चपूल्यः? (पांच पूली पश्चक) यहाँ पच्चीस पुळी 
प्रतीत होती हूँ । इसके समान प्रकरणमें मी समझना चाहिए। सि०-हम कहते हैं कि यह ठीक नहों है, 
क्योंकि पश्च पूली शब्दमें समाहार अभिप्रेत होनेसे कितनी पश्चपुली हैं इस प्रकार भेदकी आकांक्षा होने 
पर “पञ्च पञ्चपूल्यः' ( पाँच पूली पंचक ) इस प्रकार पाँच पूलीका विशेषण पुनः पाँच युक्त है। 
परन्तु यहाँ तो 'पञ्चजनाः' (पाँच जन ) ऐसा आरम्मसे ही भेद ( विशेषण ) का ग्रहण है, 
अतः “कितने” इस प्रकार भेदकी आकांक्षा न होनेपर "पञ्च पञ्चजनाः? ( पाँच पंचजन ) इस तरह 
पश्चजनका पञ्च ( संख्या ) विशेषण नहीं हो सकता । यदि विशेषण हो तो भो केवल पाँच संख्याका 


यन्त्ररूपसे अवस्थित, ऐहिक और न करनेमें समर्थ अपने शरीरकी रक्षाके लिए 
तुझे ग्रहण करता हूं ) यह यजमानकी उक्ति है । इसमें मी पजन शब्द समस्त है । 

& 'पञ्चजनाः' यदि यह समस्त पद न हो तो दो पञ्चशब्दोसे उक्त दो पःचत्वोका परस्पर 
अन्वय है अथवा उनका जन पदाथके साथ अन्वय है अथवा पञ्चत्व विशिष्ट जनोंके साथ अन्य 
पञ्चत्वका अन्वय है ? इनमेसे प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि एक पश्च संख्या दुसरी पांच संख्याका 
विशेषण नहीं होती, कारण कि विशेषणका विशेषणके साथ साक्षात्‌ अन्वय नहीं होता, सब अप्रधान 
विशेषणोंका प्रधान भिशेष्पकरे साथ अन्वय होता है । यदि अप्रघान-गुणोंका मी अन्वय मानें तो वाक्य 
भेद हो जायगा। दुसरा पक्ष भी युक्‍त नहीं है, क्योंकि उसमें दस संख्याको प्रतीति होती है पच्चोसकी 
नहीं । तीसरे पक्षमें हान्त द्वारा पच्चीस संख्याकी प्रतीति होती है । इसमें दष्टान्तको विषम कहकर 
शङ्काका “नेति मस: इत्यादिसे सिद्धान्ती निराकरण करते हैं। “पञ्चानां पूलानां समद्दारः पञ्चपूल्यः? 
यहाँ पर 'संझ्यापूर्वो हिगुः' ( पा० सू० २।१।५२ ) इस सूत्रसे समासका विधान है । अनन्तर द्विगो’ 
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पञ्चसंख्याया एच भवेत्‌, तत्र चोक्तो दोषः | तस्मात्पञ्च पञ्चजना इति न पञ्चविरातितत्त्वा- 
भिप्रायम्‌। अतिरेकाच्च न पञ्चचिशतितच्बाभिप्रायम्‌। अतिरेको हि भवत्यात्माकाशाश्यां 
पञ्चयिशातिसंख्यायाः। आत्मा तावदिह प्रतिष्ठां प्रत्याधारत्वेन निदि ए; यस्मिन्निति सप्तमी- 
सूचितस्य 'तमेव मन्य आत्मानम! इत्यात्मत्वेनाजुकर्षणात्‌। आत्मा च चेतनः पुरुषः। स च 
पञ्चविदातावन्तर्गत एवेति न तस्यै वाधारत्वमाधेयत्वं च युज्यते। अर्थान्तरपरिग्रहे च तत्त्व 
संख्यातिरेकः सिद्धान्तविरुद्धः प्रसज्येत । # तथा 'आकाशश्व प्रतिष्ठित” इत्याकशास्यापि 
पञ्चचिशाताचन्तर्गतस्य न एथणुपादानं न्याय्यम्‌। अर्थान्तरपरिग्रहे चोक्तं दूषणम्‌। कथं च 
संख्यामात्रश्रवणे सत्यश्रुतानां पञ्चविंशतितत्त्वानासुपसंभ्रहः प्रतीयेत? जनदाव्दस्य तत्त्वेप्व- 


| ७ 


रूढत्वात्‌। अर्थान्तरोपसंग्रहेऽपिं संख्योपपत्तेः। कथं तहि पञ्च पञ्चजना इति ¦ उच्यते- 
होगा | जनपदका नहीं ] इस पक्षमे तो दोष ( उपसजँनस्य विरोषणेनासंयोगात्‌ ) कहा गया है। 
इसलिए “पञ्च पञ्चजनाः' यइ प्रयोग पच्चीस तत्त्वके अभिप्रायसे नहीं है, ओर संख्याकी अधिकतासे 
मी पच्चीस तत्त्वके अभिप्रायसे नहीं है, क्योंकि आत्मा और आकाशको लेकर पच्चीस संख्यासे अधिक 
होता है । यहाँ तत्त्वोकी प्रतिष्ठाके आघाररूपसे आत्माका निर्देश है, क्योंकि "यस्मिन्‌ इसे सप्तमी 
अर्थात्‌ सप्तम्यन्त “यत्‌? पदसे सूचितका “तमेव मन्ये०' ( उसीको मैं आत्मा मानता हूँ ) इस प्रकार 
झात्मरूपसे अनुकषंण है । आत्मा चेतन पुरुष है और वह सांख्याभिमत पच्चीस तत्त्वोंके अन्तगंत ही 
है, इसलिए उसीमें आधाराधेयमाव अयुक्त है । तत्त्वोंसे भिन्न अर्थका ग्रहण किया जाय तो सांख्य- 
सिद्धान्तसे विरुद्ध तत्त्वसंख्यामें अधिकता प्रसक्त होगी । इसी प्रकार पच्चीस तत्त्वोंके अन्तभूंत आकाशका 
'आकाञ्चश्च प्रतिष्ठितः’ ( और आकाश प्रतिष्ठित है ) इस प्रकार पृथक्‌ ग्रहण अयुक्त है । अन्य अर्थका 
_ ग्रहण करनेपर तो उक्त दोष ( अधिक संख्या ) है । संख्या मात्रका श्रवण होनेपर श्रुति अप्रतिपादित 
पच्चीस तत्त्वोंका संग्रह किस प्रकार प्रतीत होता है ? क्योंकि जनशब्द तो तत्त्वोमें रूढ़ नहीं है, अन्य 
अर्थका संग्रह करनेसे मी संख्या उपपन्न होती है, तो “पञ्च षञ्जनाः' यह किस प्रकार हे? कहते हैं--- 


इस सूत्रसे “ङीप्‌ ' ( ईकार ) का rd होनेसे का प्रतीति होनेपर समाहार ( समुदाय ) 
कितने हैं ? इस आकांक्षामें 'प्च' इस प्रकार अन्य पदका अन्वय होना युक्त है। परन्तु “पञ्चजनाः 
इसके अन्तमें “डीप्‌' न होनेसे पश्चपूली ( धानके गट्ठेको पूली कहा जाता है ) के समान समाहारकी 
प्रतीति नहीं होती, और जनपदमें पहले ही पञ्चत्वका ग्रहण होनेके कारण संख्याकी आकांक्षा न होनेसे 
पश्च? इस दूसरे पदका अन्वय नहीं हो सकता, क्योंकि अन्वय आकांक्षाके अवीन होता है । यदि मानें 
तो एक विशेषणका अन्य विशेषणके साथ अन्वय नहीं होता किन्तु प्रधानके साथ ही होता है, इस 
न्यायके साथ विरोध होगा । वस्तुतः “पञ्जजनाः' यहाँ तो “पञ्च चामी जना इति पश्नजनाः ' 
दक्षिणारिनः' आदिकी तरह कमंघायं समास है, 'पञ्चपूली' की तरह समाहार नहीं है। पजन 
घटकी भूत पंच संख्या जनोंकी व्यावतंक है, पांच संख्यासे ही जनोंका भेद प्रतीत होता है । समाहारका 
यहाँ मान नहीं है, अतः कितने समुदाय हैं, इस प्रकारकी आकांक्षाके न होनेसे 'पञ्च पञ्चजनाः इस 
पन्च संख्याको 'पश्चजन' का विशेषण मानकर पच्चीस संख्याका लाम नहीं हो सकता । सूरण नान 
भावात? इस पदकी व्याख्या कर अब 'अतिरेकात्‌ की व्याख्या करते है--यदि पच्चीस संख्या मात तो 
आत्मा और आकाशको लेकर पच्चीससे अधिक सताईस संख्या हो जायगी, जो सांख्य सिद्धान्तके ल | 
& 'यस्मिन' इस प्रकार आत्मामें तत्त्वोकी आधारताका वर्णन भी विरुद्ध होगा, क्योंकि सारू 
मतमें महत्‌ आदि तत्त्वोका आधार स्वतन्त्र प्रधान ही है, असङ्ग पुरुष तत्त्वोका आधार है! 
किच्च॒ सांख्यमतमें जगतको सत्य माना गया है, इससे 'जगत्में मिथ्यात्व बोधक नेहनानार्अस्त किखन 


₹ पञ्च पञ्चजना इति ? उच्यते- 
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'दिक्संख्य संशायाम्‌ ( पा" सू० २।१।५० ) इति विदोपस्मरणात्संज्ञायामेव पञ्चदात्दस्य 
जनशब्देन समासः । ततश्च रुढत्वाभिप्रायेणेच केचित्पञ्चजना नाम विवक्ष्यन्ते, न सांख्य- 
तत्त्वाभिप्रायेण । ते कततीत्यस्यामाकाङ्कायां पुनः पञ्चेति प्रयुज्यते। पञ्चजना नाम ये केचित्ते 
ख पञ्चेचेत्यर्थः । सप्तर्पयः सप्तेति यथा ॥११॥ 

के पुनस्ते पञ्चजना नामेति ? तदुच्यते 

प्राणादयो घाक्यशेपात्‌ ॥१२॥ 

पदच्छेद --प्राणादय:, वाक्यशेषात्‌ । 

सूजाथे--( प्राणादयः ) यहाँ पश्चजन शब्दसे प्राण, चक्षु, श्रोत्र, अन्न और मन कहे गये हैं, 
( वाक्यशेपात्‌ ) क्योंकि “प्राणस्य प्राण? इस वाक्यरोषमें स्थित हैं । 

# “यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः? इत्यत उत्तर स्मिन्मन्त्रे ब्रह्मस्वरूपनिरूपणाय प्राणादयः पञ्च 
निर्दिष्ठाः---प्राणस्य प्राणमुत चक्षुषश्चक्षुरुत श्रोत्रस्य श्रोत्रमन्नस्यान्नं मनसो ये मनो चिदुः' इति। 
तेऽत्र वाक्यरोप गताः संनिघानात्पञ्च जना विवक्ष्यन्ते। कथं पुनः प्राणादि षु जनराव्दप्रयोगः? 
तच्वेषु वा कथं जनदाग्दप्रयोगः ? समाने तु प्रतिद्धथतिक्रमे वाक्यरोप वशात्प्राणादय एव 
ग्रहीतव्या अवन्ति । जनसंवन्धाच्च प्राणादयो जनइाब्दभाजो भवन्ति । जनवचनश्च पुरुष 
शाब्दः प्राणेषु प्रयुक्तः--ते वा एते पञ्च ब्रह्मपुरुपाः' ( छा० ३।१३।६ ) इत्यत्र । प्राणो ह पिता 


'दिक्संख्ये०' ( दिशा और संख्या वाचक शब्दोंके संज्ञा ( नाम ) अथमें सुबन्त उत्तर पदके साथ 
समास होता है ) इस विशेष सूत्रसे संज्ञामें पच्च शब्दका जनपदके साथ समास है । वस्तुतः रूडित्वके 
अभिप्रायसे कुछ पञ्चजन नाम यहाँ विवक्षित हैं सांख्यामिमत पच्चीस तत्त्वोंके अमिश्रायसे नहीं । वे 
कितने हैं ? इस प्रकारकी आकांक्षा होनेपर उसके उत्तरमें यहाँ पुनः पच्च शब्दका प्रयोग किया गया 
है । जैसे सप्तषि सात हैं, वेसे पश्चजन नामवाले जो कोई हैं वे मी पांच ही हैं, ऐसा अथं है ॥११॥ 


पुनः वे पञ्चजन नामके कौन हैं? वह कहते है-- वि 
“यस्मिन्पञ्च ०” ( जिसमें पाँच पचजन हैं ) इससे अग्रिम मन्त्रमें ब्रह्मस्वरूपका निरूपण करनेके 


लिए “प्राणस्य प्राणसुत०' (जो उसे प्राणके प्राण, चक्षुके चक्षु, श्रोत्रके श्रोत्र, अन्नके अन्न, तथा 
भनके मनको जानते हैं वे ब्रह्मज्ञ हैं) इस प्रकार प्राणादि पाँच निर्दिष्ट हैं। संनिहित होनेके कारण 
वाक्यशेषमें स्थित वे प्राण आदि “यस्मिन्‌? इस मन्त्रमें पश्चजन छाब्दसे विवक्षित हैं। पूर्वपक्षी-- 
प्राणादिमे जन शब्दका प्रयोग कैसे है? सिद्धान्ती--तत्त्वोंमें जनशब्दका प्रयोग कैसे है? प्रसिद्धि-रूडिका 
दोनों पक्षोमें त्याग समान होनेपर भी वाक्यशेषके बलसे [ पच्चजनशब्दसे ] प्राण आदि पाँच हो 
ग्रहण योग्य हैं ओर मनुष्यके साथ सम्बन्ध होनेसे मी प्राण आदि जनशब्दके मागी होते हैं। ते वा 
एते०! ( वे ये पाँच ग्रहापुरुष हैं ) इसमें जनवाचक पुरुष चन्द प्राणोंमें प्रयुक्त है॥ और उसी प्रकार 
“प्राणो ह पिता०' ( प्राण पिता है, प्राण माता है ) इत्यादि ब्राह्मण है । समासके बलसे समुदायको 


सत्यानन्दी दीपिका , न शि 
इत्यादि वाक्यरोषके साथ विरोध होगा । अतः त 'यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः' इस मन्त्रसे सांख्य सिद्ध पच्चीस 
तत्वोंकी सिद्धि नहीं हो सकती है । पूर्॑पक्षमें ग्रहामे उद्धत वाक्योके समन्वयकी असिद्धि फल है, 
सिद्धान्तमें 'प्राणस्य प्राणमुत' इत्यादि वाक्योंके समन्वयकी सिद्धि फल है ॥११॥ 

& यहाँ पश्चजनशन्दसे प्राण आदि पाँचका ग्रहण करना चाहिए सांख्यामिमत तत्वोंका नहीं, 
क्योकि 'जायन्ते इति जनाः' इस अुत्पत्तिसे कार्यमात्रका वाचक जन शब्द है अथवा मनुष्योमे भी 
। जनशब्द प्रसिद्ध है न्याया इति जनाः' 'जो उत्पन्न होते हैं वे जन हैं इस व्युत्पत्तिके 

22 अनुसार महत्‌ आदि गोर उनके जनक होनेसे प्रधान भी जनशब्द वाच्य हो सकता है, इस प्रकार 
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प्राणो ह माता' ( छा० ७१५१ ) इत्यादि च त्राह्मणम्‌। समासवला'्च समुदायस्य रूढत्वम- 
विरुद्धम ।४ कर्थं पुनरसति प्रथमप्रयोगे रूढिः शाक्या ५5श्रयितुस्‌ १ शक्योद्भिदा दिचदित्याह- 
प्रसिद्धार्थंसं निधाने हाप्रसिद्धार्थः दाब्द ्रयुज्यमानःसमभिव्याहारात्तद्विषयो नियम्यते;यथा 
उद्भिदा यजेत”, 'यूपं छिनत्ति’, वेदिं करोति’ इति । तथाऽयमपि पञ्चजनरान्दः समासान्वाख्या- 
नादवगतसंज्ञाभावः संश्याकाङ्की वाक्यशेषसमभिव्याहते षु प्राणादिषु वतिष्यते। केश्चित्त 
देवाः पितरो गन्धर्वा असुरा रक्षांखि च पश्च पञ्चजना व्याख्याताः। अन्यैश्च चत्वारो 
वर्ण निषादपश्चमाः परिशुहीताः । क्रचिच्च 'यत्पाञ्चजन्यया विश्ञा’ (५६० सं० ८५३७) इति 
प्रजापरः प्रयोगः पञ्चजनशब्दस्य इश्यते । तत्परिग्रदेऽपीह न कश्चिद्विरोधः आचार्यस्तुन 
पश्चविदाते स्तत्त्वानामिह प्रतीतिरस्तीत्येवंपरतया “प्राणादयो वाक्यशेषात्‌' इति जगाद्‌ ॥१२॥ 
भवेयुस्तावत्प्राणाद्यःपञ्चजना माध्यंदिनानाम्‌ , यऽन्ञप्राणादिष्वामलन्ति। काण्वा- 
नांतुकथं प्राणादयः पञ्चजना भवेयुयऽन्नं प्राणादिषु नासनन्तीति ? अत उत्तरं पठति 
€ढ माननेमें कोई विरोध नहीं है । परन्तु पः्चजनराब्दके प्रथम प्राणादिमें प्रयोगकी असिद्धि जद माननेने कोई विरोध नही है। परन्तु पश्चजनशब्दके प्रथम प्राणादिमें प्रयोगकी असिद्धि होनेसे 
रूढिका किस प्रकार आश्रय किया जा सकता है? ऐसा कहा है कि उडद आदिके समान पश्चजन 
शब्दकी भी रूढि हो सकती है । प्रसिद्धाथंक पदके सन्निधानमें प्रयुक्त हुए अप्रसिद्धार्थ वाचक शब्दका 
समभिव्याहारके बलसे तद्विषयक अथं होता दै ऐसा नियम है । जसे “उञ्चिदा यजेत’ ( पशुकामना 
वाला उद्धिद्‌ नामक याग करे ) “यूपं छिनत्ति’ ( गूपका छेदनसे संस्कार करे ) भौर चेदि करोति' 
( वेदिका संस्कार करे ) इत्यादिमें होता है, वैसे ही यह पञ्चजन' शब्द भी समासके कथनसे संज्ञा- 
भावको प्राप्त होकर संज्ञीकी आकांक्षा करता हुआ वावयरेष और सममिव्याहूत-सहोच्चरित प्राण 
आदिमें प्रवृत्त होगा । कई एक लोगोंने तो ऐसा व्याख्यान किया है कि देव, पितर, गन्धवं, असुर ओर 
राक्षस ये पाँच पश्चजन हैं। दूसरोंने चार वणं और पाँचवें निषाद ( ब्राह्मणके द्वारा शूद्रासे उत्पन्न 
सन्तान ) का ग्रहण किया है । और कहींपर “यत्पाञ्चजन्यया विशा” इस प्रकार पश्चजन शब्दका 
प्रयोग प्रजाके लिए दिखाई देता है। उसका ग्रहण करनेपर भी कोई विरोध नहीं है । आचायंने तो 
पच्चीस तत्त्वोंकी यहाँ प्रतीति नहीं होती, इस अमिप्रायसे “प्राणादयो वाक्यशेषात्‌” यह सूत्र कहा है ॥१२॥ 


प्राण आदिमें अन्नका पाठ करनेवाले जो माध्यन्दिन शाखावाले हैं उनके मतमें तो प्राणादि 
पश्चजन भले हों, परन्तु काण्वशाखावाले जो प्राण आदिमें अन्नका पाठ नहीं करते, उनके मतमे तो 
प्राण आदि पश्चजन किस प्रकार होंगे ? इसके लिए उत्तर पढते ( कहते ) हैं--- 


सत्यानन्दी-दीपिका 
योगिक अथंका सम्भव होनेपर रूढिका आश्रयकर छक्षणाका प्रयास क्यों किया जाय? सिद्धान्ती--यहाँ 


समासके बसे प्राण आदि सनुदायमें पश्चजन शब्द रूढ माननेमें भी कोई विरोध नहीं है, इसलिए 
यहाँ यौगिक अर्थका ग्रहण करना युक्त नहीं है । अब इसपर पृव॑पक्षी 'कथम? आदिसे आक्षेप करते हैं। 

% परन्तु पश्च जनशब्दकी प्राणादिमें पहले लौकिक प्रसिद्धि नहीं है, तो फिर पच जनशब्दकी 
प्राण आदिमें रूढि क्यो ग्रहण की जाती है? समाधान--यह नियम नहीं है, क्योंकि 'स्थुः पुर्मासः 
पञ्चजनाः? यह अमरकोश है ओर प्रसिद्ध अथे वाचक छब्दके समीपमें प्रयुज्यमान अप्रसिद्ध अप 
वाचक शब्दका सहोच्चरित होनेसे वही अथं होता है जो प्रसिद्धाथं वाचक शब्दका होता है । बे 
“उद्धिदा यजेत' यद्यपि उद्धिद्‌ शब्द वृक्षोमें प्रसिद्ध है, तो भी यहाँ सन्निहित और सहोच्चरित 'यजेत 
पदके योगसे यह “उञ्चिद्‌' शब्द उद्धिद्‌ नामके यागमें रूढ दै । 'यूपं छिनत्ति’ यहाँ 'छिनत्ति पदक 
सममिव्याहारसे 'यूप' शब्द दाख्में रूढ है । 'वेदि करोति' यहाँ 'करोति' पदके योगसे विदि थग _ 
संस्कार योग्य स्थण्डिल विरोषमें रूढ है अर्थात्‌ गाहपंत्य और आहवनीयके मध्यमें चार अंगुर पृथिवी हः 
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ज्योतिषे केषामसत्यन्ने ॥ १३ ॥ 

पद्च्छेद्‌--ज्योतिषा, एकेषाम्‌, असति, अन्ने । 

सूत्नाथ--( एकेषाम्‌ ) काण्वशाखावाळोके पाठमें पूर्वोक्त प्राणादिमें ( अन्ने असति ) अन्न 
के न होनेके कारण ( ज्योतिषा ) 'तद्देवा' इस पूवंवाक्यस्थ ज्योतिसे पश्चसंख्याकी पूर्ति करनी चाहिए । 

असत्यपि काण्यानामान्ने ज्योतिषा-तेषां पञ्चसंख्या पूर्यत । तेऽपि हि ‘यस्मिन्पञ्च 
पञ्चजनाः इत्यतः पूर्वेस्मिन्मन्त्रे ्रह्मस्बरूपनिरूपणायैच ज्योतिरधीयते--तदेवा ज्योतिषां 
ज्योतिः इति । कथं पुनरुभयेपामपि तुल्यवदिद्‌ ज्योतिः पट्यमानं समानमन्त्रगतया पञ्चः 
संख्यया केषांचिद्गुह्यते केषांचिन्नेति ? अपेक्षाभेदादित्याह। माध्यंदिनानां हि समानमन्त्रः 
पठितप्राणादिपश्चजनलाभान्ञास्मिन्मन्त्रान्तरपठिते ज्योतिष्यपेक्षा भवति । तदलाभात्त 
काण्वानां भवत्यपेक्षा । अपेक्षाभेदाच समानेऽपि मन्त्रे ज्योतिषो ग्रहणाग्रहणे । यथा 
समाने5प्यतिरात्रे वचनभेदात्षोडशिनो ग्रहणाग्रहणे, तद्वत्‌। तदेवं न तावच्छृतिप्रसिद्धिः 
काचित्मधानविंषयास्ति । स्मृतिन्यायप्रसिद्धी तु परिहरिष्यते ॥१३॥ 

( ४ कारणत्वाधिकरणम्‌ सू० १४-१५ ) 
कारणत्वे न चाकाशादिषु यथाव्यपदिष्टोक्तेः ॥ १४॥ 


' पदच्छेद--कारणत्वे, न, च, आकाशादिष, यथाग्यपदिष्टोक्तेः । 


काण्वशाखावारोंके पाठमें “प्राणस्त प्राणसुत' इस मन्त्रमे अन्नका ग्रहण न होनेसे भी ज्योतिसे 
उसकी पञ्च संख्याकी पुर्ति हो जायगो, क्योंकि वे मी यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः? इस मन्त्रसे पुरवमन्त्रमे 
ब्रह्मस्वरूपका निरूपण करनेके लिए ही 'तद्देवा ज्योतिंषां०' ( उस आदित्यादि ज्योतियोंके ज्योतिःस्वरूप 
अमृतकी. देवगण 'आयु' इस प्रकार उपासना करते हैं ) इस प्रकार ज्योतिका अध्ययन करते हैं । 
परन्तु दोनों शाखावालोंके पाठमें समानरूपसे पढ़ी हुई इस ज्योतिका एक ही मन्त्रमें प्राप्त पाँच संख्यासे 
कुछ लोग-काण्वशाखावाले क्यों ग्रहण करते हैं और कुछ लोग-माध्यन्दिन याखावाले क्यों ग्रहण नहीं 
करते.? कारण कि अपेक्षा-आकांक्षाका भेद है, ऐसा कहते हैं। [ प्राणस्य प्राणमुत ] इस एक ही 
मन्त्रमें अन्नका ग्रहण होनेसे प्राणादि पाँच जनका माध्यन्दिनोंको छाम होनेके कारण पूवमन्त्रमें पठित 
ज्योतिकी अपेक्षा नहीं होती । अन्नका ग्रहण न होनेसे एक ही मन्त्रमें प्राणादि प्च जनका लाम न 
होनेके कारण काण्वशाखावालोंको ज्योतिकी अपेक्षा होती है अर्थात्‌ चार होनेपर मी पाँचवाँ कौन 
? है । जैसे एक ही अतिरात्रसत्रमें वचनभेदसे कहीं षोडशी सपाद अ 
be है अपर ग्रहण पनी वसे अपेक्षाके भेदसे एक हो मन्त्रमें as 
ग्रहण और अग्रहण होता हे । इस प्रकार प्रधान विषयक कोई मी श्रुतिप्रसिद्धि नहीं है, स्मृति ओर 
त्यायप्रसिद्धिका तो आगे परिहार करेंगे ॥ १३॥ | 


सत्यानन्दी-दीपिका 

को खोदकर संस्कृत किया गया स्थान वेदि कहलाता है, वैसे “पञ्चजन” शब्द मी 'दिक्संख्ये संज्ञायामः 
इस सूत्रद्वारा समस्तपद होनेसे किसीकी संज्ञामें रूढ ज्ञात होता है, संञ्चीकी आकांक्षा होनेपर स्तहित 
वाक्यशेष ओर समभिव्याहारके बलसे “पञ्चजन” शब्द प्राण आदिमें रूढ निरिचत होता है । किन्च 
पाँच प्राण, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, पाँच भूत और अविद्या, अस्मिता, राग, द्वेष, अभिनिवेद्च 
ये पाँच क्लेश, इन पच्चीसका यहाँ “पञ्च पञ्चजनाः' शब्दसे ग्रहण हो सकता है, भोर “जायन्ते इति 
जनाः', इस योगवृत्तिका भी यहाँ सम्मव है, क्योंकि प्राण आदि उत्पत्तिवाले हैं। इस प्रकार साल्या- 
मिमत पच्चीस तत्त्वोसे मित्त जिस अथं परक “पञ्चजन' शब्दकी व्याख्याकी जाय तो कोई विरोध नहीं 
है, इस आशयसे आचायंने “प्राणादयो वाक्यशेषात्‌' इस सुत्रकी रचनाको है ॥ १२॥ 


३०८ प्रह्मसूनत्न-शाह्लरसाण्य | अ० १ पा०४ 


सूत्रार्थ--( कारणत्वे ) ब्रह्मके जगत्‌ कारण होनेमें तो ( न ) कोई विरोध नहीं है, क्योंकि 
( आकाञ्चादिषु ) एृज्यमान आकाशादि पदार्थोके विषयमें ( यथाव्यपदिष्ोक्तेः ) यादृश ईश्वर एक उप- 
निषद्में कारणरूपसे व्यपदिष्ट है, (च) और तादृश ही अन्य उपनिषद्मे भी कारणरूपसे कथित है। 

# प्रतिपादितं ब्रह्मणो लक्षणम्‌, प्रतिपादितं च त्रह्मविषयं गतिसामान्यं वेदान्त- 
वाक्याचाम्‌। प्रतिपादितं च प्रधानस्या दाव्दत्वम्‌। तत्रेदमपरमाइाङ्कयते-न जन्मादिकारणत्वं 
ब्रह्मणो ब्रह्मविषयं वा गतिसामान्यं वेदान्तवाक्यानां प्रतिपादायितुं शक्यम्‌। कस्मात्‌? चिगा- 
नदर्शानात्‌। प्रतिवेदान्तं हयन्यान्या सष्टिदपकभ्यते ; क्रमादिवैचिच्यात्‌। तथा हि--क्चित्‌ 
“आत्मन आकाश; संभूत? (ते० २।१) इत्याकाशादिका स्ष्टिरास्तायते । कचित्तेजआदिका- 
'तत्तेजोऽस्‌ जत’ (छा० ६।२।३) इति। कर्चित्प्राणादिका-- स प्राणमस्ुजत प्राणाच्छुद्धाम! (प्र०६।४) 
इति कचिदक्रमेणेव लोकानामुत्पत्तिरास्नायते--स इमाँछलोकानसजत । अभ्मो सरीचीमंरमाप? 
(ऐ० उ० ११२) इति। तथा कचिदसत्पूर्विका सृष्टि, पठयते-- असद्वा इदमअ आसीत्ततो वे 

सदजायत' (तै० २७७) इति। 'असदेवेदसग्न आसीत्तत्सदासीत्तत्समभवत्‌' (छा० ३।१९।१ ) इतिच। 


कचिदसद्वादनिराकरणेन सत्पूर्विका प्रक्रिया प्रतिज्ञायते-तडेक आहुरसदेदेदमभर जासीत्‌_ इत्युप- 


क्स्य 'कुतस्तु खलु सोम्यैवं स्यादिति होवाच कथमसतः सज्ञायेतेति सस्वेव सोग्येदमभ आसान्‌ ` छा? सज्जायेतेति सस्वे सोम्येदमग्र आसीत्‌’ ( छा० 

['जन्माद्यस्य यतः? इत्यादि सूत्रोसे जगद्‌ जन्मादिकारणस्व] ब्रह्मका लक्षण कहा जा चुका है, 
[ “गतिसामान्यात्‌' इत्यादि सूत्रोसे | सब वेदान्तवाक्य समानरूपसे ब्रह्मके ही कारणत्व वोधक हैं, यह भी 
कहा जा चुका है। एवं ['ईक्षतेर्नाशब्दम्‌ इत्यादि सूत्रोसे'] प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है, यह भी कहा गया 
है । अब यहाँ दूसरी आशङ्का होती है--ब्रह्म जगत्के जन्मादिका कारण है, सम्पूणं वेदान्तवाक्योंकी 
ब्रह्म विषयक कारण गति-ज्ञान समान है, ऐसा प्रतिपादन नहीं किया जा सकता है । किससे ? इससे कि 
विगान-विरोध देखा जाता है । प्रत्येक उपनिषद्में क्रमादिके वेचित्र्यसे भिन्न-भिन्न सृष्टि उपलब्ध होती है। 
जैसे कि कहीपर 'आत्मन आकाशः०” ( आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) इस प्रकार आकाएपूर्वक 
सृष्टि कही गई है । कहींपर 'तत्तेजोऽसजत' ( उसने तेज उत्पन्न किया ) इस प्रकार तेजपूवक सृष्टि, 
कहींपर “स प्राणमसूजत०' ( उसने प्राण उत्पन्न किया, प्राणसे श्रद्धा उत्पन्न की ) इस प्रकार प्राण 
पूर्वक सृष्टि कही गई है। कहीपर 'स इमाँल्लोक्ानसुजत०' ( उसने इन छोकोंकी सृष्टिकी-जळमय- 
शरीरवाका स्वगॅलोक, सूयंकिरणसे व्याप्त अन्तरिक्षलोक, मनुष्यलोक और जळमय पाताळ लोक ) 3 
इस प्रकार क्रमके विना ही छोकोंकी सृष्टि कही गई है। उसी प्रकार कहींपर 'असद्वा०' ( पहले यह. | 
( जगत्‌ ) असत्‌ ही था । उसीसे सत्‌-नामख्पात्मक व्यक्त उत्पन्न हुआ ) और “असदेवेदम * (पूवम 
यह असत्‌ ही था, वह सत्‌-हुआ, वह सम्यक्‌ अभिव्यक्त हुआ अर्थात्‌ अंकुरित हुआ ) इस प्रकार 
असत्‌ पूर्वक सृष्टि कही गई है। कहोंपर असद्वादका निराकरणकर 'तद्धेक आहुरसदे०' ( उस जगे 
कारणके विषयमें किन्हींने ऐसा मी कहा है कि आरम्ममें यह असत्‌ हो था ) इस प्रकार उपक्रमक- 


§ पूव ग्रन्थके साथ इस रभि लिए “प्रतिपादितम्‌ इत्यादिसे वृत्तका 
अनुवाद करते हैँ । पूवंके तीन अधिकरणोद्वारा प्रधानको श्रुति अप्रतिपादित कहनेसे जगत्कारण 
कक्षणसे ब्रहम ही बुद्धिस्थ होता है, उसी बुद्धिस्थ निगु ब्रह्ममें वेदान्तवाक्योंका समन्वय है, इस प्रकार 
पवंग्रन्थसे सिद्ध किया गया है । उसमें लक्षण और समन्वय दोनों ही अधिद्ध हैं, क्योंकि थुतियोका ._ 
परस्पर विरोध देखनेमें आता है । इस प्रकार पवे ग्रन्यके साथ इस अधिकरणकी “तत्र' इत्यादिसे 


आक्षेपसंगति कहते हैं । पूव॑पक्षी सृष्टि य पद 
विरोध भी दिखाते हे दन सृष्टि विषयक विरोध दिखलाकर अब “तथा? आदिके कारण वि 





अघि० ४ सू० १४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३०९ 


६।२।१,२) इति। कचित्‌ स्वयंकतेकेव व्याक्रिया जगतो निगद्यते-'तदधेदं तद्य॑ब्याकृतमासीत्तन्नाम- 
ख्याभ्यामेच व्याक्रियते'(बृ०१।४।०) इति । पचमनेकधा विप्रतिपत्तेबंस्तुनि च विकल्पस्यानुपप- 
तेन वेदान्तवाक्यानां जगत्कारणावधारणपरता न्याय्या। स्सृतिन्यायप्रसिद्धि भ्या तु कार- 
णान्तरपरिग्रहो न्याय्य इति । #णचं प्रासे घूमः-सत्यपि प्रतिवेदान्तं सज्यमानेष्वकाशादिचु 
क्रभादिद्वारके विगाने न स्रि किञ्चिद्विगानमस्ति। कुतः? यथाव्यपदिषोक्तेः। यथाभूतो 
हो क़स्मिन्चेदान्ते सर्वज्ञ: सर्वश्वरः सर्वात्मिकोऽद्वितीयः कारणत्वेन व्यपदिष्टस्तथाभूत एव 
वेदान्तान्तरेष्वपि व्यपदि श्यते। तद्यथा-'सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्' (तै०२।१) इति। अत्र तावज्ज्ञान- 
शब्देन परेण च तद्विषयेण कामयित्त्ववचनेन चेतनं रझ न्यरूपयत्‌, अपरप्रयोज्यत्वेनेश्वर 
कारणमत्रवीत्‌ । तद्विषयेणैव परेणात्मशब्देन शरीरादिकोशपरम्परया चान्तरनुप्रयेदानेन 
सषा मन्तः प्रत्यगात्मानं निरधारयत्‌। “बहुस्यां प्रजायेय' (तै०२।६) इति चात्मविषयेण बहुभ- 
वनाबुशंसनेन सज्य मानाना विकाराणां स्रष्टरभेद्मभाषत। तथा इद सबंमसजत । यदिदं किञ्ज’ 
(तै०२।६) इति समस्तजगत्सश्निद्शेन प्राक्सुष्रे रद्वितीयं स्रष्टारमाच्टे। + तदच्र यल्लक्षणं 


त्रह्म कारणत्वेन विज्ञातं, तछक्षणमेवान्यत्रापि विज्ञायते-'सदेव सोन्येद्‌मग्र आसीदेकमेवाद्विती- 


“कुतस्तु खछ ' (किन्तु हे सोम्य ! ऐसा कंसे हो सकता है, मला असतुसे सत्‌ कंसे उत्पन्न हो सकता है, 

अतः हे सोम्य ! पृवमें यह. एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था, ऐसा [ आरुणिने | कहा ) इस प्रकार 
सत्पुवॅक सृष्टिकी प्रतिज्ञा की जाती है। कहोंपर 'तद्धेदं०' ( वह यह जगत्‌ सृष्टिके पुवं अव्याकृत था । 
वह नाम रूपसे ही व्याकृत-व्यक्त हुआ ) इस प्रकार जगत्‌की अभिव्यक्ति स्वयं कतृक-अपने आप ही 
कही जातो है ! इस प्रकार अनेक रीतिसे सृष्टि आदि विषयक श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे और 
वस्तुमें विकल्पकी अनुपपत्ति होनेसे वेदान्तवाक्योंमें जगत्‌-कारणकी अवधारणपरता युक्त नहीं है, 
अतः स्मृति और न्याय प्रसिद्धिसे ब्रह्मसे मिन्न कारणका ग्रहण करना युक्त दै । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते हैं--प्रत्येक उपनिषद्में सृज्यमान आकाश आदिमें क्रम आदि द्वारक विरोध होनेपर 
भी ख्रष्टाके विषयमें कुछ मी विरोध नहीं, किससे ? इससे कि जेसा एकत्र स्रष्टाका व्यपदेथ है वेसा 
अन्यत्र भी है । एक उपनिपद्में जसा सवज्ञ, सर्वेश्वर, सर्वात्मा, एक, अद्वितीय ब्रह्म कारणरूपसे व्यप- 


` दिष्ट है, बंसा ही अन्य उपनिषदोंमें मी व्यपदिष्ट है । जेसे 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' यहाँ ज्ञानशब्दसे उस 


ब्रह्म विषयक [सोऽकामयत] कामयितृत्व वचनसे चेतन ब्रह्मका निरूपण करती हुई श्रुति ईश्वर को स्वतन्त्र- 
रूपसे कारण कहती है । अनन्तरोक्त ब्रह्मविषयक आत्मशब्दसे और शरीर आदि कोश परम्परा द्वारा 
सबके अन्तर अनुप्रवेश करनेसे सबके भीतर प्रत्यगात्माका निर्धारण किया है । “बहु स्यां०' (मैं बहुत हो 
जाऊं अर्थात्‌ मैं उत्पन्न हो जाऊं ) इस प्रकार आत्मविषयक अनेक स्वरूप होनेके कयनसे सुज्यमान 
विकारोंका ख्रष्टासे अभेद कहा है। उसी प्रकार इदं सवं०' ( उसने यह जो कुछ है इस सबकी 
रचनाकी ) इस प्रकार समस्त जगतूकी सृष्टिके निर्देशसे सृष्टिके पूवं केवल अद्वितीय स्रष्टाको श्रुति 
कहती है । जिस प्रकार यहाँ तैत्तिरीय उपनिषदमें जो सवंज्ञत्व आदि लक्षणवाला ब्रह्म जगत्‌-कारण- 
रूपसे विज्ञात है उस प्रकारके रक्षणवाला ब्रह्म 'सदेव सोम्य्र०' (हे सोम्य ! पहले यह सारा प्रपञ्च एक- 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® कायं विषयक विरोध होनेसे कारण विषयक विरोध नहीं हो सकता, अन्यथा अतिप्रसंग हो 
जायगा अर्थात्‌ प्रतिदिन स्वप्न सृष्टियां नाना प्रकारकी होती हैं, इससे 'मै वही हे' इस प्रकार जिस 
द्रष्टाकी प्रत्यभिज्ञा होती है उसमें मी नानात्व प्रसक्त होगा । यह दोष सवंत्र लागू होनेसे केवळ अनिष्ट 
ही होगा । सृष्टिमें विरोध मानकर ख़ष्टामें अविरोध दिखलाया गया है। सृष्टि विषयक मी विरोध 
नहीं है, अब इसे 'समाधास्यति' आदिसे कहते है । 
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यस्‌", 'तदैक्षत बहु स्या प्रजायेयेति । तत्तेजोऽस्जत’ (छा० ६।२।,३) इति । तथा “आत्सा वा इदसेक 
एवाग्र आसीज्ञान्यत्किचन मिषत्‌। स ईक्षत लोकाचु सृजे’ (ऐ० ड० ४।१।१,२) इति च; एवंजायीय- 
कस्य कारणस्वरूपनिरूपणपरस्य वाक्यजातस्य प्रतिवेदान्तमविगीताथंत्वात्‌ । कायविषयं 
तु विगानं दश्यते कचिदाकाशादिका सृष्टि: क्चित्तेजआदिकेत्येवंजातीयकम्‌। नच कार्यवि- 
ययेण विगानेन कारणमपि ब्रह्म सरवचेदान्तेष्वचिगीतमधिगस्यमानमविवक्छितं अवितुमहं- 
तीति इाक्यते वक्तम्‌; अतिप्रखङ्गात्‌। & समाधास्यति चाचार्यः कार्यविषयमपि विगानं 
"न बियदश्रतेः' (ब्र सू० २।३।१) इत्यारभ्य । अवेदपि कार्यस्य विगीतत्घमप्रतिपाद्यत्वात्‌ । 
न ह्ययं सु्यादिप्रपञ्चः प्रतिपिपादयिषितः। नहि तत्पतिबद्धः कञ्चित्पुरघाथो च्यते शूयते 
चा। न च कल्पयितुं शक्यते; उपक्रमोपसंदाराथ्या तत्र तत्र ्रहविपयेर्चाक्येः साकमेक- 
वाक्यताया गम्यमानत्वात्‌। दर्शायति च सृष्ट्यादि ५पञ्चस्य ब्रह्मप्रतिपत््यथतास---अन्नेन 
सोम्य शुङ्गेनापो मूळमन्विच्छाद्भिः सोम्य झुङ्गेन तेजो सूलमन्विच्छ तेजसा सोस्य शुङ्गेन सन्सूरू- 
मन्विच्छ' ( छा० ६।८।४ ) इति। सृदादिदष्टान्तेश्च कायस्य कारणेनाभेद्‌ं वदितुं सृष्ट्यादिः 


प्रपञ्चः ्राव्यत इति गम्यते। तथाच संप्रदायविदो वद्‌न्ति-'सृल्लोहविस्फुलिङ्गाेः सृर्टर्या 
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मात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) “तदेक्षत०' ( उस-सत्‌ने ईक्षण किया मैं बहुत हो जाऊं अनेक प्रकारसे 
उत्पन्न होऊं । इस प्रकार ईक्षण कर उसने तेज उत्पन्न किया ) उसी प्रकार “आत्मा वा०' ( सृष्टिके 
पूवे यह सब जगत्‌ केवल आत्मरूप ही था, दूसरा कोई सचेष्ट पदार्थ नहीं था, उसने ईक्षण किया कि 
मैं लोकोंकी सृष्टि करूं ) इस प्रकार अन्यत्र-छान्दोग्यादि उपनिषदोंमें मी जाना जाता है । क्योंकि कारण- 
स्वरूप निरूपण परक इस प्रकारके वाक्य समुदायका प्रत्येक उपनिषद्में अर्थ विषयक अविरोध है । 
परन्तु कहीं आकाशको प्रथम सृष्टि, कहीं तेजकी प्रथम सृष्टि इस प्रकारका कायं विषयक विरोध तो 
देखा जाता है । कांय विषयक विरोध होनेसे भी सव वेदान्तोंमें अविरुद्धरूपसे प्रतीयमान कारण ब्रह्म 
मी अविवक्षित होना योग्य है ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा माननेपर अतिप्रसङ्ग हो जायगा । 
“न वियद्श्रुत.” इस सूत्रसे आरम्मकर कायं विषयक विरोधका भी आचायं समाधान करेंगे । वेदान्त 
प्रतिपाद्य न होनेके कारण कायं विषयक विरोध भले ही हो, परन्तु यह सृष्टि आदि प्रपश्च वेदान्त- 
वाक्योंसे प्रतिपादन करनेकी इच्छाका विषय ही नहों है । क्योंकि प्रपश्चसे सम्बद्ध कोई भी पुरुषार्थं 
न देखा जाता है और न सुना जाता है और न उसकी कल्पना ही की जा सकती है। कारण कि 
उपक्रम और उपसंहारसे तत्‌-तत्‌ उपनिषदोंमें. स्थित ब्रह्मविषयक वाक्योंके साथ सृष्टिवाक्योंकी एक 
वाक्यता अवगत होती है । 

'अन्नंन सोम्य झुङ्गेन० ( हे सोम्य ! अन्नरूप कायसे जळछूपमूलको खोज-प्राप्तकर, हे सोम्य ! 
जल्प कायं लिङ्गसे तेजरूप मूलको प्राप्तकर और हे सोम्य ! तेजरूप कायसे सद्रप मुलका निश्‍्चयकर) 
इसप्रकार थुति ब्रह्मञ्चानकी प्राप्तिके लिए सृष्टि आदि प्रपञ्च दिखलातो है। ऐसा ज्ञात होता है कि मृत्तिका 
आदि दष्टान्तों द्वारा कायंक्रा कारणके साथ अभेद कहनेके लिए श्रुति सृष्टि आदि प्रपञ्च श्रवण कराती 
है । 'मृख्छोहचिस्फुङिङ्गाचे:०' ( [ उपनिपदोमि ] मृत्तिका, लोहखण्ड और विस्फुलिङ्गादि दृष्टान्तों 

सत्यानन्दी-दीपिका 

९9 ब्रह्मम सत्य ज्ञानमनन्तं’ इसका उपपादन करनेके लिए ही जगत्‌ कारणत्वका अध्यारोप 
किया है । वेदोंमें सृष्टिका जो भिन्न-मिन्न वर्णन है वह स्वप्तसृष्टिके समान है अर्थात्‌ जैसे स्वप्न सृष्टिमें 
उत्पत्ति-क्रमका नियम नहीं है, वंसे जाग्रत्‌ प्रपञ्चमें मी नहीं है । स्वप्न प्रपः्चक्रो तरह यह सारा 
जाग्रत प्रपच्च मी श्रममात्र है। इसलिए सृष्टि आदिके प्रतिपादनमें श्रुतिका तात्पयं नहीं है, किन्तु 
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चोदिताऽन्यथा । उपाय: सोऽचताराय नास्ति भेदः कथंचन ॥' ( माण्डू० ३।१५ ) इति । बह्मप्रति- 
पत्तिप्रतिवद्धं तु फलं श्रूयते ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌’ (तै० २।१) “तरति शोकमात्मवित्‌ ' ( छा 
७।१।३ ) 'तमेव विदित्वा$तिरूत्युमेति (श्व० शै ८) इति । प्रत्यक्षाचगमं चेदं फलम्‌ । “तस्वमसि' 
इत्यसंसार्यात्मत्वप्रतिपत्तो सत्यां संखार्यात्मत्वब्यावृत्तेः ॥ १४ ॥ 

यत्पुनः कारणविषयं विगानं दर्शितम्‌-- असद्दा इदमग्र आसीत' इत्यादि, तत्परिहर्त- 
व्यस्‌ । अत्रोच्यते 

समाकर्षात्‌ ॥ १५ ॥ 

सूचार्थ---असदेवेदमग्र आसीत्‌’ इसप्रकार अनभिव्यक्त नाम रूप वाची असत्‌ शब्दसे सत्‌का 
ही आकर्षण होता है, अतः असत्‌ कारण विषयक आशङ्काका यहाँ अवकाश नहीं है । 

"असद्वा इदमग्र आसोत्‌? ( तै० २७ ) इति नात्रासन्निरात्मकं कारणत्वेन श्राव्यते । 
यतः असन्नेव स भवति। असद्बह्योति वेद चेत्‌। अस्ति ब्रह्मेति चेद्वेद । सन्तमेनं ततो विदुः’ इत्यस- 
द्वादापचादेसास्तित्वलक्षणं ्रहमान्नमयादिकोशपरस्परया प्रत्यगात्मानं निर्धायं ‘सोऽकामयत’ 
इति तमेव भरतं समाकृष्य सप्रपञ्चां सृष्टि तस्माच्छ्रावयित्वा 'तत्सत्यमित्याचक्षते' इति चोप- 
संहृत्य तदप्येष छोको भवति’ इति तस्मिन्नेव प्र्ृतेऽथं स्लोकमिमसुदाष्रति-'असद्वा इदमग्र 
आसीत्‌' इति । यदि त्वसन्षिरात्मकमस्मिञ्छ्लोकेऽभिप्रेयेत ततोऽन्यसमाकषणेऽन्यस्योदा- 
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द्वारा भिन्न-मिन्न प्रकारसे सृष्टिका निरूपण किया है वह [ ब्रह्मात्मंक्यमें | बुद्धि प्रवेश करनेका उपाय- 


मात्र है, वस्तुतः उनमें कुछ मी भेद नहीं है ) इसप्रकार संप्रदायविद-आचाय गौडपाद कहते हैं । 
“ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌० ( ब्रह्मवित्‌ परब्रह्मको प्राप्त होता है ) 'तरति०' ( आत्मवित्‌ शोकमय संसारसे 
मुक्त हो जाता है 'तमेव०' ( उसे ही जानकर पुरुष मृत्युको पार करता है ) इसप्रकार ब्रह्मज्ञानसे 
सम्बद्ध फलकी श्रृति है ) ब्रह्मज्ञानसे विद्वानुको परमानन्दकी प्राप्ति, शोककी निवृत्ति और मृत्युका 
अतिक्रमणरूप फल प्रत्यक्ष अनुभवमें आनेवाला है, क्योकि जब “तत्तससि इसप्रकार असंसारी 
आत्मत्वका अपरोक्ष अनुभव होता है तब संसारी आत्मत्वकी निवृत्ति हो जातो है ॥ १४॥ 

परन्तु 'असद्वा० ( सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था ) इत्यादि जो कारण विषयक विरोध 
दिखलाया गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इसपर सूत्रकार कहते हैं-- 

'असद्वा० ( सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था ) इस तैत्तिरीय श्रतिमें स्वरूप रहित असत्‌का 
कारणरूपसे श्रवण नहीं कराया जाता है, क्योंकि “असन्नेव स भवति०' ( यदि पुरुष ब्रह्म असत्‌ है, 
ऐसा जानता है तो वह स्वयं मी असत्‌ हो जाता है, यदि, ऐसा जानता है कि ब्रह्म 'सत्‌' है तो ब्रह्मवेत्ता 
उसे सत्‌ समझते हैं ) इसप्रकार असद्वादके अपवादे सत्स्वरूप ब्रह्मको अन्नमय आदि कोशपरम्परासे 
प्रत्यग,त्मरूपसे निर्धारणकर 'सोऽकामयत' ( उस प्ररमात्माने कामना की ) इस प्रकार, उसी प्रकृत 
ब्रह्मका समाकषंगकर उसीसे विस्तृत सृष्टिका श्रवण कराकर 'तत्सत्यमि० ( वह सत्य है ऐसा लोग 
कहते हैं ) इसप्रकार उपसंहारकर “तदण्येष०' ( उसके विषयमें ही इलोक है) इसप्रकार उसी प्रकत 
ब्रह्मरूप अथमें 'असद्वा इदमग्र आसीत इस मन्त्रको उदाहुरणरूपसे कहते हैं । यदि इस दलोकमें 
स्वरूपरहित असत्‌ अभिप्रेत हो तो अन्यका समाकषंग होनेपर अन्यका उदाहरण देनेसे वाक्य 
“अध्यारोपापवादाभ्यां निष््रपञ्चः प्रपन्‍्च्यते! ( अध्यारोप और अपवाद द्वारा निष्प्रपञ्च ब्रह्मका प्रप्च- 
रूपसे वर्णन किया गया है ) इस प्रकार अध्यारोप और अपवादरूपसे अद्वितीय ब्रह्मके प्रतिपादनमें 
ही तात्पयं है॥ १४॥ ` 


३१२ | त्रह्वासूच-शाङ्करमाष्य [ अ० १ पा०४ 


एरणादसंबद्ध वाक्यमापद्येत । तस्मान्नामरूपव्याकृतवस्तुविषयः प्रायेण सच्छव्दः प्रसिद्ध 
इति तद्धयाकारणाभावापेक्षया प्रागुत्पत्तेः सदेव ब्रह्मा सदिवासीदित्युपचयते। एपेच 'असदे- 
वेदमग्र आसीन्‌ (छा० ३।१९।१) इत्यत्रापि योजना; 'तत्सदासीत' इति समाकर्पणात्‌। अत्यन्ता- 
भावाभ्युपगमे हि 'तत्सदासीत' इति कि समाकृष्येत ? 'तद्ेक आहुरसदेवेदमग्र आसीत्‌' ( छा० 
६।२।१) इत्यत्रापि न श्रुत्यन्तराभिप्रायेणायमेकीयमतोपन्यासः; क्रियायामिव वस्तुनि विकल्प- 
स्यासंभवात्‌। त स्माच्छतिपरिग्रहीतसत्पक्षदार्ढ्यायेवायं मन्दमतिपरिकल्पितस्यासत्पक्षस्यो- 
पन्यस्य निरास इति द्र्टव्यम्‌। `तद्धेदं तद्य॑व्याङृतमासीत्‌' (बृ० १।४।७) इत्यत्रापि न निर ध्यक्षस्य 
जगतो व्याकरणं कथ्यते, 'स एष इह प्रविष्ट आ नखाग्रेभ्यः? इत्यध्यक्षस्य व्याकृतकार्यानुप्रवे- 
शित्वेन समाकर्षात्‌ । निरध्यक्षे व्याकरणाभ्युपरमे ह्यनन्तरेण प्रझताचलस्विना स इत्यनेन 
स्वनाम्ना कः कार्यानुप्रवेशित्वेन समाकृष्येत ! चेतनस्य चायमात्मनः रारीरेऽजुप्रवेशाः 
श्रूयते । अजुप्रविष्ठस्य चेतनत्वश्रवणात्‌- पश्यंश्र्ठः श्यण्वब्श्रोत्रं मन्वानो मनः इति । $ अपि च 
यारशामिदमद्यत्वे नामरूपाभ्यां व्याक्रियमाणं जगत्लाभ्यश्षं व्याक्रियत पत्रमादिसग ऽपीति 
असम्बद्ध हो -जायगा अर्थात्‌ जिस सत्‌ प्रकृतका यहाँ समाकषंण किया गया है उससे भिन्न असत्का 
उदाहरण होनेसे यह वाक्य असम्बद्ध हो जायगा । इसलिए नाम-रूपसे अभिव्यक्त वस्तुमें प्रायः सत्‌ 
शब्द प्रसिद्ध है, अतः सृष्टिसे पहले नाम-रूपके व्याकृतामावकी अपेक्षासे सत्‌ ही ब्रह्म असत्‌-सा था 
ऐसा उपचार किया जाता है अर्थात्‌ गोणवृत्तिसे असत्‌ शब्दसे उपचार किया जाता है । 'असदेवेदमग्र 
आसीत? इस मन्त्रमें मी यहो योजना है, क्योंकि “तत्सदासीत्‌' ( वह सत्‌ था) इस वाक्य घटक 
“तत्‌? पदसे पूवंवाक्य गत 'सत्‌” का समाकषण-ग्रहण है । यदि अत्यन्ताभावरूप असत्को स्वीकार 
करें तो 'तत्सदासीत्‌' इसमें किसका समाकर्षण करेगे अर्थात्‌ स्वरूप शून्य असतुका समाकषंण 
असंमव है ओर असतुका सद्रूपसे ग्रहण करना भी असंगत है । 'तद्धेक०' ( उसोके विषयमे किन्हींने 
ऐसा मो कहा है कि सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था ) इसमें मी अन्य श्रुतिके अमिप्रायसे यह किसी 
एकीयमतका उपन्यास नहीं है अर्थात्‌ इस मन्त्रका 'किसी शाखावाले कारणको भसत्‌ कहते हैं' 
यह अथे नहीं है, क्योंकि क्रियाके समान वस्तुमें विकल्पका संमव नहों है, इसलिए यहाँ यह समझना 
चाहिए कि श्रृतिसे परिगृहीत सत्‌ पक्षको दृढ़ करनेके लिए मन्दमति पुरुषोंसे परिकल्पित असत्‌ 
पक्षका उपन्यासकर यह परिहार है । 'तद्धेदं०' ( उत्पत्तिसे पूवं यह जगत्‌ अव्याकृत था ) इसमें मी 
अध्यक्ष रहित जगतका व्याकरण नहीं कहा जाता । 'स एष०' ( वह यह व्याकर्ता इस शरीरमें नखाग्र- 
पन्त प्रवेश किए हुए हैं ) इसप्रकार अध्यक्षका व्याकृत वस्तुओंमें प्रवेश कतृत्वरूपसे समाकषंण है । 
अघ्यक्षके विना ही व्याकरण-नामरूपसे जगत्‌की अभिव्यक्ति स्वीकार करें तो [ स एष इह प्रविष्ठः ] 
इस अनन्तर ग्रन्थवर्ती प्रकृत अथंका अवलम्बन करनेवाले 'स' इस सवंनामसे कायंमें अनुप्रवेशित्वसे 
किसका समाकपंण होगा ? और चेतन आत्माका शरीरमें यह अनुप्रवेश सुना जाता है, क्योंकि 
“'पश्यंश्रक्षु ०" ( देखनेके कारण वह चल्षु-द्रश है, सुननेके कारण श्रोत्र-श्रोता है, मनन करनेके कारण 
मन-मन्ता है ) इसप्रकार अनुप्रवेश करनेवालेमें चेतनत्वका श्रवण है। और वर्तमान समय में नाम- 
खूपसे व्याकृत हुआ यह जगत्‌ जेसा सकतृंक व्याकृत होता है, वंसा ही आदि सृष्टिमें था, ऐसा ज्ञात 





क्रिय ५ शु में सत्यानन्दी-दीपिका ५ + 
"व्या यह छकार कममें प्रयुक्त है, यह लोक प्रसिद्ध है कि कर्ताके विना कमंकी सिद्धि 
नहीं होती, लकार कममें प्रयुक्त होनेसे कर्ता अतः सिद्ध हो जाता है । इस विषयमें “गम्यते ग्रामः' 


यह्‌ क उदाहरण मी है । इससे यह सिद्ध हुआ कि श्रुतियोंका कारणके विषयमे अविरोध होनेसे 
उनका ब्रह्ममें समन्वय है ॥ १५ ॥ 
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गम्यते; इष्टविपरीतकह्पनाञुपपत्तेः। श्रुत्यन्तरमपि “अनेन जीवेनास्मनानुप्रविश्य नामरूपे 
व्याकरणत्राणि! ( छा» ६।३।२ ) इसि साध्यक्षामेय जगतो व्याक्रियां दर्शायति | व्याक्रियत 
इत्यपि कर्मकर्तरि छकारः सत्येव परमेश्वरे व्याकरि सौकर्यमपेक्ष्य द्रष्टव्यः । यथा लूयते 
केदारः स्वयमेवेति सत्येव पूर्णके लवितरि। यद्वा-कमेण्येवेप लकारोऽ्थाक्षि्ं कर्तारम- 
पेक्ष्य द्रष्टन्यः । यथा गम्यते ग्राम इति ॥१५॥ 

( ५ बाळाक्यधिकरणम्‌ सू० १६-१८ ) 


जगद्वाचित्वात्‌ ॥१६॥ 

सुत्रार्थे--यो ह वे वालाके' इस श्रुतिमें कमंशब्द सम्पुर्ण प्रपश्चका वाचक होनेके कारण 
इसका कर्ता परमात्मा ही है । | | 

# कौषीतकिबाहणे बालाक्यजातदाजुसंवादे थूयते--'यो वे बालाक एतेपां पुरुषाणां 
कर्ता यस्य येतत्कर्म स चै वेदितव्यः’ ( कौ० ब्रा० ४१९ ) इति । तत्र कि जीवो वेदितव्यत्वेनो- 
पदिश्यते उत सुख्यः प्राण, उत परमात्मेति विशयः। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? प्राण इति । कुतः! 
यस्य वैतस्कम' इति श्रवणात्‌,परिस्पन्द्लक्षणस्य च कमेण: प्राणाश्रयत्वात्‌, वाक्यदोषे च 'अथा- 
स्मिन्प्राण एवैकधा सवति' इति प्राणशब्द्द्शनात्‌। प्राणशब्दस्य च मुख्ये प्राणे प्रसिद्धत्वात्‌। ये 
चैते पुरस्ताद्वालाकिना 'आदित्ये पुरुषश्चन्दमसि पुरुषः इत्यंवमादायः पुरुषा निदिष्टास्तेपामपि 
भवति प्राणः कर्ता, प्राणाचस्थाविरोपत्वादादित्यादिदेवतात्मनाम्‌- कतम एको देव इति प्राण 
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होता है । क्योंकि हृष्ट-प्रत्यक्षसिद्धसे विपरीत कल्पना नहीं की जा सकती है 'अनेन जीवेनात्मना०' 


( मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों ( तेज, जल और अन्न ) देवताओंमें अनुप्रवेश कर नाम और रूपकी 
अभिव्यक्ति करूं) इसप्रकार दूसरी श्रुति भी जगत्‌की अभिव्यक्ति सकतृंक ही दिखलाती है। “ब्याक्रियते' 
यह कमंकर्तामें लकार अभिव्यक्तिकर्ता परमेश्वरके होनेपर मी सौकयंकी अपेक्षासे समझना चाहिए । 
जैसे केदार काठनेवाले किसी पूर्णक नामक व्यक्तिके रहनेपर भी "लूयते केदारा' ( क्यारी स्वयं ही कट 
रही है ) यह प्रयोग होता है, अथवा जैसे 'गम्यते ग्राम” ( ग्राम प्राप्त किया जाता है) इसमें 
' कर्ताका आक्षेप किया जाता है, वैसे ही अथंसे आक्षिप्त कर्ताकी अपेक्षासे कमंके अथंमें ही यह लकार 
समझना चाहिए ॥१५॥ २ 

कौषीतकिब्राह्मणमें बालाकि और अजातदत्रुके संवादमें यो वे बालाक०' ( हे बालाकि ! 
जो इन पुरुषोंका कर्ता है अथवा यह सम्पूर्ण प्रप्च जिसका कमं है वही जानने योग्य है ) ऐसी श्रुति 
है। इसमें वेदितव्यरूपसे क्या जीव -उपदिष्ट है अथवा मुख्य प्राण वा परमात्मा ? ऐसा संश्रय होता 
है । तब क्या प्राप्त हुमा ? पूत्रपक्षी--प्राण उपदिष्ट है, क्यों ? क्योंकि यस्य चेतत्कमं' ऐसी श्रुति है । 
चलनात्मक कमं प्राणे आश्रित है। और “अथास्मिन्प्राण०' ( जाग्रत्‌ और स्वप्न जनक कर्मकी उपरतिके 
अनन्तर सुषुप्तिमें इस प्राणमें ही सब एक होता है) इस तरह वाक्यशेषमें प्राणशब्दका श्रवण है ओर 
प्राणशब्द मुख्यप्राणमें प्रसिद्ध है । “आदित्ये पुरुषः० ' ( आदित्यमें पुरुष है, चन्द्रमामे पुरुष है ) 
इस प्रकार बालाकिने पहले इन जिन आदित्यादि पुरुषोंका निर्देश किया है उनका भी कर्ता प्राण है, 
क्योंकि आदित्य आदि देवता प्राणको भिन्न-भिन्न अवस्थाएँ हैं, 'कतम एको देव०' ( शाकल्य-एक 
| सत्यानन्दी-दीपिका १ 

क पुवे अधिकरणमें एक वाक्यस्थ सत्‌ आदि शब्दोके बरसे असत्‌ शब्दका अथ किया गया 
है । यहाँ तो 'ब्रह्म ते ब्रवाणि’ इसप्रकार बाळाकि वाक्यस्थ ब्रह्मशब्दसे प्राणशब्द ब्रह्मपरक नहीं आता 
जा सकता, क्योंकि यहाँ वाक्यभेद है, इसप्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसे “किं तावत्‌' इत्यादिसे पूर्वपक्ष 

७० 


३१७ त्रह्मखूञ्ञ-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा०४ 


इति स ब्रह्म त्यदिस्याचक्षते' ( वृ० ३।९।९ ) इति शुत्यन्तरप्रसिद्धेः । जीवो वा5यमिह वेदित- 
व्यतयोपदिच्यते। तस्यापि धमांधर्मलक्षणं कर्म शाक्यते श्रावयितुस्‌- “थस्य चेतत्कम' इति | 
सोऽपि भोकतृत्वाद्धोगोपकरणभूतानासेतेषां पुरुषाणां कर्तोपपद्यते। वाक्यदोषे च जीव- 
लिङ्गमवगम्यते। यस्कारणं वेदितव्यतयोपन्यर्तस्य पुरुषाणां कतुर्वेदचायोपेतं वाळाकिं प्रति 


बुवोधयिषुरजातरात्रुः खुपतं पुरुषमामन्त्यामन्नणदाब्दाश्रवणात्पाणादीनामभोक्तत्वं प्रतिचो | 
घ्य यष्टिघातोत्यानात्प्राणादिव्यतिरिक्तं जीचं भोक्तारं प्रतिबोधयति । तथा परस्तादपिजीच- | 
लिङ्गमचगम्यते--'तचथा श्रेष्ठी स्वेसंडक्तेयथा वा स्वाः श्रेष्ठिनं सुञजन्स्येवमेवंष प्रज्ञात्म तेरात्मभिम- | 


ढनके एवमेवेत आत्मान एतमात्मानं सुक्षन्ति' (कौ० ब्रा० ४४२०) इति | प्राणस्ूर्वाश्च जीवस्योपपन्नं 
प्राणशब्दत्वम्‌। तस्माजीवसुख्यप्राणयोरन्यतर इह ग्रहणीयो न परमेश्वरः; तलिज्ञानवगमा- 
दिति। एवं प्राप्ते ब्रूसः-परमेश्वर एवायमेतेषां पुरुषाणां कर्ता स्यात्‌। कस्मात्‌? उपक्रम- 
सामर्थ्यात्‌। इह हि वालाकिरज्ञातशत्रुणा सह व्रह्म ते ब्रवाणि’ इति संवदितुमुपचक्रमे। स 

देव कौन है ? याज्ञवल्क्य-प्राण, वह ब्रह्म है, उसीको त्यत्‌ ( परोक्ष ) ऐसा कहते हैँ) इसप्रकार 
अन्य श्रृतिमें प्रसिद्ध है। अथवा यहाँ वेदितव्यरूपसे यह जीव उपदिष्ट है। उसका भी धर्माधमंखूप 
कमं 'यस्य वेतत्कमं' इसप्रकार सुनाया जा सकता है । वह भी भोक्ता होनेसे भोगके साधनभूत इन 
पुरुषोंका अदृष्टद्वारा कर्ता हो सकता है । और वाक्यशेषमें भी जीवका लिङ्ग अवगत होता है, क्योंकि 
वेदितव्यरूपसे . उपन्यस्त जो पुरुषोंका कर्ता है उसका ज्ञान प्राप्त करनेके लिए प्राप्त बाळाकिको बोध 
करानेके अमिलाशी अजातशत्रुने सुप्त पुरुषको पुकारा उस आमन्त्रण शब्दको न सुननेके कारण 
प्राणादि अभोक्ता हैं ऐसा बोध कराकर पुनः लाठीके प्रहारसे उस सुप्तपुरुषके जागनेसे यह समझाया 
कि प्राण आदिसे भिन्न जीव भोक्ता है । तथा अग्रिम वाक्यमें मी 'तद्यथा०” ( जैसे स्वामी अपने सेवक 
आदि द्वारा उपहृत वस्तुका उपभोग करता है और वे सेवक आदि उस स्वामीसे आजीविका पाते हैं, 
वेसे यह प्रज्ञात्मा इन आत्माओं द्वारा उपभोग करता है और ये आत्माए-देवता या इन्द्रियादि उस 
्रज्ञात्माके आश्रित भोग प्राप्त करती हैं ) इसप्रकार जीवलिङ्ग अवगत होता है । प्राणधारी होनेसे 
भी जीवें प्राणशब्द युक्त है । इसलिए जीव और मुख्यप्राणमें से एकका यहाँ ग्रहण करना चाहिए, 
परमेश्वरका नहीं, क्योंकि उसका लिङ्ग ज्ञात नहीं है। सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यह 
परमेश्वर ही इन पुरुषोंका कर्ता हो, किससे? इससे कि उपक्रमकी ऐसी सामथ्यं है । यहाँ बाळाकिने अजात- 
शतरुके साथ “ब्रह्म ते ब्रवाणि’ इसप्रकार बातचीत आरम्मकी और आदित्य आदिमें रहनेवाले अमुख्य- 
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करते हैं । “यो वे बालाके०' इत्यादि हा इस अधिकरणका विषय वाक्य है । किसी समय 
एक गगा गोत्रीय विद्यामारसे गवित बालाकि ब्राह्मणने काशीराज अजातरत्रुके पास आकर कहा- 
ब्रह्म ते ब्रवाणि! ( मैं तुम्हें ब्रह्मका उपदेश देता हैं ) अनन्तर उसने राजाको आदित्य, चन्द्रमा, 
विद्युत्‌, आकाश, वायु, अग्नि और जल आदिके अभिमानी अनेक देवताओं का उपदेश किया । 
परन्तु राजा इन सबको जानता था, राजाने कहा--हे ब्रह्मन्‌ ! यदि इससे अधिक जानते हो तो कहो ! 
बालाकि को चुप देखकर राजाने उसे परमात्माको समझानेके लिए उपदेश किया है । पुवं पक्षीने 


राजाके इस वचनको प्राणविषयक मानकर पूवपक्ष किया है । अब 'जीचो वा” आदिसे जीवके विषयमें 
पपक्ष करते हैं । 


क 'पृतस्कमे’ इस नपुंसक एकवचन “एतत्‌” शब्दसे “पुरुषाः? इस पुस्लिग और ' बहुवचनका 
परामश नहीं हो सकता । 'पुरुषाः' इसप्रकार पुरुषोमें बहुवचन और पुल्लिग है जब कि “एतस्कम यहाँ 
एक वचन और नपुंसक लिङ्ग है, इससे “यस्य वेतत्कम' इस वाक्यमें पुरुषोंका परामश नहीं हो 
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च कतिचिंदादित्याधधिकरणान्पुरुषानसुख्य्रहर णिमाज उक्त्वा तूप्णींवभूच।तमजातरत्रः 
“वृषा चै खळ मा संवदिए। बरह्म ते ब्रवाणि' इृत्यसुख्यत्रह्मचादितयाऽपोद्य तत्कर्नारमन्यं वेदितन्य- 
तयोपचिल्षेप । यदि सो५प्यसुख्यत्रह्मरष्टिमाक्‌ स्यात्‌, उएक्रमो वाध्येत । तस्मात्परमेश्वर 
एवायं मवितुमहंति। कतृत्वं चेतेषां पुरुषाणां न परमेश्वरादन्यस्य स्वातन्त्र्येणावकल्पते | 
धस्य वेतस्कम' इत्यपि नायं परिस्पन्द्लक्षणस्य घर्माधर्मलक्षणस्य वा कमणो निद्शः; तयोर- 
न्यतरस्याप्यप्रकृतत्वात्‌ , असंशब्दितत्वाच्च । नापि पुरुपाणामयं निदशः; एतेषां पुरुषाणां 
कतंत्येव तेषां निर्दि्त्वात_, लिकचचनविगानाव्य; नापि पुरुषविपयस्य करोत्यर्थस्य क्रिया- 
कलस्य चाऽयं निर्देशः; कर्वेशब्देनेव तयोरुपात्तत्वात्‌। पारिशष्यात्परत्यक्षसंनिहितं जगत्‌ 
सर्वनास्नैतच्छव्देन निर्दिशयते । क्रियत इति च तदेव जगत्कर्म । ४8 ननु जगदप्यप्रदतमसं- 
दाब्दितं च । सत्यमेतत्‌ । तथाप्यसति विशेषोपादाने साधारणेनाथन संनिधानेन संनिहित- 
वस्तुमात्रस्यायं निर्देश इति गम्यते, न विशिष्टस्य कस्यचित्‌। विशेषसंनिधानाभावात्‌ । 
पूर्चत्न च जगदेकदेशभूतानां पुरुषाणां विशोषोपादानादविरोषितं जगदेवेहोपादीयत इति 
गम्यते। एतदुक्तं अवति-थ एतेषां पुरुषाणां जगदेकदेशभूतानां कर्ता, किमनेन विशेषेण, 
` ब्रह्मदृष्टिके भागी कुछ पुरुषोंको कहकर वह चुप हो गया । “खषा वे खलु०' ( तुमने मुझसे यह जळ जानी 7० पस कहकर पह चुप हो गया । रवा दै खछ«' ( तुमने मुझसे यह मिथ्या 
कहा कि मैं तुम्हें ब्रह्मका उपदेश करता हूँ) इसभ्रकार अजातश्चत्रुने वालाकिका अमुख्यत्रह्मवादि- 
रूपसे निपेधकर उनके कर्ता अन्यको वेदितव्यरूपसे आक्षेप किया । यदि वह वेदितव्य भी अमुख्य ब्रह्म 
( ब्रह्मसे भिन्न ) हृष्टिका मागी हो तो उपक्रम बाधित होगा । इसलिए यह परमेश्वर ही होना चाहिए । 
परमेश्चरसे अन्य इन पुरुषोंका स्वतन्त्ररूपसे कर्ता नहीं हो सकता । किश्व “यस्य वेतस्कभ' यह निर्देश 
मी चलनात्मक अथवा घर्माधर्मात्मक कमंके विषयमें नहीं है, क्योंकि इन दोनोंमें से कोई मो प्रकत 
नहीं है और श्रुति प्रतिपादित नहीं है । पुरुषोंके लिए मी यह निर्देश नहीं है, क्योंकि इन पुरुषोंका 
कर्ता, इस प्रकार उनका निर्देश हो गया है । एवं लिङ्ग और वचनका भेद है अर्थात्‌ “यस्य वेतत्कमं? 
यहाँ एकवचन और नपुंसक लिङ्ग हैं ओर पुरुषोत्पादन अथवा उसका फळ ३९7 जन्मका भी यह 
निर्देश नहीं है, क्योंकि कतृंशन्दसे ही दोनोंका ग्रहण किया गया है । परिशेपते प्रत्यक्ष संनिहित 
जगतका सवनाम "एतत्‌? छब्दसे निर्देश किया जाता है, जो किया जाय वह्‌ कमं है, इस व्युत्पत्तिसे 
वह जगत्‌ ही कमं है । परन्तु जगत्‌ मी अप्रकृत और श्रुति अप्रतिपादित है । यह सत्थ है, तो मी 
ऐसा ज्ञात होता है कि विशेष वस्तुका ग्रहण न होनेसे साधारण अर्थके साथ संनिधानसे संनिहित 
वस्तुमात्रका यह निर्देश है किसी विशिष्ट वस्तुका नहीं, क्योंकि विशेष संनिधान नहों है । पू्वंवाक्यमें 
जगतूके एक देशभू त पुरुषोंका विशेषरूपसे ग्रहण करनेसे यह ज्ञात होता है कि अविशेषित ( सामान्य ) 
जगतका ही यहाँ ग्रहण है । तात्पयं यह है--जगत्के एक देशमूत इन पुरुषोंका जो कर्ता है । इस 
विशेष कथनका क्या प्रयोजन है? जिसका तो सामान्यरूपंसे सारा जगत्‌ ही कमं है । [ यस्य वा एतत्‌ 
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सकता । पुरुषोत्पादक कर्ता व्यापार करोति' का अथ उत्पादन और उत्पादनका फल पुरुष जन्म इन 


दोनोंका ही कतंशब्दसे चुका दै, अतः उनका पृथक्‌ निर्देश नहीं किया गया है । क्रिया और 
फलके ना कल जयपुर हेप कतृंशब्दसे दोनोंका ग्रहण होता है । परिशेषसे यहाँ संनिहित 
जगत्‌ हो कमंशब्दसे ग्राह्य है और उसका कर्ता परमेश्वर ही दै । कट 
१ ब्राहमणपरिव्राजकन्याय- ब्राक्षणा भोजयितब्याः परिब्राजकाश्चः ( को भोजन 
कराना चाहिए और परिग्राजकोंको भी ) इस वाक्यमे जैसे ब्राह्मणशब्द परिव्राजकसे भिन्न ब्राह्मणका | 
वाचक है, वैसे ही 'एतत्कर्म' यह कमं शब्द मी पुरुषोंसे भिन्न समस्त जातका वाचक है । यद्यपि | 
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यस्य कृत्स्नमेव जगदविदोषितं कमंति । वाशब्द एकदेद्यावच्छिन्नकतृत्वव्यावृत्त्यथे: । ये 
चाळाकिना ब्रह्मत्वाभिमताः पुरुषाः कीतितास्तेषामत्रह्मत्वख्यापनाय विशेषोपादानम्‌ एवं 
ब्राह्मणपरित्राजकन्यायेन सामान्यविशेषाभ्यां जगतः कर्ता वेदितव्यतथोपदिश्यते । 
परमेश्वरश्च सर्वज्ञगतः कर्ता सरवचेदान्तेष्ववघारितः ॥१९॥ 
जीवश्ु्यप्राणलिङ्गान्नेति चेत्तद्वयाख्यातम्‌ ॥१७॥ 

पद्च्छेद--जीवमुख्यप्राणरिङ्गात्‌, न, इति, चेत्‌, तत्‌, व्याख्यातम्‌ । 

सूत्राथ-( जीवमुख्यप्राणरिङ्गात्‌ ) पूववाक्यमें जीव और मुख्यप्राणके लिङ्ग होनेसे (न) 
यह श्रुति ब्रह्मपरक नहीं है, ( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो तो ( व्याख्थातम्‌ ) प्रददंनाधिकरणमें उसका 
व्याख्यान हेः गया है । | 

# अथ यदढुक्तम्‌- वाक्यशोषगताजीवलिङ्गान्सुख्यप्राणलिङ्गाध् तयोरेवान्यतरस्येह 
ग्रहणं न्याय्यं न परमेश्वरस्येति, तत्परिहर्तव्यम्‌ । अन्नोच्यते-परिहतं चैतत्‌ 'नोपासात्रेविध्या- 
दाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌? ( ्र० सू० १।१।३१ ) इत्यत्र । िविघं ह्यत्रोपासनमेचं सति प्रसज्ज्येत- 
जीवोपासनं सुख्यप्राणोपाखनं ्रह्मोपासनं चेति। न चेतन्न्याय्यम्‌ । उपक्रमो पसंहाराभ्यां 
हि ब्रह्मविषयत्वमस्य वाक्य स्यावगस्यते। तत्रोपक्रमस्य तावदूत्रह्चिषयत्वं दशितम्‌। उपसं- 
हारस्यपि निरतिशयफळश्रवणादूत्रह्मचिषयत्वं इञ्यते-'सर्वान्पाप्मनोऽपहत्य सवंषां च भूतानां 


कम ] श्रुतिस्थ 'वा' शब्द एक देशके कतृंत्वकी व्यावृत्तिके लिए है। बालाकि द्वारा ब्रह्मरूपसे अमि- 
मत जो पुरुष कहे गये हैं वे अब्रह्म हैं ऐसा कहनेके लिए विशेषका ग्रहण है । इस प्रकार ब्राह्मण- 


परिव्राजक न्यायसे सामान्य ओर विशेषसे जगतका कर्ता वेदितव्यरूपसे उपदिष्ट है । समी वेदान्तोंमे 
यह निर्णय है कि परमेश्वर ही समस्त जगतका कर्ता है ॥१६॥ 


जो यह कहा गया है कि वाक्यशेषगत भोक्तृत्व जीव लिङ्गे ओर स्पन्दनरूप. मुख्यप्राण 
लिज्गसे यहाँ जीव और प्राणमें से किसी एकका ग्रहण करना युक्त है परमेश्वरका नहीं, उसका परिहार 
करना चाहिए, इसपर कहते है--'नोपासात्रेविध्यादा०' इस सूत्रमें उसका परिहार किया गया है, 
क्योंकि ऐसा होनेपर यहाँ जीवोपासना, मुख्यभ्राणोपासना और ब्रह्मोपासना इस प्रकार तीन उपासना 
प्रसक्त होंगी, परन्तु युक्त नहीं है, कारण कि उपक्रम और उपसंहारसे [ यो वं बालाके ] 

. यह वाक्य ब्रह्म विषयक अवगत होता है । ( उन दोनोंमें उपक्रम ब्रह्म विषयक दिखलाया गया है । 
ओर 'सर्वान्पाप्मनो०' ( जो उसे इस प्रकार जानता है वह सब पापोंका नाशकर सब भूतों में श्रेष्ठत्व, 


कमंशन्द परिस्पन्दन तथा धर्माधमंमें nd रूढि योगसे बलवती होती है, तो मी प्रकरणें 
वह अपेक्षित नहीं है, क्योंकि 'क्रियते इति कम! इस योगसे उन दोनोंका भी ग्रहण हो सकता है। 
जहाँ योगसे रूढ्यथंका संग्रह नहीं होता वहाँ रूढिका पृथक्‌ ग्रहण किया जाता है। अथवा ब्राह्मण 
कहने पर स्वतः परित्राजकका ग्रहण होनेपर भी विशेष बोधकै लिए जेसे परिन्नाजकका पृथक्‌ ग्रहण है, 
बसे ही कमंशव्दसे आदित्य आदि पुरषोंका ग्रहण होनेपर उनमें अन्नह्मत्व बोध करानेके लिए देवता 
निरूपित Sm न पृथक्‌ ग्रहण किया गया है । अतः सब वेदान्तोंमें परमेश्वर ही इस सम्पूणं 
भपङचका कर्ता आर वेदितव्यरूपसे प्रतिपादित है। पृव॑पक्षमें प्राणोपासना 
वह ब्रह्ममें समन्वित नहीं है, सिद्धान्तमें यह जाय सत ॥१६॥ I 

छ 'सर्वान्पाप्मनोञ्पहत्य' इस श्रौत उपसंहारसे यह निश्चय होता है कि बालाकि और अजात- 
शतुके संवादरूप वाक्य समुदायमें ब्रह्म ही वेदितव्यरूपसे उपदिष्ट है। जीव और मुल्यत्राणकी 
उपासना पक्षमें ब्रह्मविषयक उपक्रमका और सवे पापनिवृत्ति, स्वराज्य-निरतिशय फलकी प्राप्ति और 
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जप स्वाराज्यमाधिपस्यं पर्येति य एवं वेद” इति। नन्वेवं सति प्रतर्दनवाक्यनिणयेनेवेदमपि 
वाक्यं निर्णीयेत; न निर्णीयते; “यस्य वतस्करम' इत्यस्य ब्रह्मविषयत्वेन तत्रानिर्घारितत्वात्‌। 
तस्म्रादत्ञ जीवसुख्यप्राणशङ्का पुनरुत्पद्यमाना निवत्येते । प्राणशब्दों ५पि ब्रह्म विषयो दष्टः 
'प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः? (छा० ६८२) इत्यत्र । जीवळिङ्गमप्युपक्रमोपसंहारयो्रह्मचिषयः | 
त्वादमेदाभिप्रायेण योज्ञयितव्यम्‌ ॥१७॥ | 
अन्यार्थं तु जैमिनिः प्रइनव्यारूथानाभ्यामपि चेबमेके ॥१८॥ | 
पदच्छेद्‌- अन्याथंम्‌, तु, जैमिनिः, प्रश्‍नव्याख्यानाम्याम, अपि, च, एवम्‌, एके । 
सूचार्थ-- (जैमिनिरतु) आचाय जैमिनि तो ऐसा मानते हैं कि इस प्रकरणमें जीवका परामश 
( अन्याथंम्‌ ) ब्रह्मज्ञानके लिए है । ( प्रस्नव्याख्यानाभ्याम्‌ ) 'कवेष एतद्वालाके' क्योंकि ऐसा प्ररन | 
और 'यदा सुप्त: स्वप्नं न कप्चन०' ऐसा उत्तर है, (अपि च ) किच्च (एके ) वाजसनेयिशाखावाले | 
( एवम्‌ ) 'य एष विज्ञानमयः० इस प्रश्‍न और “य एषोऽन्तहंदय' इस उत्तर द्वारा स्पष्ट कहते हैं कि 
विज्ञानात्मा परमात्मासे' मिन्न हे । | 
७ अपिं च नैवात्र चिचदितव्यम्‌-जीवप्रधानं वेदं वाक्यं स्याद्‌ घ्रह्मप्रधानं चेति । 
यतो ऽन्यार्थै जीचपरामरा ब्रहमप्रतिपत्त्यथेमस्मिन्वाक्ये जैमिनिराचायों मन्यते। कस्मात्‌ ¦ | 
प्रझव्याख्यानाभ्याम्‌ ।प्रश्नस्तावत्सुप्तपुरुषप्रतिबोधनेन भाणादिव्यतिरिक्त जीवे प्रतिबोधिते | 
पुनजीवव्यतिरिक्तविषयो रद्यते--'दैष एतद्वाळाके पुरुषोऽशयिष्ट क वा एतदभूत्कुत एतदागात्‌' । 
( कौ० त्रा» ४।१९ ) इति । प्रतिवचनमपि 'यदा सुपः स्वप्नंन कंचन पझ्यत्यथास्मिन्प्राण एचेकघा | | 
« मबति' इत्यादि “एतस्मादत्मनः प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोका, ( को० | 


स्वराज्य और आधिपत्य प्राप्त करता है) इस प्रकार उपसंहार मी निरतिशय फलका श्रवण होनेसे ब्रह्म- | 
विषयक देखा जाता है । परन्तु ऐसा होनेपर तो प्रतदंनवाक्यके नि्णयसे इस वाक्यका भी निर्णय हो | 
जाता, किन्तु निर्णय नहीं होता, क्योंकि यस्य वेतत्कर्म' इसका ब्रह्म विषयरूपसे वहाँ निर्धारण नहीं | 
किया गया है । इसलिए यहाँ पुनः उत्पन्न हुई जीव ओर मुख्यप्राण शङ्काका निवारण किया जाता है । | 
'प्राणबन्धनं हि०' ( हे सोम्य ! मन प्राणरूप बन्धनवाला ही है) इसमें प्राणशब्द भी ब्रह्मविषयक | 
देखा गया है । उपक्रम और उपसंहार ब्रहाविषयक होनेसे जीव लिङ्गकी भी अभेदामिप्रायसे ही योजना | 
करनी चाहिए ॥ १७॥ | | 

और यहाँ विवाद मी नहीं करना चाहिए कि यह वाक्य जीव प्रधान है अथवा ब्रह्म प्रधान, 
कारण कि इस वाक्यमें आचायं जैमिनि जीव परामशंको अन्यार्थक-ब्रह्म-प्रतिपत्तिके लिए मानते हैं; 
किससे ? इससे कि प्रदन और व्याख्यान-उत्तर हैं। सोये हुए पुरुषको उठाकर प्राणादिसे अन्य जीवके 
प्रतिबोधित होनेपर 'क्वैष एतद्‌ बालाके पुरुषो०' (हे बाळाकि ! यह पुरुष कहाँ सोता था, यह शयन कहाँ 
हुआ था अर्थात्‌ यह सुस्त पुरुष किसको प्राप्त हुआ था ओर ऐक्य भ्रंशरूप आगमन कहाँसे हुआ ) इस 
प्रकार जीवसे भिन्न विषयक फिर प्रश्‍न देखा जाता है । और यदा सुप्तः० ( सोता हुआ पुरुष जब कोई 
स्वप्न नहीं देखता तब इस प्राणमें ही एक होता है ) इत्यादि और 'एतस्मादात्मनः०' ( इस आत्मासे 
आधिपत्य बोधक उपसंहारका स्पष्ट विरोध है, सत्याम ब्रह्मज्ञानके विना जीव और प्राणकी उपासनासे 
सवंपापकी निवृत्ति और स्वराज्यकी प्राप्ति असम्मव है ॥१७॥ 

# प्रथम सूतरमें भोवतृत्व आदि जीव लिज्ञसे ब्रह्मका ही प्रतिपादन किया गया है। परन्तु इस 
सूत्रमे जीवरिङ्गसे जीवके कथन द्वारा ब्रह्मका ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि “क्वैष एतद्‌ बाळाके०' 
इन वाक्योंमें जीवका परामश ब्रह्मके जाननेके लिए दै । 
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त्रा ४।२० ) इति च। सुषुप्तिकाले च परेण ब्रह्मणा जीव एकतां गच्छति । परस्माञ्चत्रह्मणः ' 
प्राणादिकं जगञ्जायत इति वेदान्तमर्यादा। #त स्मायत्रास्य जीवस्य निःसंबोधता स्वच्छता- 
रूपः-्चाप उपाधिजनितविशेषविज्ञानरहितं स्वरूपं, यत स्तद्‌ ्रंशरूपमागमनं, सोऽत्र पर- 
मात्मा वेदितव्यतया श्रावित इति गम्यते । अपि चेवमेके शाखिनो वाजसनेयिनोऽ स्मिन्ने व- 
चाळाक्यजञातशा्रुसंचादे स्पष्ट विज्ञान मयराव्देन जीचमास्नाय तद्व्यतिरिक्त परमात्मानमा- 
मनन्ति-'य एप विज्ञानमथः पुरुषः क्ष तदाभूत्कुत एतदागात्‌” ( १० २।१।१६ ) इति प्रश्ने। प्रति- 
वचने ऽप “य एषोऽन्तहृदय आकाशस्तस्मिन्शेते इ ति। आकाश शब्दश्च परमात्मनि प्रयुक्त: दहरो- 
ऽस्मिन्नन्तराकादः' (छा ° ८।१।१) इत्यत्र । सब एत आत्मने  व्यु्वरन्ति' इति चोपाधिमतामात्मना- 
मन्यतो व्युष्यरणमामनन्तः परमात्मानमेच कारणत्वेनाभनन्तीति गम्यते । प्राणनिराकरण- 
स्यापि सुपुप्तपुरुपोत्यापनेन प्राणादिव्यतिरिक्तोपदेशो 5 भ्युच्चयः ॥१८॥ | 
( ६ वाक्यान्वयाधिकरणम्‌ सू० १९-२२ ) | 
बाक्ष्यान्वयातू ॥१९॥ | 
सूचार्थ-- आत्मा वा अरे द्र्टव्यः' इस श्रुतिमें द्रव्य आदि रूपसे उपदिष्ट आत्मा परमात्मा 
ही है, क्योंकि उपक्रम आदिके पर्यालोचनसे ज्ञात होता है कि ब्रह्ममें ही वाक्यका अन्वय है । | 
*वृहदारण्यके मेत्रेयीबाह्मणेऽधीयते--'न चा अरे पत्युः कामाय' इत्युपक्रम्य 'न वा | 
विस्फुछिङ्गोकी तरह वाग आदि प्राण अपने-अपने स्थानपर जाते हैं, प्राणोंसे देव और देवोंसे लोक | 
निकलते-उत्पन्न होते हैं ) प्रतिवचन भी है । सुपुप्तिकालमें जीव परब्रह्मके साथ एक हो जाता है और | 
परन्रह्मस प्राणादि जगत्‌ उत्पन्न होता है, यह वेदान्त मर्यादा-सिद्धान्त है । इसस ज्ञात होता है कि 
जिसमें इस जीदका मान रहित स्वच्छतारूप स्वाप है अर्यात्‌ उपाधि-जनित विशेष विज्ञान रहित स्वरूप 
है, जिस स्वरूपसे बह पतनरूप आगमन है, वह परमात्मा यहाँ वेदितव्यरूपसे सुनाया जाता है अर्यात्‌ 
प्रतिपादित है। और इस प्रकार एक वाजसनेय शाखावाले वाळाकि और अजातचत्रुके इसी संवादमें 
विज्ञानमय शब्दसे जोवका स्पष्ट श्रवण कराके उससे अन्य परमात्माको “य एप विज्ञानमयः' ( यह जो. 
विज्ञानमय पुरुष है, जब सोया हुआ था, तव कहाँ था.? और यह कहाँसे आया ? ) इस प्रइनमें. और 
'य एप०' ( हृदयमें जो यह आकाश है उसमें सोता है ) इत प्रतिवचनमें भी. कहते हैं । 'दहरोऽस्मिन्न- 
न्तराकाशः' ( इसमें जो सूक्ष्म आकाश है ) इस छान्दोग्य श्रुतिमें आकाश शब्द परमात्मामें प्रयुक्त है । 
“सचे एत आत्मनो० ( ये सब आत्मासे विकलते हैं ) इस प्रकार यह ज्ञात होता है कि उपाधि युक्त 
आत्माओंका अन्यमेंसे निकलना श्रवण कराते हुए परमात्माका ही कारणरूपसे प्रतिपादन करते हैं। 
प्राणके निराकरणमें सुपुप्त पुरुषके उत्यानके साथ प्राणादिसे अतिरिक्त जीवके उपदेशरूप हेतुका मो 
सग्रह कर लेना चहिए अर्थात्‌ प्राणे निराकरणमें यह मी हेतु है ॥ १८॥ 
वृहदारष्यकके मंत्रेयीत्राह्मणमें “न वा अरे पत्युः’ ( अरे मंत्रेयो ! स्त्रीको पतिके लिए पति 
प्रिय नहीं होता ) इस प्रकार आरम्मकर आगे “न वा अरे०' ( अरे मंत्रेयी ! सबके प्रयोजनके लिए सब 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# सता सोम्य तदा सम्पन्नो भचतिण(छा०६।८।१) ( हे सोम्य ! सुषुष्तिमें जीव सत्‌ ब्रह्मके 
साथ एक होता है)'इस प्रकार सुषुप्तिमें जोवका आविर्भाव और तिरोमाव .प्रहामे ही होता है । चेतन जीव 
जड़ प्राणके साथ कदापि एक नहीं हो सकता । 'प्राणस्य प्राणम्‌ (वह तो प्राणका प्राण है) इस प्रकार यहाँ 
भाण शब्द ब्रह्मका प्रतिपादक है । इसलिए यहाँ परमात्मा ही सबका कारणरूपसे उपदिष्ट और वेदितव्य 


हैं । यहाँ जीव निराकरणकी तरह प्राणके निराकरणमें भी यह सूत्र हेतु समझना चाहिए । अतः यह 
सिद्ध हुआ कि उक्त वाक्य जीवके परमाथख्प प्रतिपादन द्वारा ब्रह्ममें हा है ॥१८॥ 
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अरे सर्वस्य कामाय सत्र प्रिये भवत्यासानस्तु कामाय सब प्रियं भचत्यास्मा वा अरे द्रष्ठब्यः श्वोतब्यो | 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यो मैत्रेय्यात्मनो चा अरे दशनेन श्रवणेन मस्या विज्ञानेनेदं सवै विदितम्‌ 
( ३० ४।५६ ) इति, तत्रेतद्विचिकित्स्यते-कि विश्ञानात्मेचायं दरषटव्यश्रोतव्यत्वादिरूपेणो- | 
पदिश्यत आहोस्वित्परमात्मेति। कुतः पुनरेषा विचिकित्सा ? प्रियसंसूचितेनात्मना भोको 
पक्रमाद्विक्षानात्मोपदेश इति प्रतिभाति । तथात्मविज्ञानेन सर्च विज्ञानोपदे शात्परमात्सोपरे दा 
इति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? के विज्ञानात्मोपदेदा इति । कस्मात्‌ ? उपक्रमसामर्थ्यात्‌ । पति- 
जायापुअवित्तादिकं हि भोग्यभूतं सवं जगदात्माथेतया प्रियं भवतीति प्रियसंसूचितं भोक्तार- 
मात्मानसुपक्रम्यानन्तरमिदमात्मनो दांना युपदि दयमानं कस्यान्यस्यात्मनः स्यात्‌? मध्येऽपि 
“इदूं महद्भतमनन्तसपारं विज्ञानघन एवतेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय तान्येवानुविनझ्यति न प्रेत्य संज्ञास्ति' 
इति प्रक्तस्यैच महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुत्थानं विज्ञानात्मभावेन घुवन्विज्ञाना- 
त्मन एवेदं द्रखव्यत्व दर्शायति। तथा 'विज्ञातामरे केन विजानीयात्‌? इति कर्ठुवचनेन दाव्दे- 
नोपसंहरन्विज्ञानात्मानमेचेहोपदि एं ददांयति। तस्मादात्मविज्ञानेन सर्वविज्ञान चचनं भोकत्र- | 
प्रिय नहीं होते, अपने प्रयोजन-सुखके लिए सब प्रिय होते हैं, अतः 'अरी मंत्रेयी ! आत्मा हो दशंनके | 
योग्य है, अतः उसका श्रवण करना चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए, अरी | 
मैत्रेयी ! निश्चय ही आत्माके दशन, श्रवण, मनन और विज्ञानसे यह सब विदित हो जाता है) इस | 


प्रकार अध्ययन करते हैं। यहाँ यह संशय होता है कि क्या यह विज्ञानात्मा ही द्रष्टव्य शरोतव्यादिरूपसे 
उपदिष्ट है अथवा परमात्मा ? मला यह संशय क्यों होता है ? प्रियशब्दसे सूचित मोक्ता आत्माका 
उपक्रम होनेके कारण प्रतीत होता है कि विज्ञानात्माका उपदेश है। उसी प्रकार आत्मविज्ञानसे 
° सबके विज्ञानका उपदेश होनेसे परमात्माका उपदेश प्रतीत होता है। तब क्या प्राप्त होता है? 
पूचपक्षी-विज्ञानात्माका यह उपदेश है, किससे ? इससे उपक्र मको सामथ्यं है । पति, स्त्रो, पुत्र, वित्त 
आदि भोग्यरूप सारा जगत्‌ आत्माके लिए प्रिय होता है, इसप्रकार प्रिय शब्दसे संसूचित भोक्ता 
आत्माका उपक्रमकर अनन्तर उपदेश किए हुए आत्माके दशंनादि किसी अन्य आत्माके होंगे ? मध्यमे 
भी 'इदं महञ्चुत०' ( यह महान्‌, सत्य, अनन्त, अपार और र इन भूतोंसे विशेषरूपसे 
समुस्थित होकर उन्होके साथ नष्ट हो जाता है। इसभ्रकार मर जानेपर इसकी संज्ञा नहीं रहती ) 
इसप्रकार प्रकृत द्रष्टव्य महान्‌ भूतका ही भूतोंसे विज्ञानात्मरूपसे समुत्यान कहती हुई श्रुति विज्ञातमा ही 
द्रव्य है ऐसा दिखळाती है । इसीप्रकार 'विज्ञातारमरे०' ( अरे मेत्रेयी ! विज्ञाताको किससे जाने ) | 
इसप्रकार कतृंवाचकशन्दसे उपसंहार करती हुई श्रुति विज्ञाता विज्ञानात्मा ही उपदिष्ट है ऐसा | 
दिखाळाती है । इससे यह समझना चाहिए कि आत्मविज्ञानसे सबका विज्ञान होता है, यह वचन | 
भोक्ताके लिए होनेसे मोग्य समूहमें गौण है । | 
| 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
$ ब्रह्म ते ब्रवाणि' इस उपक्रमके वळसे जैसे पूर्वाधिकरणका विषयवाक्य ब्रह्म परक माना | 


गया है वसे “न वा अरे पत्युः कामाय” इस प्रकार मंत्रेयोब्राह्मणमें जीवका उपक्रम होनेसे यह वाक्य | 

जीव परक होना चाहिए, इस तरह दृष्टान्तसंगतिसे “किं तावत्‌' इत्यादिसे पूवपक्ष करते है । | 
& 'आत्मनस्तु कासाय’ इसप्रकार उपक्रममें आत्मशब्दसे विज्ञानात्माका ही ग्रहण है । मरण 

समयमें सब भूतोंसे समुस्थान भी विज्ञानात्मका होता है, यहं मध्यमें वर्णन है और उपसंहारमें कतृ 

वाची शब्दसे विज्ञानात्माका उपदेश है। इसलिए उपक्रम, मध्य और उपसंहारसे यहाँ बिज्ञानात्मा | 

ही द्ृष्टव्य आदिरूपसे उपदिष्ट है। किश्च 'आत्माके ज्ञानसे सबका ज्तान हो जाता है! यह प्रतिज्ञा है, । 

यद्यपि वह जीव पक्षमें मुख्यरूपसे सम्मव नहीं है, क्योंकि मोक्ता आत्मासे भोग्य समुदाय अत्यन्त ः 
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शृत्वाद्धोम्यजातस्यौपचारिकं द्रष्टव्यमिति । # एवं प्रासे ्रमः-परमात्मोपदेशा पचायम्‌। 
कस्मात्‌ ? वाक्यान्वयात्‌! वाकयं हीदं पौर्वापर्येणावेक्ष्यमाणं परमात्मानं प्रति अन्वितावयचं 
लक्ष्यते । कथमिति, तडुपपाद्यते- अन्॒तत्वस्य तु नाशास्ति वित्तं इति याज्ञवल्क्यादुपथुत्य 
'येनाह नासता स्यां किमहं तेन कुर्या यदेव भगवान्वेद तदेव मे मूह” इत्यस्ुतत्वमाशासानाया मेत्रेय्या | 
याज्ञयर्क्यआत्मविज्ञानमिदसुपदिशति। न चान्यत्र परसात्मचिज्ञाचादस्तत्वमस्तीति | 
श्चतिस्मृतिवादा वदन्ति । # तथा चात्मविज्ञानेन सर्वविज्ञानसुच्यमानं नान्यत्र परमकारण- | 
विक्षानान्सुख्यमवकल्पते । नचैतदौपचारिकमाश्रयितुं शक्यम्‌, यत्कारणमात्मविज्ञानेन 
सर्द विज्ञानं प्रतिज्ञायानन्तरेण ग्रन्थेन तदेवोपपादयति- ब्रह्म तं परादाग्रोध्न्यत्रात्मनो ब्रह्म वेद 
इत्यादिना। यो हि त्रह्मक्षत्रादिकं जगदात्मनोऽन्यत् स्वातन्त्र्येण रूव्धसद्धावं पञ्यति तं | 
सिथ्याद्दिनं तमेव मिथ्यादष्टं ्रह्मक्षत्रादिकं जगत्पराकरोतीति सेद्दष्टिमपोद्य {इदं सव | 
यदयमातमा' इति सर्वस्य वस्तुजातस्यात्माव्यतिरेकमवतारयति 'दुन्दुभ्यादिदषटा्तेश्च' ( वृ | 
३।५।८ _४५ ) तमेवाव्यतिरेक द्रढयति । ‘अस्य महतो भुतस्य निःश्वसितमेतद्‌ तमेचाव्यतिरेक द्रढयति । अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्यदग्वेद्‌ः' (वृ० ४।५।११) | 
` सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-परमात्माका ही यह उपदेश है, किससे ? इसमें | 
ही वाक्योंके अन्वय होनेसे । पूर्वापरके पर्याळोचनसे इस वाक्यके अवयव अवेक्ष्यमाण परमात्मामें ही अन्वित | 
लक्षित होते हैं । कैसे अन्वित होते हैं? उसका उपपादन करते हैं 'अग्तत्वस्य०' (अभृतत्वकी तो वित्तते | 
आजा नहीं है) इस प्रकार याज्ञवल्क्यसे सुनकर 'येनाहं०' ( जिससे में अमर नहीं हो सकती, उसे | 
लेकर मैं क्या करूंगी ? हे मगवन्‌ ! जो अमृतत्वका साधन जानते हों वही मुझे बतलावे ) इस तरह | 
अमृतत्वकी आशा रखनेवाली मेत्रेयीको याज्ञवल्क्य इस आत्मविज्ञानका उपदेश करते हैं। परमात्म- | 
विज्ञानके सिवा अमृतत्वकी प्राप्ति नहीं है, ऐसा शति और स्मृति वचन कहते हैं। उसी प्रकार आत्म- | 
विज्ञानसे कहा हुआ जो संविज्ञान है वह पर कारण विज्ञानके विना मुख्यरूपसे नहीं हो सकता, यह 
कथन औपचारिक भी ग्रहण नहीं किया जा सकता, क्योंकि आत्मविज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञाकर 
“ब्रह्म त॑०' ( ब्राह्मण जाति उसे परास्त कर देती है, जो ब्राह्मण जातिको आत्मासे भिन्न समझता है) | 
इत्यादि अग्निम ग्रन्यसे उसीका उपपादन करता है। निश्चय जो ब्रह्म क्षत्र आदि जगत्को आत्मासे 
अन्यत्र ( भिन्न ) स्वतन्त्ररूपसे सत्तावाला देखता है, .वही मिथ्यादृष्ट ब्रह्म क्षत्रादि जगत्‌ उस मिथ्या- 
दर्शीको कल्याणमार्गसे भ्रष्ट कर देता है, इस प्रकार भेदहृष्टिका निषेधकर “इदं सवं०' ( यह जो कुछ 
है वह सब यह आत्मा है) इस तरह सम्पूर्ण वस्तुसमुहको आत्मासे अभिन्न अवतरण कहता है। 
“ुन्दुमि आदि दृष्टान्तोसे' उसी अभेदको दृढ करता है । 'अस्य महतो०' ( जो यह ऋग्वेद है वह इस 
सत्यानन्दी-दीपिका 
भिन्न है, तो भी गोणरूपसे सम्मव है, कारण कि भोग्य समुदाय भोक्ताके लिए होता है, भोक्ता 


जीवका ज्ञान होनेपर तदाश्रित भोग्य समुहका भी ज्ञान सुतरां हो जाता है, इसलिए “आत्मा वा अरे 
द्र्श्व्य:” इत्यादि श्रुति वाक्योसे जीवात्माका ही द्रव्य आदिरूपसे उपदेश है। 


| 
| 
| 
अ सि०-पूर्वापर वाक्योंके पर्याळोचनसे “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? इत्यादि वाक्योमें परमात्माको | 
ही उपदेश अवगत होता है, क्योंकि सारा मेत्रेयीव्राह्मण ज्ञेय ब्रह्ममें ही समन्वित है । | 
& जैसे दुन्दुभि, शंख और वीणाके सामान्य शब्दके ज्ञानसे गृह्यमाण तत्‌ तत्‌ अवान्तर विशेष 
शब्द शुक्तिके ग्रहणसे ग्राह्य रजतके समान समान्यशब्दमें कल्पित हैं. उससे भिन्न नहीं हैं, वसे | 





आत्माके मानसे मास्य सब आत्ममात्र है यह निश्चित है इस प्रकार एक विज्ञानसे सवंविज्ञानको 
प्रतिज्ञा होनेसे ब्रह्मका निश्चय होता है । सवेस्ष्टत्वादि रिङ्गसे भी ब्रह्मका निश्‍चय होता है । किच 
"स यथा सर्वासामपां समुद्ग एकायनमेवं सवेषां स्पर्शानां त्वगेकायनस्‌' ( वृ० २४११) ( जसे 


क 
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इत्यादीचा च प्ररृतस्यात्मनो नामरूपकमंप्रपञ्चकारणतां व्याचक्षाणः परमात्मानमेनं 
गमयति । 'तथैवैकायनप्रक्रियायामपि' (ब्रश ४।५।१२) सविपयस्य सेन्द्रियस्य सान्तःकरणस्य 
प्रपञ्चस्येकायनमनन्तरमवाह्यं इत्स्नं प्रज्ञानघनं व्याचक्षाणः परमात्मानमेनं गमयति । 
तस्मात्परमात्मन एवायं दर्शंनायुपदेश इति गस्यते ॥१९॥ 
यत्पुनरुक्तम्‌-प्रियसंसूचितोपक्रमा द्विज्ञानात्मन एवायं द्शंनायुपदेश इति,अत्र ब्रमः 
प्रतिज्ञासिद्धेलिङ्गमाइमरथ्यः ॥२०॥ 
पदच्छेद--प्रतिज्ञासिदध:, रिङ्गम्‌, आइमरथ्यः । 
सूचार्थ--(प्रतिज्ञासिद्धेः) एकके विज्ञानसे सवका ज्ञान होता है' इस प्रतिज्ञाकी सिद्धिमें (लिङ्गम्‌) 
जीव ब्रह्मके अभेदांशको लेकर जीवका उपक्रम हेतु है, ऐसा (आर्मरथ्यः) आइमरथ्य आचायंका मत है । 
* अस्त्यत्र प्रतिज्ञा “आत्मनि विज्ञाते सवमिदं विज्ञातं मवति’, 'इदं सवं यदयमात्मा’ इति 
च। तस्याः प्रतिज्ञायाः सिद्धि सूचयत्येतलिङ्ग यत्प्रियसंसूचितस्यात्मनो द्रएव्यत्वादि- 
संकीर्तनम्‌ । यदि हि विज्ञानात्मा परमात्मनोऽन्यः स्यात्ततः परमात्मविज्ञानेऽपि विज्ञानात्मा 
न चिज्ञात इत्येकविज्ञानेन सर्चविज्ञानं यत्प्रतिज्ञातं तद्धीयेत। तस्मात्प्रतिज्ञासिद्धयथं 
विज्ञानात्मपरमात्मनोरभेदांशेनोपक्रमणमित्याइमरथ्य आचारयो मन्यते ॥१०॥ 


2३१९८०० ० TT NN As अक क कक: 
सत्य ब्रह्मका निःश्वास है ) इत्यादिसे प्रकृत आत्मामें नाम, रूप, कमं प्रपः्वकी कारणताके व्याख्यानकी 
इच्छा करते हुए इस परमात्माका अवगम-बोध कराते हैं । “उसी प्रकार एकायनप्रक्रियामें मी विषय, 
इन्द्रिय और अन्तःकरणके साथ सम्पूणं प्रपग्वका एक आधार बाह्य ओर आम्यान्तर भेद शून्य, अखण्ड 
और प्रज्ञानैकरसके व्याख्यानकी इच्छा करते हुए याज्ञवल्क्य इस परमात्माका ही बोध कराते हैं, इससे 
ज्ञात होता है कि परमात्माका ही यह दशंनादि उपदेश है ॥१९॥ 

जो यह कहा गया है कि प्रिय शब्दसे सूचित मोक्ता आत्माके उपक्रमसे विज्ञानात्माका ही यहु 
दशन आदि उपदेश है, उसपर हम कहते हैं-- 

'आस्मनि विज्ञाते०' (आत्माका विज्ञान होनेपर इस सम्पूणं प्रपश्चका ज्ञान हो जाता है) ओर 
'इद्‌ं सव॑०? ( यह आत्मा ही यह सब कुछ है ) ऐसी यहाँ प्रतिज्ञा है। प्रिय शब्दसे संसूचित आत्मा- 
का जो द्रष्टव्यत्वादि संकीतंन है, यह छिङ्ग उस प्रतिज्ञाकी सिद्धिको सूचित करता है। यदि विज्ञानात्मा 
परमात्मासे अन्य हो तो परमात्माका विज्ञान होनेपर भी विज्ञानात्मा विज्ञात न होगा, इस प्रकार एक 
का विज्ञान होनेसे सवका विज्ञान होता है यह जो प्रतिज्ञा की गई है वह बाधित हो जायगो । इसलिए 
प्रतिज्ञाकी सिद्धिके लिए जीवात्मा और परमात्माके अभेदांशको लेकर उपक्रम है, इस प्रकार आश्मरथ्य 


आचायं मानते हैं ॥२०॥ 

सत्यानन्दी-दोपिका 
सब जलोंका समुद्र एकमात्र आश्रय है, वेसे सब स्पर्धाका त्वक्‌ एकमात्र आश्रय है ) यहाँ कायंका 
कारणमें लय श्रुतिको विवक्षित है, अतः प्रपख्चरूप कायंका ब्रह्ममें लय प्रतिपादन करनेके लिए एवं 
सवषामात्मैकायनम्‌? ( सवका आत्मा एकमात्र आश्रय है ) इस वाक्यका अध्याहार करना चाहिए । 
इस प्रकार एकायन ( प्रलयकाल ) प्रक्रियासे प्रपचका आश्रय ब्रह्म सिद्ध होता है। अतः जीवसे 
समस्त जगत्‌की उत्पत्ति आदिके संमव न होनेसे मैत्रेयी ब्राह्मणमें उपदिष्ट आत्मा परमात्मा ही है । 
किच 'अमृतत्व फलसे उपक्रम, मध्यमें आत्मविज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञा, अन्तमें 'सहञ्जतसनन्त' 
इत्यादिसे मैत्रेथीव्राह्मणमे ब्रह्म ही प्रतिपाद्य है जीवात्मा नहीं । उसके विज्ञानसे ही मोक्तमोग्यसमुहुके 
ज्ञानकी प्रतिज्ञा भी सिद्ध होती है । अतः “आत्मा वा अरे दृष्व्यः' इत्यादि श्रुतिवाक्योंमें परमात्मा 

3 ही द्रष्टव्य आदि रूपसे उंपदिष्ट है । इसका फल पूवके समान हे ॥१९॥ 
४१ 





३२२ ्रह्मसूत्र-दाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ४ | 


उत्क्रमिष्यत एवंभावादित्यौडलोमिः ॥२१॥ 

पदच्छेइ--उत्क्रमिष्यतः, एवंभावात्‌, इति, औडुलोमि: । 

सूत्राथ--(उत्क्रमिष्यत:) ब्रह्म साक्षात्कार होनेके अनन्तर देह आदि संघातसे उत्क्रमण करते 
हुए जीवका ( एव मावात्‌ ) परमात्माके साथ ऐक्य होता है। इस भविष्यत्‌ अभेदको लेकर जीवका | 
उपक्रम है, ( औडुलोमिः ) यह ओड्डुलोमि आचायका मत है । | 

# विज्ञानात्मन एव देहेन्द्रियमनोबुद्धिसंघातो पाधिसंपर्कात्कलुषीभूतस्य ज्ञानः | 
ध्यानादिसाधनालुष्ठानात्संप्रसन्नस्य देहादिसंघातादुत्क्रमिप्यतः परमात्मैक्योपपत्तेरिदम- ` 
भेदेनोपक्रमणमित्यौडुकोमिराचार्यों मन्यते। श्रुतिश्चैवं भवति--'एप संग्रसादोऽस्माच्छरीरा- 
त्समुत्याय पर ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणामिनिप्पद्यते' (छा० ८।१२। ३) इति । किञ्च जीवाश्रय- 
मपि नामरूपं नदी निदर्शनेन शापयति--“यथा नद्यः स्यन्दमानाः समुद्रेऽस्तं गच्छन्ति नामरूपे 
विहाय । तथा विद्वान्नामरूपाद्वसुक्तः परात्परं पुरुषमुपैति दिग्यम्‌' ( सुण्ड० ३।२।८ ) इति । यथा 
ढोके नद्यः स्वायमेव नामरूपं विद्दाय समुद्रसुपन्त्येवं जीवोऽपि स्वाश्रयमेव नामरूपं 
विहाय परं पुरुषसुपैतीति हि. मंत्राथः प्रतीयते इष्टान्तदाष्टन्तिकयोस्तुल्यताये ॥२१॥ - 

देह, इन्द्रिय, मन और वुद्धिके संघातरूप उपाधिके सम्वन्धसे कलुषित विज्ञानात्माका ही ज्ञान, 
ध्यान आदि साधनोंके अनुष्ठानसे संप्रसन्न हुए ष्ट देहादि संघातसे उत्क्रमण होनेपर परमात्माके साथ 
ऐक्य उपपन्न होता है, अतः यहः उपक्रम अभेदसे है, ऐसा औड्डलोमि आचाय मानते हैं । श्रुति मी ऐसी 
ही है- “एष सम्प्रसादो ० ( यह सम्प्रसाद-जीव इस शरीरसे समुत्यानकर - आनात्मामिमान त्यागकर 
परमज्योतिको प्राप्त हो अपने स्वरूपमें स्थित होता है) कहोंपर -जीवाश्रय नाम रूपको भी औड्जलोमि 
आचाय नदीके दृष्ठान्तसे ज्ञापन कराते हैं-यथा नद्यः स्यन्दमानाः०' जैसे लोकमें नदियाँ स्वाश्य नाम- 
रूपका त्यागकर समुद्रको प्राप्त होती हैं, वसे जीव भी स्वाश्रय नाम-रूपका त्यागकर परम पुरुषको 
प्राप्त प्रोता है, यहाँ दृष्टान्त और दार्ष्टान्तकी तुल्यताके लिए ऐसा अथं प्रतीत होता है ॥२१॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& अग्नि और विस्फुलिङ्गोंकी तरह जीव और ब्रह्मका भेद तथा अभेद है । अभेद अंशको लेकर 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? यह जीवात्माका उपक्रम प्रतिज्ञाका साघक है, यह आरमरथ्य आचायंका मत है॥ २०॥ 

# देह आदि संघातके साथ सम्बन्ध होनेसे जीवका परमात्मासे संसारदशामें भेद है और 
ब्रह्मात्मत्व साक्षात्कार होनेपर अविद्या तथा देह आदि संघातसे मुक्त होनेसे मुक्तिदशामें जीवका 
परमात्माके साथ अभेद होता है । इस प्रकार पाचरात्र भी कहते हैं-- । 

'आमुक्तेमंद्‌ एव स्याजीवस्य च परस्य च । मुक्तस्य तु न भेदोऽस्ति भेदहेतोरभावतः' ॥ 

(मुक्ति पयंन्त जीव और परमात्माका भेद ही है, मुक्तिदशामें तो भेद हेतुके अमाव होनेसे 
जीवका परमात्माके साथ भेद नहों है) इस भविष्यतु वृत्ति अभेदको लेकर “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः 
यह उपक्रम है । इस विषयमें 'एप सम्प्रसादः' यह श्रुति भी है । अब तक तो देहादि उपाधिसे जीवात्मा 
कलुषित कहा गेया है, परन्तु अब तो जीवमें 'कचिच' आदिसे नाम-रूप प्रपञ्चका आश्रयस्वरूप कालुष्य 
स्वाभाविक है, जैसे पाथिव परमाणुमें क्यामत्व स्वाभाविक है वह पाकद्वारा निवृत्त हो जाता है, 
वैसे ज्ञान ध्यान आदिसे उस कालुष्यको निवृत्तकर जीव परसे पर दिव्य पुरुषको प्राप्त होता है । इस 
विषयमें नदीका दृष्टान्त है । इस मतमें भविष्यत्‌ वृत्तिको लेकर “तत्त्वमसि' 'अहं ब्रह्मास्मि' इत्यादि 
वाक्य अभेद परक समझने चाहिए । “सिद्धान्तमें' ब्रह्मात्मैक्य ज्ञानसे पूवं जीवभेद आदि प्रपञ्च भ्रान्ति- 


मात्र-मिथ्या है, औडुलोमिके मतमें सत्य है । सिद्धान्तमें नाम रूप उपाधिके धमं हैं ओर इस मतमें 
जीवात्माके हैं । इस प्रकार दोनोमें अन्तर है ॥२१॥ 


= 
Sm मोट्या वडकी... हा ७3 ०५. आळ आळ 


क ee ee i ns oi त डिग्रज 


अधि० दै स्‌० २९] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित | 


अवस्थितेरिति काशकृत्स्नः ॥२२॥ 
पदच्छेद--अवस्थितेः, इति, काणकृत्स्न: । 

सच्रार्थ--( इति कादाकृत्स्तः ) ऐसा काथाकृत्न आचार्यका मत है कि ( अवस्थितेः ) | 
अविद्या कल्पितभेदसे ब्रह्म हो जीवरूपसे अवस्थित है, इसलिए जीवसे उपदेशका उपक्रम है । 

# अस्येव परमात्मनो ऽनेनापि विज्ञानात्मभावेनावस्थानादुपपन्नमिदमभेदेनोपक्रम- 
णमिति काशकत्स्न आचार्यो मन्यते। तथाच त्राह्मणम्‌--- अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्‍्य नामरूपे 
ब्याकरवाणि' ( छा० ६।३।२ ) इत्येवंजातीयकं परस्येवात्मनो जीवभावेनावस्थानं दरायति । 
मन्त्रवर्णश्च---सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि कृत्वामिवदन्यदास्ते' (त० आ० ३।१२ ।७) 
इत्येवंजाती यकः । न च तेजगप्रश्॒तीनां रणे जीवस्य प॒थक्सृष्टिः श्रुता, येन परस्मादात्मनो5- 
न्यस्तद्विकारो जीचः स्यात्‌। काइाङत्स्नस्याचार्यस्याविक्ृतः परमेश्वरो जीवो नान्य इति मत- 
म्‌। आइमरश्यस्य तु यद्यपि जीवस्य परस्मादनन्यत्वमभिप्रेतं तथापि प्रतिश्ञासिद्धेरिति सापे- 
क्षत्वाभिधानात्कार्यकारणमावः कियानप्यभिप्रेत इति गम्यते। # औडुलोमिपक्षे पुनः स्पष्टः 
मेवावस्थान्तरापेक्षी भेदाभेदौ गम्येते । तत्र कादाङृतस्नीयं मतं श्रुत्यलुसारीति गम्यते; प्रति- 
पिप।द यिपितार्थाइुसारात्‌ ‘तत्वमसि’ इत्यादिश्ुतिभ्यः। एवं च सति तज्ज्ञानादस्तत्वमव- 
'कल्पते। विकारात्मकत्ये हि जीवस्याभ्युपगम्यमाने विकारस्य प्रकृतिसंवन्धे परल्यभ्रसज्ञान जीवस्याभ्युपगम्यमाने विकारस्य प्रकृतिसंवन्धे प्रलयप्रसब्ञान्न 

काशकृत्स्न आचार्य इस प्रकार मानते हैं कि इसी परमात्माको इस जीवात्मख्पसे अवस्थिति 
होनेके कारण अभेदरूपसे यह उपक्रम युक्त है । उसी प्रकार “अनेन जीवेनात्मना०' ( मैं इस जीवात्म- 
खूपसे तेज, जल ओर अन्न इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेशकर नाम और रूपको अभिव्यक्ति करूं ) 
इस प्रकारका ब्राह्मणवाक्य परमात्माका ही जीवात्मरूपसे अवस्थान दिखलाता है । और 'सर्वाणि 
रूपाणि०' ( सववज्ञ समस्त चराचरको उत्पन्नकर उनका नाम रख ओर उनमें प्रवेशकर माषण आदि 
व्यवहार करता हुआ रहता है ) इस प्रकारका मन्त्र मी है । तेज आदिकी सृष्टिमें जीवकी पृथक्‌ सृष्टि 
धुत नहीं है जिससे कि जीद परमात्मासे अन्य एवं उसका विकार हो । काशक्कत्स्न आचायका यह मत 
है कि अविकृत परमेश्वर हो जीव है अन्य नहीं है । आक्रथ्यकों तो यद्यपि जीवात्माका परमात्मासे 
अनन्यत्व अभिप्रेत है, तो मी “अतिज्ञासिद्धे/ इस प्रकार सापेक्षत्वामिधानसे यत्किचित्‌ कायकारणमाव 
अभिप्रेत है, ऐसा ज्ञाता होता है । - पुनः आडुलोमिके पक्षमें तो संसारदशाकी अपेक्षासे भेद और 
मोक्षावस्थाकी अपेक्षासे अभेद स्पष्ट प्रतीत होता है । उन सब मतोंमें आचायं काशकृत्स्तका मत श्रुति 
अनुरूप ज्ञात होता है, क्योंकि 'तरवमसि? इत्यादि श्रुतियों से प्रतिपादनके अमोष्ट अथंके अनुसार है । 
श्रुति अनुरूप होनेसे उसके ज्ञानसे अमृतत्व हो सकता है । यदि जीवको ब्रह्मका विकारात्मक स्वोकार 
किया जाय तो प्रकृतिके साथ सम्बन्ध होनेपर विकारका लय प्रसज्ञ हो जानेसे उसके ज्ञानसे अमृतत्व 
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+ परन्तु यह मत असंगत है, क्योंकि सत्य कायं करण संघातवाला जीव यदि ब्रह्मसे अत्यन्त 


भिन्न है तो मुक्तिमें उसका ब्रह्मके साथ अभेद अनुपपन्न है, इस अरुचिसे 'अवस्थितेरिति' आदि 
सूत्र कहते हैं । आइमरथ्य आचायंके मतमें अग्नि और विस्फुलिङ्गोंकी तरह जीवकी परमात्मासे, उत्पत्ति 
होनेके कारण जीव और ब्रह्मका भेद सत्य है। भेद अंशको लेकर दोनोंमें कायकारण भाव है । 
'रतिज्ञासिद्धे:? 'एकके विज्ञानसे सबका ज्ञान हो जाता है, इस प्रतिज्ञाकी सिद्धिमें अभेद अंशको लेकर 
यह जीविका उपक्रम है । हू ) 

$ यद्यपि द : क्षुद्राविस्फुलिज्ञा ष्युचरन्त्येवमेवास्मादात्मनः सव भ्राणाः ( जेसे अस्निसे 
छोटी-छोटी चिनगारियां निकलती हैं, वैसे ही इस आत्मासे प्राण उत्पन्न होते हैं ) इस्यादि भृतिसे 
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तज्ञ्ञानादसुतत्वमवकस्पेत। अतश्च स्वाश्रयस्य नामरूपस्यासंअचादुपाध्याश्रयं नामरूपं जीव 
उपचर्यते। अत एवोत्पत्तिरपि जीचस्य कचिदग्निदिस्फुलिङ्गोदाहरणेन भ्राव्यमाणोपाध्याश्ष- 
येच वेदितव्य॥यदप्युक्तम-प्रकृतस्वैवमदतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः सञुत्थानं विश्ञानात्म- 
भावेन दरशयन्विज्ञानात्मन पचेद्‌ द्रष्टव्यत्वं दशंयतीति, त्रापीयमेच जिसुत्री योज्ञयितव्या। | 
& 'प्रतिज्ञासिद्धेलिज्ञमाइ्मरथ्य/' । इदमत्र प्रतिक्षातम्‌-'आत्मनि विदिते सवं विदितं सवति’ {इदं सव॑ | 
यद्यमात्मा।' (बृह ०२।४।६) इति च। उपपादितं चस्य तामेरूपकर्मग्रपञ्चस्येकप्रसवत्वादेक- 
प्रलययत्वाच्य दुन्दुभ्यादिदषटान्तैश्र कार्यकारणयोरव्यतिरेकप्रतिपादनात्‌। तस्या एव प्रति- 
ज्ञायाः सिद्धि सूचयत्येतलिङ्ग यन्महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुत्थानं विज्ञानात्मभा- 
चेनकथितमित्याइमरथ्य आचायोँ मन्यते। अमेदे हि सत्येकविज्ञानेनसर्चविज्ञानं प्रतिशतमव- | 
कर्पतइति। 'उत्क्रमिष्यत एवंभावादित्यौडुळोमिः'। उत्क्रसिष्यतो विज्ञानात्मनो ज्ञानध्यानादि- ` 
सामर्थ्यात्संप्रसन्नस्य परेणात्मनेक्यसंअवादिद्‌मभेदाभिधानमित्यौडलोमिराचायो मन्यते। | 
“अवस्थितेरिति काशङृत्स्नः? । अस्यैव परमात्मनो ऽनेनापि विज्ञानात्मभावेनाचस्थानादुपपन्नमि- 
दमभेदामिघानमितिकाशकृत्स्न आचायो मन्यते । #ननुच्छेदाभिघानसेतत्‌ “तेभ्यो भूतेभ्यः | 
“संभव नहीं इ अतः स्वाश्रय नामरूपका असम्भव होनेसे उपाधि आश्रय नामरूपका जीवम उपचार | 
होता है । इसी कारण कहीं अग्नि ओर विस्फुछिङ्गोंके उदाहरणसे सुनाई हुई जीवको उत्पत्ति भी 
उपाधिके आश्रित ही समझनी चाहिए । जो यह कहा गया है कि प्रकृत द्रष्टव्य महानु सत्य स्वरूपका | 
ही विज्ञानात्मरूपसे भूतोसे समुत्यान दिखलाते हुए मुनि याज्ञवल्क्य विज्ञानात्मा ही यह द्रष्टव्य है ऐसा | 
दिखलाते हैं। उसमें भी इस त्रिसूत्रीकी योजना करनी चाहिए । 'प्रतिज्ञासिद्धेः' यहाँपर 'आव्मनि | 
चिदिते० ( आत्माके विदित होनेपर सव विदित हो जाता है) और इदं सवं०' ( यह सव हस्य प्रपच्च॒ | 
आत्मा ही है) ऐसी प्रतिज्ञा की गई है । नाम, रूप और कमं रूप सारे प्रपश्चका आत्मरूपत्व उपपादित 
है, क्योंकि एक उत्पत्ति स्थान और एक प्रलयस्थान होनेसे और दुन्दुमि आदि दृशान्तोंसे कायं और 
कारणका अभेद प्रतिपादित है । जो महान सत्य भूत प्रष्टव्य ब्रह्मका भूतोंसे विज्ञानात्मरूपसे समुत्थान 
कहा गेया है वह लिङ्ग इसी प्रतिज्ञाकी सिद्विको सूचित करता है, ऐसा आएमरथ्य आचार्यका मत है, 
क्योंकि अभेद होनेपर प्रतिज्ञात एक विज्ञानसे सवंविज्ञान उपपन्न होता है। 'उत्क्रमिष्यतः०? उत्क्रमण करने 
वाले ज्ञान, ध्यान आदिकी सामथ्यंसे सम्यक्‌ प्रसन्न हुए विज्ञानात्माका परमात्माके साथ ऐक्य सम्भव होनेसे 
यह अभेद कथन युक्त है, ऐसा औडुलोमि आचाय मानते हैं। 'अवस्थितेरिति०' इसी परमात्माकी 
विज्ञानात्मरूपसे अवस्थिति होनेसे यह अभेदका अभिधान उपपन्न है, ऐसा काशकृत्स्न आचाय मानते 
हँ । परन्तु 'एतेम्यो भूतेभ्यः०' ( यह प्रकृत द्रष्टव्य आत्मा ही पाँच भूतरूप उपाधि से जीवभावको 


सत्यानन्दी-दीपिका 
जीवकी उत्पत्तिका श्रवण होता है, तो भी यह कथन उपाधिकी उत्पत्तिको लेकर समझना चाहिए । 
श्र 'आत्मनि विद्ति०” इस श्रृतिसे एकके विज्ञानसे सबके ज्ञानकी प्रतिज्ञा दिखलाई गई है 
ओर “इदं सव यद्यमात्मा' इस द्यास्त्रसे आत्माकी सर्वात्मकता दिखलाकर उक्त प्रतिज्ञाका उपपादन 


किया गया है । यदि भेद सत्य हो तो एक विज्ञानसे सवे नहीं 
वादमें अभेद पक्षको लेकर प्रतिज्ञा उपपैन्न होती है । का क अचह होन 


& “एतेभ्यो भूतेभ्यः’ इस श्रुतिका तात्पयं विम्ब-प्रतिबिम्ब वादमें है । जैसे उदकपूणं पात्रमें 
बिम्बभूत सुर्यादिका प्रतिबिम्ब पंडता है, उस प्रतिबिम्बके आधार भूत जळका नाश होने पर प्रतिबिम्ब 
नष्ट हुआ प्रतीत होता है, वस्तुता उसका बिम्बरूप होना ही नाश कहा जाता है। "न प्रेत्य संज्चास्ति' 
मरणानन्तर संज्ञा नहीं रहती” इस श्रुतिमाभका भी यही तात्पय॑ है कि बुद्धि आदि उपाधिवद्य बिम्बभूत 
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समुत्थाय तान्येवानुविनश्यति न प्रेत्य संशास्ति’ (वृद् २।४।१२) इति, कथमेतदभेदामिधानम ? 
नैष दोषः, विदोषविज्ञानविनाशाभिप्रायमेतदिनाशाभिघानं, नात्मोच्छेदाम्रिप्रायम्‌। ‘अत्रेव 
मा मगवानसूसुहचन परेत्य संज्ञास्ति' इति पर्यनुयुज्य स्वयमेव शरत्याऽर्थान्तरस्य ददितत्वात्‌-'न 
चा अरेऽहं सोहं घ्रयीम्यविनाशी वा अरेऽयमात्मानुच्छित्तिधर्मा मात्रासंसर्ग स्त्वस्य मवति' इति । 
एतदुक्तं भवति कूटस्थनित्य एवायं विज्ञानघन आत्मा नास्योच्छेदरग्रसङ्गो ऽस्ति। मात्रा- 
भिस्त्वस्य भूतेन्द्रियळक्षणाभिरविद्याङताभिरसंसर्गो विद्यया भवति। संसगाभावे च तत्कृ- 
तस्य विरोषविज्ञानस्याभावाच्न प्रेत्य संज्ञास्तीत्युक्तमिति। यदप्युक्तम्‌ विज्ञातारमरे केन विजा- 
नीयात्‌ इति कर्टचचनेन शब्देनोपसंहारादिज्ञानात्मन पवेद द्रएन्यमिति, तदपि काराङृत्स्नी- 
येनैव दर्शनेन परिंहरणीयम्‌। ४ अपि च यत्र हि द्वेतमिव मवति तदितर इतरं पड्यति'(बृ०२।४।१३) 
इत्यारभ्याविद्याचिपये तस्यैव दशनादिळक्षणं विशेषविज्ञानं प्रपञ्चय 'यत्रत्वस्य सवेमात्मवा- 


प्राप्त होकर, विद्यासे उपाधिकी निवृत्तिके अनन्तर नाशको प्राप्त हो जाता है, देहेन्द्रिय भावसे मुक्त 
होनेपर इसकी कोई बिशेष संज्ञा नहीं रहती) इस प्रकार यह तो उच्छदका अभिधान है, यह अभेदका 
अमिधान कैसे है? यह दोष नहीं है, क्योंकि यह विनाशका अभिधान तो विशेष विज्ञानके विनाशके 
अमिप्रायसे है आत्मोच्छेदके अभिप्रायसे नहीं है, कारण कि “अत्रेव सा भगवानसू०' ( हे भगवन ! 
शरीरपातके अनन्तर कोई विशेष संज्ञा नहीं रहती, ऐसा कहकर ही आपने मुझे मोहमें डाल दिया है ) 
इस प्रकार पर्यनुयोग (शंका) कर श्रुतिने स्वयं ही अन्य अथंको दिखलाया है । “न वा अरे०' (याज्ञ वल्क्य- 
अरे मंत्रेयी ! मैं मोहका उपदेश नहीं कर रहा हूँ । नाशहेतु रहित होनेसे यह आत्मा अविनाशी है, 
देह, इन्द्रिय आदिके साथ इसका संसग नहीं है ) तात्पयं यह है कि यह आत्मा कूटस्य, नित्य, विज्ञा- 
नैकरस है, इसके उच्छेदका प्रसंग हो नहीं है । अविद्याकृत मूतेन्द्रियात्मक मात्राओं के साथ इसके संसगं- 
का अमाव विद्यासे होता है । संसगंके अभाव होनेपर संसगकृत विशेष विज्ञानके अमाव होनेसे 
“न प्रेत्य संज्ञास्ति’ ऐसा कहा है । 'विज्ञातारमरे०' ( हे मंत्रेयी ! विज्ञाताको किससे जाने) इस प्रकार 
कतृंवाचक शाब्दसे उपसंहार होनेसे विज्ञानात्मका ही यह प्रष्व्यरूप उपदेश है, ऐसा जो कहा है, 
उसका भी काञकृत्स्नके ददांनसे ही परिहार करना चाहिए। और मी “यन्न हि०' ( परन्तु 
जहाँ-अविद्यावस्थामें द्वेत-सा होता है वहाँ अन्य अन्यको देखता है ) ऐसा आरम्मकर अविद्या विषयमें 
उसीके दशन आदि रूप विशेष विज्ञानका प्रपश्चकर “यन्न स्वस्य०' (किन्तु जहाँ-विद्यावस्थामें इसके लिए 


सत्यानन्दी-दीपिका 
परमात्मा ही प्रतिविम्बरूपसे जीवमावको प्राप्त हुआ है, 'अहं ब्रह्मास्मि’ इस प्रकार प्रत्यगमित ब्रह्मज्ञान 


से अविद्या ओर तन्मूलक उपांधिके विलय होने पर प्रतिबिम्ब रूप जीव कहाँ गया ? ऐसा सन्देह होता 
है । परन्तु वह तो कहीं गया नहीं, केवळ बिम्बभूत परमात्मरूपसे अवस्थित है। पहले मी ब्रह्मस्वरूप 
ही है, किन्तु उपाधिवद्य पृथक्‌-सा प्रतीत होता है । अव उपाधि के विलय होने पर विम्बरूपसे प्रतीत 
होता है “न प्रेत्य संज्ञास्ति” सुषुप्तिमें मी यह श्रुत्यं लगाया जाता है, उसमें जाग्रत्‌, स्वप्न विषयक 
विशेषज्ञान नहीं रहता, क्योंकि उसमें ज्ञानके हेतुभूत मन इन्द्रिय आदिका विय हो जाता है, इस 
अभिप्रायसे ऐसा श्रुति में वर्णन है, स्वरूपभूत ज्ञानको लेकर नहीं, कारण कि यह कूटस्थ नित्य ज्ञान 
स्वरूप है । किच्च मंत्रेयीकी यह शङ्का है कि 'न प्रेत्य संज्ञास्ति इस वाक्यमै मरणानन्तर आत्मोका 
नाश प्रतीत होता है, उसके नाश हो जानेसे ज्ञानसे प्रतिपादित अमृतत्वकी प्राप्ति अयुक्त है। तब 
याज्ञवल्क्यने आर त कहकर मै त्रेयीकी शङ्का विवृत्त की, अतः “न पर्य संशास्सि' यह वाक्य 
विशेष abs आत्माके न नहीं । 





७ आदमरध्य और बौहुछोमि इत दोनों के मतर्मे सत्यभेदका बञ्चीकार होनेसे “क ऐसा 
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भूत्तत्केन कं पदयत्‌' इत्यादि विद्याविषये तस्यैव दर्शानादिलक्षणस्थ विशेषविज्ञानस्याभाव- 
मभिद्घाति । पुनश्च विषयाभावे5पि आत्मानं विजानीयात्‌ इत्याशाङ्कथ “विज्ञातारमरे केन 
विजानीयात्‌' इत्याह। ततश्च विदेषविज्ञानाभावोपपादनपरत्वाद्वाक्यस्य विज्ञानधातुरेव 
केवलः सन्भूतपूर्वगत्या कठेवचनेन तचा निर्दिष्ट इति गम्यते। दशितं तु पुरस्तात्काशकू- 
त्स्नीयस्य पक्षस्य श्रुतिमत्वम्‌। अतश्च विज्ञानात्मपरम!(त्मनोरविद्याप्रत्युपस्थापितनामरू- 
` परचितदेहाद्युपाधिनिमितो भेदो न पारमार्थिक इत्येषो5थंः सर्वेबंदान्तवादिभिरभ्युपग- 
न्तव्य;। 'सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' (छा० ६।२।१) 'आत्मैवेदं सवम्‌' (छा०७।२५।२) 
'ब्रह्मेवेदं सवस (सुण्ड० २।२।।१) इदं सवं यदयमात्मा' (वृ० २।४।६), 'नान्यो5तो5स्ति द्रष्टा' (वृ० 
३।७।२३), “नान्यदतोऽस्ति द्रष्टः (बृ० ६।८।११) इत्येवंरूपाभ्यः श्रुतिभ्यः। स्मृति भ्यश्च “वासुदेवः ` 
सच॑मिति’ (गी० ६।१९) क्षेत्रज्ञं चापि मां चिद्धि सवक्षेत्रेणु मारत’ (गी० १।३।१), “समं सव पु भूतेपु 
तिएन्तं परमेश्वरम्‌' (गी०१३।२७) इत्येवंरूपाभ्यः, भेददशनापवादाञ्च 'अन्योऽसावन्योऽहमस्मीति 
न स वेद यथा पद्युः (बृ०१।४।१०) “मृत्योः स खत्युमाप्नोति य इह नानेव पझ्यति’ (वृ० ४।४।१९) | 
इत्येचंजातीयकात्‌ । 'स वा एष महानज आत्माऽजरोऽमरोऽृतोऽमयो ब्रह्म’ (त्र ४।४।२५) इति | 
चात्मनि सर्वविक्रियाप्रतिषेधात्‌, अन्यथा च मुमुक्षूणां निरपवादविज्ञानानुपपत्ते:; | 
सुनिश्चिताथत्वानुपपत्तेश्च । निरपवादं हि विज्ञानं सर्वाकाङ्कानिवतकमात्मचिषः | 
यमिष्यते; 'वेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्थाः' ( झुण्ड० ३।२।६ ) इति चश्चुतेः। “तत्र को मोहः कः ¦ 
सव आत्मा हो हो गया है वहाँ किससे किसे देखे) इत्थादिसे विद्याविषथमें उसके हो दर्शन आदि रूप 
विशेषविज्ञानका अमाव कहते हैं। भोर विषयके अमावमें मी 'आत्माको विरोषरूपसे जाने” ऐसी 
आद्मद्भाकर 'विज्ञातारमर०' ऐसा कहा है । यह वाक्य विरोषविज्ञानके अभावका उपपादन करना है 
इससे ऐसा ज्ञात होता है कि केवल विज्ञानेकरस ही भूतपूबंगति-अविद्यादशा से कतृंवाचक “तृच'प्रत्ययसे 
निर्दिष्ट है । और यह पहले ही दिखलाया गया है कि काशक्वत्स्नका सिद्धान्त श्रृति-अनुरूप है। 
इसलिए विज्ञानात्मा और परमात्माका भेद अविद्यासे उपस्थापित नाम-रूपसे रचित-क्रल्पित देहादि 
उपाधिसे है पारमाथिक नहीं है, ऐसा अथं सब वेदान्तवादियोंको स्वीकार करना चाहिए, क्योंकि 
'सदेव०'( हे सोम्य ! आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ हो था ) 'आस्मेवेदं०' ( आत्मा ही यह 
सब है ) 'बरह्मंदं०' ( ब्रह्म ही यह सब है ) 'इदं सर्व ०' ( यह सब आत्मा हो है ) 'नान्यो०' ( इससे 
अन्य द्रष्टा नहीं है ) 'नान्यदतो०'( इससे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इस प्रकारकी श्रुतियाँ और “वासुदेव: 
सवंमिति' ( सब वासुदेव है ) 'क्षेत्रज्ञ॑ चापि०' ( हे मारत ! सब क्षेत्रोमें क्षेत्रज्ञ मुझे जान ) 'समं 
सर्वघु०' ( सम्पूणं भूतोमें सममावसे स्थित परमेस्वरको देखता है ) इस प्रकारकी स्मृतियां हैं । “अन्यो०' 
( यह अन्य है, मैं अन्य हे इस प्रकार जो उपासना करता है, वह पशुके समान है, तत्त्व को नहीं 
जानता ) “सत्यो: स०' ( जो अद्वितीय आत्मामें अनेक-सा देखता है, वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त 
होता है ) इस प्रकारको श्रुतियोंसे भेद दशंनका अपवाद है । क्योंकि 'स वा एष० ( वही यह महान्‌ 
- अजन्मा आत्मा अजर, अमर, अमृत एवं अमय ब्रह्म है ) इस प्रकार आत्मामें सब क्रियाओंका 
प्रतिपेष दै, अन्यया मुम्ुक्षओंको अपवाद ( बाघ ) रहित ज्ञानकी अनुपपत्ति होगी और सुनिरिचताथंत्व- 
तत्त्व निरचयकी मी अनुपपत्ति होगो, क्योंकि सवं आकांक्षाओंका निवतंक अपवाद रहित आत्मविषयक 
सत्यानन्दी-दी पिका 
आक्षेप युक्त नहीं दै । काशङृत्स्नके मतमें तो जीव ब्रह्मका अत्यन्त अभेद है, ईंसलिए विज्ञानके 
कारकका अमाव होनेसे 'केन' यह आक्षेप युक्त है । उस मतमें मन: कल्पित विज्ञातृत्व मुक्त ब्रह्मात्मामें 
अविद्यादद्यामें कतृंवाचक “तृच्‌' प्रत्यय द्वारा विज्ञातृत्वका प्रयोग किया गया है । 
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शोक एकत्वसचुपश्यतः: ( ईशा० ७ ) इति च । 'स्थितप्रज्ञकक्षणस्म्रतेश्न ( गा० २।५४ ) स्थिते 
च क्षेत्रक्षपरमात्मैकत्वविषये सम्यग्दरांने क्षेत्र: परमात्मेति नाममात्रभेदात, क्षेत्रशो5यं 
परमात्मनो भिन्नः परमात्माऽयं क्षेत्रज्ञाद्धिन् इत्येबंजातीयक आत्ममेदविपयो निर्वन्धो 
निरर्थकः। एको ह्ययमात्मा नाममात्र भेदेन वहुघाभिधीयत इति । # नदि “सस्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म । यो वेद निहितं गुद्दायाम' ( तै० २।६ ) इति कांचिदेवेकां गुहामधिकृत्यंतदुक्तम । न च 
ब्रह्मणो5न्यो गुहायां निहिंतोऽस्ति, 'तत्सद्वा तदेवाचुप्राविशत' ( तै० २६६ ) इति स्रष्टुरेव 
प्रवेशअ्रवणात्‌ । ये तु निवन्ध कुन्ति ते वेदान्तार्थ वाधमानाः श्रेयोद्वारं सम्यग्द्शनमेच 
बाधन्ते । छतकमनित्यं च मोक्षं कल्पयन्ति । न्यायेन च न संगच्छन्त इति ॥ २२ ॥ 
( ७ प्रकृत्यधिकरणाम्‌ सू० २३-२७ ) 
प्रकुतिश्च प्रतित्ञ।दृष्टान्ताचुपरोघात्‌ ॥२३॥ 

पद्च्छेद्‌- प्रतिः, च, प्रतिज्ञादृष्टान्तानुपरोधात्‌ । 

सूत्रार्थ--( प्रकृतिश्च ) ब्रह्म उपादानकारण और निमित्तकारण भी है, ( प्रतिज्ञाहधान्तानु- 
परोधात्‌ ) क्योंकि 'येनाश्रुतं श्रुतं भवति इस प्रकार एक विज्ञानसे सवं विज्ञानको प्रतिज्ञा ओर “यथा 
सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन०' इस तरह दष्टान्तका सामंजस्य है । 

क यथाभ्युद्यहेतुत्वाद्धमां जिज्ञास्यः एवं निःश्रेयसहेतुत्वादूबह्म जिज्षास्यमित्युक्तम्‌। 
विज्ञान ही इष्ट है । कारण कि '“वेदान्तविज्ञान०' ( जिन्होंने वेदान्तविज्ञानसे व्यङ्ग साई जा कि वेदान्सविज्ञान० ( जिन्होंने वेदान्तविज्ञानसे शेय अर्थका अच्छी 
प्रकार निश्‍चय कर लिया है ) और “तत्र को मोहः०' (उस समय एकत्व देखनेवाले उस विद्वानुको क्या 
मोह और क्या शोक है) ऐसी श्रृतियाँ हैं । (स्थितप्रज्ञका लक्षण करनेवाली स्मृति मी है! । इस 
प्रकार क्षेत्रज्ञ और परमात्माका एकत्व विषयक सम्यग्‌ ज्ञान निश्चित होनेपर क्षेत्रज्ञ परमात्मा इस 
प्रकार नाममात्रके भेद होनेसे यह क्षेत्रज्ञ परमात्मासे भिन्न है, यह परमात्मा क्षेत्रज्ञसे मिनन है इस 
प्रकारका आत्मामें भेद विषयक आग्रह व्यथं है। यह एक ही आत्मा नाममात्रके भेदसे बहुत प्रकारसे 
कहा जाता है । 'सत्यं ०१ ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान ओर अनन्त है, जो पुरुष उसे बुद्धिरूप परमाकाशमें निहित 
जानता है ) यह कथन किसी एक गुहाके उद्देदयसे नहीं कहा गया है [ किन्तु समष्टि बुद्धिल्प गुहाके 
उद्देश्यसे है ] और ब्रह्मसे अन्य भी गुहामें निहित नहीं है, क्योंकि 'तत्सट्टा०' ( इसे रचकर वह 
इसीमें अनुप्रविष्ट हो गया ) इस प्रकार लष्टाके ही अनुप्रवेशकी श्रुति है। परन्तु जो आचायं [भेदादिका] 
आग्रह करते हैं वे वेदान्ताथ ( अत्यन्त दुःख निवृत्ति ) का बाघ करते हुए श्रेय द्वार-सम्यग ज्ञानका ही 
बाध करते हैं। कायं ओर अनित्य मोक्षकी कल्पना करते हैं और न्यायका अनुसरण नहीं करते ॥२२॥ 

जो यह कहा गया है कि जैसे अम्मुदयका हेतु होनेसे धमं जिज्ञास्य है, पेसे मोक्षका हेतु होनेसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

७ भेदाभेदवादी आइमरथ्यका मत और मोक्षदशामे अभेदवादी औडुलोमिका मत “एकमेवा- 
द्वितीयस्‌’ “नेह नानास्ति किळन' 'तरवमसि' 'अहं ब्रह्मास्मि’ “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इत्यादि भेद 
बाधक और अभेद प्रतिपादक श्रतियोसे बाधित है । -भेदाभेदवादी मोक्षको ज्ञान और कमं साध्य मानते 
हैं, उनके मतसे मोक्षमें अनित्यत्व दोष तो वजलेण है। जो क्रिया साध्य है वह अनित्य है, यह न्याय 
है, इस न्यायसे भी वाधित है । वेदान्तमतमें अनर्थकी निवृत्ति ज्ञान साध्य होनेसे ओर नित्यमुक्त 
आत्ममात्र होनेसे कोई दोष नहीं है । . इससे यह सिद्ध होता है कि जीव ब्रहाका अत्यन्त अभेद है और 
मंत्रेयीब्राह्मण प्रत्यगमिन्न ब्रहामे ही समन्वित है । पूवपक्षमें 'आत्मा घा अरे बष्टव्यः' यह वाक्य जीवो- 
पसनापरक है और सिद्धान्तमें ज्ञेय प्रत्यगमिन्न ब्रह्ममें इस वायका समन्वय फल है ॥२२॥ 





"न जक 


३२८ त्रझस्त्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


ब्रह्म च “जन्माद्यस्य यतः (ब्र० सू०१।१।२) इति लक्षितम्‌ । तच्च लक्षणां घटरुचकादीनां सत्सु- 


_ वर्णादिवत्प्रकृतित्वे कुलालसुवर्णकारादिवन्निमित्तत्वे च खमानमित्यतो भवति विमशः- 


किमात्मकं पुनत्रह्मणः कारणत्वं स्यादिति । तत्र निमित्तकारणमेव तावत्केवलं स्यादिति 
प्रतिभाति । कस्मात्‌ ? इक्षापू्वंककत्‌त्वश्रवणात्‌ । ईक्षापूर्वक हि ब्रह्मणः कठेत्वमवगस्यते- 
“स ईक्षांचक्रे ( प्र ६।३ ) 'स प्राणमसजत' (प्र० ६।४) इत्यादिश्रुतिभ्यः । इक्षापूर्वंकं च कतृत्वं 
निमित्तकारणेष्वेव कुलालादिषु ष्टम्‌। शअनेककारकपूर्विका च क्रियाफलसिद्धिल के इष्टा। 
स च न्याय आदिकर्तयपि युक्तः संक्रमयितुम्‌; ईश्वरत्वप्रसिद्धेश्व-ईश्वराणां हि राजवैब- 
स्वतादीनाँ निमित्तकारणत्वम्नेव केवलं प्रतीयते, तद्वत्परमेश्वरस्यापि निमित्तकारणर्चमेव 
युक्त प्रतिपत्तुम्‌ । कार्य चेदं जगत्सावयवमचेतनमशुद्धं च इश्यते, कारणेनापि तस्य ताइशे- 
नैव भवितव्यम्‌; कार्यकारणयोः सारूप्यद्शानात्‌ । घर्म च नेचंलश्षणमचगम्यते 'निप्कलं 


निष्क्रियं शान्त निरवद्यं निरञ्जनम्‌’ ( श्वे ६।१९ ) इत्या दिश्रुतिभ्यः। पारिशोष्याद्‌ध्रह्मणो 5न्यदु- 


ब्रह्म जिज्ञास्य है । और 'जन्माद्यस्य यतः’ इस सूत्रसे ब्रह्मका लक्षण कहा गया है । उस लक्षणसे ब्रह्म 
घट, आभूषण आदिके प्रति मृत्‌ और सुवणं आदिके समान उपादानकारण और कुम्हार, सुवणं- 
कार आदिके समान निमित्तकारण है यह समान है, इससे संशय होता है कि ब्रह्म किस प्रकारका कारण 
है? पूर्वेपक्षी- ऐसा प्रतीत होता है कि दोनों कारणोमें से ब्रह्म केवल निमित्तक्रारण ही है, किससे ? 
इससे कि ईक्षण पूवंक कतृत्वका श्रवण है । “स ईक्षांचक्र' ( उसने ईक्षण किया ) “स प्राणमसृजत' 
( उसने भ्राणकी सृष्टि की ) इत्यादि श्रुतियोसे प्रतीत होता है कि ब्रह्म ईक्षण पूवक कर्ता है । ईक्षा- 
पुर्वक कतृंत्व कुम्हार आदि निमित्तकारणोंमें ही देखा जाता है। अनेक कारक ( कर्ता, कर्मादि ) 
पूवंक क्रियाके फलकी सिद्धि लोकमें देखी गई है। ओर वह न्याय आदिकर्तामें भी संक्रमित करना 
युक्त है । और ईश्वरत्वकी प्रसिद्धिसे भी [ ब्रह्म निमित्तकारण है ], क्योंकि जसे राजा वेवस्वत-मनु 
आदि ईश्वर केवल निमित्तकारण ही प्रतीत होते हैं, वसे परमेश्वरको भी केवल निमित्त कारण समझना 
युक्त है । ओर कार्यरूप यह जगत्‌ सावयव, अचेतन ओर अशुद्ध देखा जाता है। उसका कारण भी 
वेसा ही होना चाहिए, क्योंकि कायं कारणमें सादृश्य देखा जाता है । परन्तु 'निष्कल०' ( अवयव 
रहित, अक्रिय, शान्त दोषरहित ओर निळे ) इत्यादि श्रुतियोसे ब्रह्म ऐसा प्रतीत नहीं होता । अतः 


` परिशेषसे अर्यात्‌ प्रकृत ब्रह्मके प्रतिषेष और अन्यत्र प्रसक्तिके अभाव होनेसे ब्रह्मसे भिन्न अशुद्धि 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& 'जन्माद्रस््र यतः' इस लक्षणसुत्रसे ब्रह्म सामान्यतः कारण प्रतिपादित है, तो ब्रह्म केवल 


कर्ता होनेसे निमित्तकारण ही है अथवा उपादान ओर निमित्त दोनों कारण है । इसप्रकार विशेष 
जिज्ञासाके होनेपर इस अधिकरणका आरम्म किया जाता है, सामान्यज्ञान विशेषविचारका हेतु है, 
अतः कायं कारणमाव संगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है। यद्यपि इस अधिकरणको जन्मादि 
अघिकरणके अनन्तर देना उपयुक्त था, तो मो निश्चित तात्पयंवाले वेदान्तोसे केवल ईश्वर निमित्त 
कारण मतका निराकरण सहज समझकर समन्वयाध्यायक्के अन्तमें दिया है, अतः यह प्र कृति अधि- 
करण सार्थक है । पूवं अधिकरणमें सवंविज्ञान प्रतिज्ञा मुख्य होनेसे “आत्मा व वरे द्रष्टव्यः? इत्यादि 
Se जीवपरत्वका निरास किया गया है। परन्तु वह अयुक्त है, क्योंकि कर्ता और 
नके मिन्न-मिन्न होनेसे यह सवविज्ञा "तत्र? इट म 
हैं । पृवपक्ष में इंतसिद्धि फल है, और ne का 226 “कक ळी 
& बह्मा नोपादानं ईश्वरत्वाद्‌ राजादिबन्‌' ( जैसे राजा उपादान कारण नहीं है, क्योंकि 
वह ईश्वर है, वसे ईश्वर होनेसे ब्रह्म मी उपादान नहीं ) 'जगत न ब्रह्मप्रक्ृतिक तद्दिकक्षणत्वात्‌ 


I Rp कळकळ 


| 


मळ. कती 


अधि० ७ स्‌० २३ ] भाषानुचाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३२९ 


पादानकारणमशुद्भयादिणुणकं स्खतिप्रसिद्धमभ्युपगन्तब्यम्‌ । प्रह्मकारणत्वुतेनिमि त्त्व 
मात्रे पर्यवसानादिति। एवं प्राप्त श्रूमः-प्रकतिश्चोपादानकारणं च ब्रह्मा भ्युपगन्तव्य निमित्तः 
कारणं च न केवलं निमित्तकारणमेव | कस्मात्‌? प्रतिज्ञादषन्ताचुपरोधात्‌ । एवं प्रतिज्ञा- 
दृष्टान्तो श्रौतो नोपरुध्येते । प्रतिक्षा तावत्‌--/उत तमादेशमप्राक्ष्यो येनाश्रुतं श्रुतं भवत्यमतं मतस- 
बिज्ञातं विज्ञातम” (छा० ६।१।२) इति। तत्र चैकेन विज्ञातेन सर्वमन्यदविज्ञातमपि विज्ञातं भव- 
तीति प्रतीयते । तञ्चोपादानकारणविज्ञाने सर्वविज्ञानं संभवत्युपादानकारणाव्यतिरेकात्का- 
यस्य । निमित्तकारणाव्यतिरेकस्तु कायंस्य नास्नि; लोके तक्ष्णः प्रासादव्यतिरेकद्शंनात्‌ । 
४ दृष्टान्तो५पि-'यथा सोम्येकेन स्ृत्पिण्डेन सवं खुन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्मणं विकारो नामधेयं रुत्ति- 
केस्येव सत्यम इत्युपादानकारणगोचर पवाम्नायते। तथा ' एकेन लोहमणिना सब लोहमयं विज्ञातं 
स्यात्‌ 'एकेन नखनिकुन्तनेन स चं कार्ष्णायस विज्ञातं स्यात्‌’ (छा० ६।१।४,५,६) इति च । तथान्य- 
त्रापि 'कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवमिदं विज्ञातं भवति’ ( मुण्ड० १।१।२ ) (इति प्रतिज्ञा । “यथा 
पृथिव्यामोषधयः संमवन्ति’ ( मुण्ड० १।१।७ ) इति दष्टान्तः। तथा 'आरमनि खल्वरे दुष्टे श्रुते 
मते विज्ञात इदं सर्व विदितम्‌’ इति प्रतिज्ञा । 'स यथा दुन्दुभेह॑न्यमानस्य न वाह्यान्दाब्दाञ्शाक्नु- 


RR निक निर निति त त का 
आदि गुण युक्त स्मृतिमें प्रसिद्ध [ प्रधानको ] उपादान कारण स्वीकार करना चाहिए । क्योंकि ब्रह्ममें 
कारणत्व प्रतिपादक श्रुतिका निमित्तकारणमात्रमें पयंवसान है । सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर हम 
कहते है--ब्नह्मको प्रकृति अर्थात्‌ उपादानकारण और निमित्तकारण स्वीकार करना चाहिए। केवल 
निमित्तकारण ही नहीं, किससे ? इससे कि प्रतिज्ञा ओर दृष्टान्तका अनुपरोध है। ब्रह्मको उमय 
कारण माननेसे श्रुति-प्रतिपादित प्रतिज्ञा और दृष्टान्त बाधित नहीं होते । “उत तमादेश' (क्या तुने गुरुसे 
वह आदेश पूछा है? जिससे अश्रुत श्रुत हो जाता है, अमत मत हो जाता है और अनत्निज्ञात विशेष- 
रूपसे ज्ञात हो जाता है) यह प्रतिज्ञा है। उसमें ऐसा प्रतीत होता है कि एकके विज्ञात होनेसे अन्य 
सब अविज्ञात मी विज्ञात हो जाते हैं। वह संविज्ञान उपादानकारणके विज्ञान होनेपर संभव है, 
क्योंकि कायं उपादानकारणसे अभिन्न होता है । किन्तु निमित्तकारणसे कायं अभिन्न नहीं होता, कारण 
कि लोक में बढई-कारीगर महलसे भिन्न देखनेमें आता है । “यथा सोम्यैकेन० (हे सोम्य ! जसे एक 
ृत्पिण्डके विज्ञानसे सव मृत्तिकाके विकारोंका ज्ञान हो जाता है कि विकार केवल वाणी के आश्रयभूत 
नाममात्र हैं, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है) तया “एकेन छोहमणिना०' (एक लोहमणि-सुव्णमणि 
के विज्ञात होनेपर सब सुवणं विकार ज्ञात हो जाते हैं) और “केन नखनिकृन्तनेन० (एक नहुन्ना-लोह- 
पिण्डके ज्ञानसे सव लोहके विकार ज्ञात हो जाते हैं) इसप्रकार दृष्टान्त भी उपादानकारण विषयक कहा 
गया है । उसी प्रकार अन्य स्थलोंमें भी. 'कस्मिन्नु मगवो०” (शौनक-हे भगवन्‌ ! किसके जान लिए 
य यह सब कुछ जान लिया जाता है) ऐसी प्रतिज्ञा है, मर यथा म (जसे पृथिवीमे 
याँ उत्पन्न तथा 'आत्मनि० (हे मैत्रेयी ! आत्माका दशन, 
श्रवण, मनन और पहन ता न ज्ञान हो बात है) ऐसी प्रतिज्ञा है और 'सयथा० 


सत्यानन्दी दीपिका 
कुछालविलक्षणघटवत्‌! ( जगत्‌ ब्रह्म उपादान ps बाला नहीं है, क्योंकि वह उससे विलक्षण है, 
यथा घट कुळालसे विलक्षण है) इसलिए ब्रह्मसे मिन्न काके सहश सांख्य स्मृतिमें प्रसिद्ध प्रधान 
ही कारण होना युक्त है । | र 
क यथा सतः पुरुषात्केशलोमानि तथाऽक्षरास्सम्मवतीह विश्वम्‌ ( मु० १११७७ ) (जसे 
जीवत पुरुषसे केश और लोम उत्पन्न होते हैं, बसे ही उस अक्षरसे यह विश्व प्रकट होता है ) यह भी 
दृष्टान्त है । उभयकारणरूप ब्रह्मके जाननेसे तदमिन्न सम्पूणं कायं प्रप ज्ञात हो जाता है। इसप्रकार 


७२ 
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३३० त्रह्मसूज्ञ-शाङ्करभाप्य [ अ० १ पा० ४ 


याद्ग्रहणाय दुन्दुभेस्तु ग्रहणेन दुन्दुभ्याघातस्य वा शब्दो ग्रहीत:' (नु० ४।५।६,८) इति दृष्टान्त; । 
पवे यथासंभवं प्रतिवेदान्तं प्रतिज्ञादष्टान्ती प्रकृतित्वसाधनो प्रत्येतव्यो । यत इतीयं प्रश्नमी- 
यतो चा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यत्र 'जनिकतुः प्रकृतिः' ( पा० सू० १।४।३० ) इति विशेष- 
स्मरणात्प्रकृतिलक्षण पचापादाने द्रष्टव्या । निमित्तत्वं त्वधिष्ठात्रन्तराभाचादधिगन्तव्यम्‌। 
यथा हि लोके सृत्छुवर्णादिकसुपादानकारणं .कुलाळखुवणकारादीनधिष्ठातनपेक्ष्य प्रवतेते, 
नेवं ्र्मण उपादानकारणस्य सतोऽन्योऽधिष्ठातापेषष्योऽस्ति, प्राशुत्पत्ते रेकमेवाहितीय- 
मित्यवघारणात्‌ । अधिष्ठात्रन्तराभावोऽपि प्रतिज्ञादष्टान्तानुपरोधादेवोदितो वेदितब्य; । 
अधिष्ठातरि छ पादानादन्यस्मिन्नभ्युपगम्यमाने पुनरप्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानस्यासंभवा- 


्प्रतिज्ञादष्टान्तोपरोध पव स्यात्‌। तस्मादधिष्ठात्रन्तराभावादात्मनः कठेत्वसुपादाना- | 


न्तराभावान्च प्रकतित्वम २५ 
कुतश्चात्मनः कर्ठेत्वप्रकृतित्वे ? 
अभिध्योपदेशाच ॥२४॥ 
पद्च्छेद--अभिष्योपदेशात्‌, च । 
सूचाथे- से ऽकामयात' इसप्रकार अभिष्यान-संकल्पका उपदेश होनेसे आत्मा कर्ता-निमित्त- 


कारण है ओर “बहु स्याम्‌' ( में बहुत होऊ ) इसप्रकार अमिघ्यानका उपदेश होनेसे प्र कृति-उपादान- 
कारण भी है। 


२ अभिष्योपदेशश्चात्मनः कतृत्वप्रक़्तित्वे गमयति 'सोऽकामयत वहुस्यां प्रजायेयेति’ 


(वह दृष्टान्त ऐसा है कि जिसपर लकड़ी आदिसे.आघात किया जाता है, उस दुन्दुभि (नक्कारे) के बाह्य 


दाब्दोंको जिस प्रकार कोई ग्रहण नहीं कर सकता, किन्तु दुन्दुभि या दुन्दुमिके आघातको ग्रहण करनेसे 
उसका शब्द भी गृहीत हो जाता है) ऐसा दृष्टान्त है । इसप्रकार यथासंभव प्रत्येक वेदान्तमें उपादानकारण 
सिद्ध करनेवाली प्रतिज्ञा और दृष्टान्त समझने चाहिए । “यतो वा०' ( जिससे ये भूत उत्पन्न होते हैं ) 
इस श्रुतिस्थ 'यतः' इस पदमें यह पञ्चमी विभक्ति 'जनिकतुं:? ( जायमानकी प्रकृतिको संज्ञा उपादान 
होती है ) इस विशेष सूत्रसे प्रकृतिरूप अपादान अथमें ही समझनी चाहिए । ब्रह्मको निमित्तकारण तो 
अन्य अघिष्ठाताके न होनेसे समझना चाहिए । जैसे लोकमें मृत्तिका, सुवणं आदि उपादानकारण कुम्हार 
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सुवणंकार आदि अधिष्ठाताओंकी अपेक्षा रखकर प्रवृत्त होते हैं, वसे उपादानकारण सत्‌ ब्रह्मको अन्य | 


अधिष्ठाताकी अपेक्षा नहीं है, क्योंकि जगतुकी उत्पत्तिके पुवं सजातीय, विजातीय, स्वगत भेदशून्य 
केवल एक अद्वितीय था, ऐसा अवधारण है । अन्य अधिष्ठाताका अमाव भी प्रतिज्ञा और दृष्टान्तके 
बाघाभावसे ही कहा गया समझना चाहिए । उपादानकारणसे अन्य अघिष्ठाताके स्वीकार किये जानेपर 


फिर भी एक विंज्ञानसे सबंविज्ञानका असंभव होनेसे प्रतिज्ञा ओर दृ्टान्तका बाघ ही होगा । इसलिए | 


अन्य अधिष्ठाताके न होनेसे आश्मा कर्ता है और अन्य उपादानके न होनेसे प्रकृति है ॥ २३ ॥ 
आत्मा, निमित्तकारण और उपादानकारण केसे है ? 


'सो$कामयत०' ( उसने कामनाकी कि मैं बहुत हो जाऊ अर्थात्‌ मैं उत्पन्न होऊ ) और 


'तदैक्षत०' ( उसने ईक्षण-संकल्प किया कि मैं बहुत होऊ ) इसप्रकार सृष्टि संकल्पका उपदे आत्मामें 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रतिज्ञा ओर इष्टान्तरूप लिङ्गसे ब्रह्मको उपादानकारण सिद्धकर आगे 'यत:' आदि से पञ्चमी विमक्तिसे 
निमित्तकरण सिद्ध करते हैं ॥२३॥ 


# ब्रह्ममें दोनों प्रकारकी कारणताका उपपादन चार सूत्रोसे करते है--अनागत वस्तु विषयक 


इच्छा या सकल्पका नाम अभिष्या है। “बहु स्यां' इसप्रकार बहुत होनेका संकल्प आत्मविषयक | 


होनेसे यह प्रतीत होता है कि कायं और कारणका अभेद है ॥ २४ ॥ 


अधि० उ सू० २१२६ ] भापानुवाद्‌-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ३३१ 


'तदैक्षत बहु स्या प्रजायेय' इति च। तत्राभिध्यानपूर्विकायाः स्वातन्त्यपरवृत्तेः कर्तेति गम्यते। 
बहु स्यामिति प्रत्यगात्मविषयत्वाद्वदुभवनाभिध्यानस्य प्रकृतिरित्यपि गम्यते ॥२४॥ 
साक्षाच्चोमयाम्नानात्‌ ॥२५॥ 

पद्‌च्छेद्‌- साक्षात्‌, च, उभयाम्नानात्‌ । 

सत्नार्थ--( साक्षाच्चोभयाम्नानात्‌ ) “सर्वाणि हवा इमानि भूतानि' इसप्रकार आकाश 

बब्दसे ब्रह्मका ग्रहणकर साक्षात्‌ जगत्को उत्पत्ति ओर प्रलय सुने जाते हैं, अतः ब्रह्म ही जगतका 
उपादानकारण है । 
प्रकृतित्वस्थायमभ्युच्चयः इतश्च प्रहृतित्रह्म, यत्कारणं साक्षाद्त्रह्मेच कारणमुपा- 
दायोभो प्रभ वप्रळयाचास्नायेते-- सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव ससुत्पद्चन्ते । आकाश 
प्रत्यस्तं यन्ति’ (छा० १।९।१) इति । यद्धि यस्मात्प्रभवति यस्मिश्च प्रलीयते तत्तस्योपादानं 
प्रसिद्धम । यथा नीहियवादीनां एथियो.। साक्षात्‌ इति चोपादानान्तराचुपादानं दश 
यत्याकादादे वेति । प्रत्यस्तमयश्च नोपादानादन्यत्र कार्यस्य दष्टः ॥२५॥ 
आत्मकृतेः परिणामात्‌ ॥२६॥ 

पद्च्छेद्‌--आत्मङृतेः, परिणामात्‌ । 

सृजाथे--( आत्मकृतेः ) “तदात्मान स्वयमकरुत' इसमें आत्मसम्वन्धी कृतिका श्रवण है, 
अत: ब्रह्म उभयकारण है, ( परिणामात्‌ ) क्योंकि कर्तारूपसे पुर्वेसिद्ध वस्तु मी विवतंख्पसे साध्य हो 
सकतो है, इससे ब्रह्म कृतिका कमं-विषय है । 

+ इतञ्च प्रकृतित्रह्वा, यत्कारणं ब्रह्मप्रक्रियायाय्‌ “तदात्मानं स्वयमकुर्त (तै० २।७) 
व्यात्मनः कर्मत्वं कर्त्वं च दशयति । आत्मानमिति कमत्वं, स्वयमकुरुतेति कृत्वम्‌ । 
_कथं पुनः पूर्वसिद्धस्य सतः कर्तृत्वेन व्यवस्थितस्य कियमापत्थ रा एद्राणा करत्वे व्यवस्थितस्य क्रियमाणत्वं शक्यं संपादयितुम्‌ * परिणा- 

कतृंत्व ओर प्रकृतित्व बोधित करता है । उसमें संकल्प पूर्वक स्वतन्त्र प्रवत्तिसे आत्मा कर्ता-निमित्त- 
कारण है, ऐसा प्रतीत होता है और “बहु स्यां' इसभ्रकार बहुत होनेका संकल्प प्रत्मगात्मविषयक 
होनेसे ऐसा ज्ञात होता है कि आएमा प्रकृति-उपादानकारण मी है ॥२४॥ 
उपादान कारण होनेमें यह दूसरा हेतु दै, इससे मो ब्रह्म प्रकृति है! क्योंकि “सर्वाणि ह वा 
इमानि० ( ये समस्त भूत आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं, आकाशमें हो लोन होते हैं ) इस श्रुतिमें 
साक्षात्‌ ब्रह्मका ही कारणरूपसे ग्रहणकर उत्पत्ति ओर प्रकव दोनों कहे गये हैं, क्योंकि यह प्रसिद्ध 
है कि जो जिससे उत्पन्न होता है और जिसमें लय होता है वह उसका उपादान होता है, जसे धान, 
यव आदिका पृथिवी उपादानकारण है । श्रुतिस्थ 'आकाशादेव' इस 'एव' से सूचित अत्य उपादानके 
अग्रहणको भगवान सूत्रकार “साक्षात्‌” पदसे दिखछाते है । कार्यका प्रलय भी उपादानसे सिन्नमें नहीं 
देखा गया है ॥२५॥ 
और इस हेतुसे मी ब्रह्म प्रकृति है, क्योंकि ब्रह्मशक्तिया में “तदात्मानं०' ( उसने स्वयं अपनेको 
ही नामरूपात्मक जगत्‌-रूपसे रचा) इस प्रकार यह श्रुति आत्माको क्म और कतृंख्पसे दिखकाती है 
'आत्मानम्‌! इस पदसे कर्मत्व और “स्वयमकुरुत” इस पदसे आत्मामें कतृंत्व दिखळाती है । परन्तु पुवः | 
सिद्ध एवं कर्तारूपसे व्यवस्थित पदार्थको क्रियाविषयत्व कसे सम्पादन किया जा सकता है ? परिमाणसें, 
सत्यानन्दी-दीपिका AS 

३ "तदात्मानं स्वयमकुरुत’ इस श्रुतिमें “आत्मानस्‌, यह ्वितीयान्तपद कमंवाचक दै ओर 

तत्‌ स्वथमकुरुत” यहु प्रंथमान्त 'तत” पद कवृंवाचक है, एकमे ही कमंकतृंमाव विरुद्ध है । आत्म 





हक. 
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मादिति जूमः । पूर्वसिद्धो5पि हि सन्नात्मा विशेषेण विकारात्मना परिणमयामासात्मान- 
मिति । विकारात्मना च परिणामो सदाद्यासु प्रकतिपूपलव्धः । स्वयमिति च विशेषणाज्नि- 

सित्तान्तरानपेक्षत्वमपि प्रतीयते । परिणामादिति वा पूथकक्‍्सतम । तस्येपोऽथः-इतञ्च 
प्रकृतिब्नह्म, यत्कारणं ्रह्मण एव विकारात्मना परिणामः सामानाधिकरण्येनास्नायते सञ्च | 
त्यच्चाभवत्‌ । निरुक्तं चानिरुक्तं च' ( तै० २।६ ) इत्यादिनेति ॥२६॥ 


योनिश्च हि गीयते ॥२७॥ 
पद्च्छेद्‌--योनिः, च, हि, गीयते । 
सूज्नार्थ--( हि ) क्योंकि (योनिश्च गीयते) (यद्भूतयोनि परिपश्यन्ति’ यहाँ प्रकृतिवाचक योनि 

शब्दस भौ आत्मा कहा गया है, अतः ब्रह्म ही उपादान और निमित्तकरण है । | 
| 
| 





इतश्च प्रकृतित्रेह्म, यत्कारणं ब्रह्म योनिरित्यपि पठ्यते वेदान्तेधु कर्तारमीशं पुरुष 
ब्रह्मयोनिम्‌’ (सुण्ड० ६।१।३) इति। यद्भतयोनिं परिपश्यन्ति धीराः’ (सुण्ड० १।१।६) इति च। 
योनिशन्दश्च प्रतिवचनः समधिगतो लोके-'इथिवी योनिरोपधिवनस्पतीनास्‌' इति । स्त्रीयो- 
नेरप्यस्त्येचावयवद्वारेण गर्भ प्रत्युपादानकारणत्वम्‌ । कचित्स्थानवचनो5पि योनिशब्दो 


| 
= ना पान रा 
ऐसा हम कह सकते हैं । पूवसिद्ध होते हुए मी आत्माने अविद्यावळसे अपनेको [आकाशादि] विशेष 
विकाररूपसे परिणत किया । विकाररूपसे परिणाम मृत्तिका आदि उपादानकारणोंमे उपलब्ध है । यहाँ | 
“स्वयम्‌ इस विशेषणसे प्रतीत होता है क उसे अन्य निमित्तका अपेक्षा भो नहीं है । अथवा 'परिणा- 
सात्‌' इतना अंश पृथक्‌ सूत्र है । उसका यह अर्थ है कि इस कारणसे भी ब्रह्म प्रकृति है, क्योंकि 'सच- ` 
त्यच्चाभवत्‌’ ( वह ब्रह्म ही मूतं और अमूतं हुआ, निवंचन्‌ योग्य तथा निवंचनके अयोग्य सब हुआ) | 
इत्यादिसे श्रुति सामानाधिकरण्यसे ब्रह्मका ही विकाररूपस यह परिणाम कहता है ॥२६॥ | 
और इस हेतुसे भी ब्रह्म प्रकृति है, क्योंकि 'कर्तारमीदा' ( ब्रह्मके भी उत्पत्तिस्थान उस 
जगत्कर्ता ईश्वर पुरुषको देखता है) और “यञ्चतयोनि०' ( जो सम्पूर्ण भूतोंका कारण उसे विवेकी 
लोग सब ओर देखते हैं) इसप्रकार वेदान्तों-उपनिषदोंमें ब्रह्म योनि है, ऐसा भी पढा जाता है। 
“पृथिवी योनि०' ( ओषधि और वनस्पतिकी योनि पृथिवों है ) इसप्रकार व्यवहारमें निर्चित किया 
जाता है कि योनिशब्द प्रकृति वाचक है । स्त्रीकी योनि भी अवयव-शोणित द्वारा गमके प्रति उपादान 
सत्यानन्दी-दीपिका 
सम्बन्धी कृति-व्यापार आत्मकृति कही जाती है । कृतिके साथ आत्माका सम्बन्ध विषयरूपसे और 
आश्रयरूपसे है । पूवसिद्ध पदार्थ कृतिका आश्रय और विषय-साघ्य होता है, इसलिए एक ही आत्मा 
कृतिका आश्रय-कर्ता ओर विषय-कमं हो यह विरुद्ध है? परन्तु पूव सिद्ध वस्तु भी साध्य होती है, जंसे 
मृत्तिका आदि उपादानकारणोंमें घट आदिका विकारखूपसे परिणाम उपलब्ध होता है, वैसे आत्माका 
सी परिणाम हो सकता है । यहाँ परिणामका अर्थ विवतं है। इसलिए 'तदात्मानं स्वयमकुरुत’ (तत्‌ 
पद वाच्य आत्माने स्वयं अपनेको साध्य-जगद्रूपसे परिणत किया) यहाँ आत्मा ही कृतिका कमं और 
कृतिका आधय-कर्ता है । 'ब्रह्मेवेदं सम! “आत्मैवेदं सवस? इत्यादि श्रुति भी आत्मा ही सर्वात्मक है 
ऐसा कहती हैं । जैसे रज्जु सपं आदि आकारसे प्रतीत होनेपर भी स्वयं विकार रहित है, वैसे ब्रह्म 
जगद्रूपसे परिणत होनेपर मी स्वयं विकार रहित है। अब 'परिणामात्‌” इतने अंशको पृथक्‌ सूत्र 
भानकर व्याख्या करते है-जेसे “मुद्धटः' ( घट मृत्तिका है) इस साभानाधिकरण्यसे मृत्तिका घटका 
उपादानकारण है, वसे “सच व्यच्चामवत्‌' ( ब्रह्म मृतं-पृथिवी, जल और तेज, अमृतं-वायु और आकाश 


हुआ ) यया “देवदत्तो च्याघ्रोभवत्‌? (योगवलसे देवदत्त स्वयं त्यादि श्रुति, स्मृतिस 
` यह सिद्ध होता है कि ब्रह्म ही सयका है ॥२६॥ स्वयं व्याघ्र हुआ ) इत्यादि श्रुति, स्मृ 
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दृष्टः योनिष्ट इन्द्र के अकारि ( ऋ० सं० १।१०४।१ ) इति। बाक्यशेपाचत्र प्रकृति- 
वचनता परिगृह्यते 'यथोर्णनामिः सजते ग्रहते च' ( मु० १।१।७) इन्येवंजातीयकात्‌। एवं 
प्रकृतित्वं ब्रह्मणः प्रसिद्धम। यत्पुनरिदमुक्तमीक्षापू्चक कठेत्यं निमित्तकारणेप्वेब कुलाला- 

लोके इष्टं नोपाद/नेष्वित्यादि, तत्पत्युच्यते-न लोकत्रदिह भवितव्यम्‌। न हायमजु- 
मान गस्यो5थे: । शब्द्गस्यत्वास्वस्याथस्य यथादाऽ्दमिह सवितव्यम्‌। शब्दइचेक्षितुरी- 
शबरस्य प्रकृतित्वं प्रतिपादयतीत्यवोचाम। पुनदचेतत्सयं विस्तरेण प्रतिवक्ष्यामः ॥२७॥ 

( ८ सर्वेब्याब्यानाधिकरणम्‌ सू० २८ ) 
एतेन सर्वे व्याख्याता व्याख्याताः ॥२८॥ 

पदच्छेदू--एतेन, सवे, व्याख्याताः, व्याख्याता: । 

सूत्राथ--( एतेन ) प्रधान कारणवादके निराकरणते (सर्वे ) अणु, स्वमाव, अघत्‌ आदि 
को जगत्‌का कारण मानने वालोंके मत भी ( व्याख्याता: ) निराङ्कत समझने चाहिए, “व्याइ्याताः' 
इस पदका अभ्यास-दुसरी वार उच्चारण अध्याय समाप्तिका द्योतक है । 

& 'इक्षतेर्नाशच्दम्‌? ( त्र सू० १।१।५ ) इत्यारभ्य प्रधानक्ारणवादः सत्रेरेच पुनः 
पुनराशङ्कय निराङतः,तस्य हि पक्षस्योपोद्रळकानि कानिचिलिझाभा सानिवेदान्तेप्वापातेन 

म्न्द्मतीन्प्रतिभान्तीति। ख च कार्यकारणानन्यव्वाभ्युपगमात्मत्यासन्नो वेदान्तवादस्य । 
देवलप्रशु तिभिश्च केश्चि घमं सूत्र करैःरूवग्रन्येप्वाश्चितः तेन तत्प्रतिपधे योती वरतो नाण्वा- 
कारण ही है । 'योनिष्ट इन्द्र! ( हे इन्द्र! आपके वैठनेके लिए मैने स्यान दनाया दै) इस प्रकार 
कहीं स्थान वाचक मो योनि शब्द देखा गथा है । किच यथोर्णनानिः०' ( जिस प्रकार मकड़ी जालेको 
बनाति और निगल जाती हैं ) इसभ्रकार के वाक्यशेषसे यहाँ योनिशब्द प्रकृति बाधक ग्रहण किया 
जाता है । इसप्रकार ब्रह्ममें उपादानकारणत्व प्रसिद्ध है । ईक्षापुवक कतृर लोकमें कुम्हार आदि 
निमित्तकारणोंमें देखा गया है उपादानकारणोंमें नहीं, इत्यादि जो कहा गया है, उसका निराकरण 
करते हैं--यहाँ लोकके समान नहीं होना चाहिए, क्योकि यह अनुमानगम्य अर्थ नहीं है, किन्तु 
शब्दगम्य है, अतः इस अर्थको तो यहाँ झब्द-भ्रुतिके अनुसार होना चाहिये । ऐसा हम कह चुके है 
कि शब्द-वेद ईक्षण कर्ता ईश्वर प्रकृति है ऐसा प्रतिपादन करता है। और पुनः यह सब विस्तार पूवक 
आगे भी [ ब्र० सू० २।१।४ इत्यादि सृत्रोंसे | कहेंगे ॥२७॥ 

'क्षते्नाशब्दम्‌' इस सूत्रसे आरम्भ कर अन्य सूभोंद्वारा ही पुनः पुनः आशङ्का कर भ्रभानः 
कारणवादका निराकरण किया गया है, फ्योकि मन्दमतियोंकों उस पक्षके पोषक कुछ लिद्धामास 
वेदान्तोंमें आपाततः प्रतीत होते हैं, वह पक्ष कायं कारणका अभेद स्वीकार करनेसे वेदान्तवादके अति- 
निकटवर्ती है और देवलादि कुछ धमं सृभकारोंने अपने ग्रत्थोमे उसको आश्रय दिया है । इससे उसके 
प्रतिषेधमें अत्याधिक यत्न किया गया है, किन्तु परमाणु आदि कारणवादके प्रतिपेधमे अत्यधिक यत्न नहीं 
2 'इक्षतर्नाशब्दरम्‌' आदि Bessie en कारणवादका निराकरण फिया गया हैं, 
वेसे यहाँ अणु, स्वभाव, असत्‌ फारणयादका निराकरण नहीं किया जा सकता, क्याकि उनके लिए भो 
कारणत्व बोधक शब्द सुने जाते है, इसप्रकार प्रत्युदाहरगसंगतिसे प्प ऐ । छो, अ. ६, में यह प्रसंग 
है-अहृद्य सदात्मासे हृदय जगतफी उत्पत्ति गौसे हो सरुती हे? श्रेतकेतुको इस पक्का निवृति करन तथा 
जगतूके कारणको समझानेके लिए उह'छफे कहा-हे सोम्य ! इन बटबोओभें से एक बीजको तोड़ो Ri 
उद्दालक-इसम क्या देखते हो? ऐवेतपेतु-'न किमन” कुछ भी सही । उद्दालक-'प्तमणिमानं 
इस अणिमाको नहीं देखते हो? है प्रिम | जिस हुक्म यख्य चीजको तुम नहीं देखते इसोसे यह 
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दिकारणचादप्रतिपेधे । तेऽपि तु ब्रह्मकारणवादपक्षस्य प्रतिपक्षत्वात्प्रतिपेद्वव्याः। तेषामप्यु 
पोइळकं वैदिकं किचि छिङ्गमापातेन मन्दमतीन्प्रतिभायादिति। अतः प्रचानमछनिवहंणन्या- 
येनातिदिशति-पतेन प्रधानकारणवादप्रतिपेधन्यायकलापेन सचऽण्वादिकारणवादा अपि 
प्रतिषिद्धतया व्याख्याता इति पदाभ्यासोऽध्यायपरिसमाप्ति ययोतयति॥१८॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरिबराजकाचाय श्रीमच्छकङ्करमगवत्पूज्यपादङतो शारोरकमौमांसाभाप्ये 
प्रथमाध्याये चतुथः पादः ॥४॥ 
इति भ्रीमद्घरह्मसत्रशाङ्करभाष्ये समन्वयाख्यः प्रथमोऽध्यायः ॥१॥ 


त 7 SDs Mi he य अक _ 
किया गया । परन्तु ब्रह्म कारणवाद पक्षके प्रतिपक्ष होनेसे वे मी प्रतिषेध करनेके योग्य हैं । क्योंकि 


मन्दमतियोंको आपाततः उनके भी पोषक कुछ वेदिक लिङ्ग प्रतीत हो सकते हैं, इसलिए प्र धानमल्ल- 
निबहंणन्यायसे अतिदेश करते हैं--इससे-प्रधान कारणवादके प्रतिपेषक न्याय समुदायसे सब अणु 
आदि कारणवाद भी प्रतिषिद्धरूपसे व्याख्यात हुए समझने चाहिए, कारण कि वे भी प्रधानके 
समान अशब्द और शब्द-श्रति विरूद्ध हैं । “व्याख्याता व्याख्याताः इसप्रकार पदका अभ्यास-दो वार 
उच्चारण अध्याय समाप्तिका द्योतक है ॥२८॥ 

स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-भाषाचुवादके प्रथमाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥४॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

महान्‌ वटवृक्ष उत्पन्न होता है, एवं इस संसार वृक्षका बीज मी सुक्ष्म तथा दुलक्ष्य है । इसमें “न 
किञ्चन? शब्दसे शन्यवाद और स्वमाववादकी प्रतीति होती है ओर अणु शब्दसे परमाणुवाद प्रतीत 
होता है । एवं 'असदेवेदमग्न असीत्‌? ( छा० ३।१९।१ ) “न किंचन भगव' ( छा» ६।१२।१ ) आदि 
श्रृतिसे गून्यवाद, अण्ब्य इवेमे धानाः ( छा० ६।१२।१ ) 'अणोरणीयान्‌' (क० २।२० ) आदि 
श्रतिसे परमाणवाद, 'तन्नासरूपाभ्यामेच व्याकियत' “तदात्मानं स्वयमकुरूत' आदि श्रृतिसे स्वमाववाद 


सिद्ध होता है । ये अण आदि वाद श्रति संगत हैं कि नहीं ? ऐसा संशय होनेपर श्रुतिमें असत्‌, अणु 
आदि पद उपलव्ध होते हैं, अतः उक्तवाद श्रोत हैं अर्थात्‌ श्रति संगत हैं । 

सिद्धान्ती-उपक्रम और उपसंहार आदि लिङ्गोसे निर्णीत एक विज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञाके 
अनुकूल होनेसे मृत्तिका आदि दृष्टान्त मुख्य हैं और प्रतिज्ञाके प्रतिकूल होनेसे असद्‌ आदि वाद असम्भव 
हँ । तत्‌ तत्‌ वाद समर्थक लिङ्गाभासोंकी तरह उक्त श्रुतिवावय और वटधान आदि दृष्टान्त गौण ह । 
महतो महीयान्‌? ( कठ० १।२।२० ) इत्यादि श्रुतिवाक्य जगतूके कारणभूत ब्रह्ममें दुलंक्ष्यताका बोध 
कराते हैं, यहाँ 'असत्‌ शब्द प्रत्यक्षके अयोग्य वस्तुका प्रतिपादक है और “अणु' पद सूक्ष्मपरक है । वस्तुतः 
“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌, 'आत्मैवेदं सवम? इत्यादि श्रुतिके वळसे असद्‌, शून्य आदि वाद उपपतिः 
हीन होनेसे अभ्रामाणिक हैं । अतः यहाँ प्रधानमल्छनिवहंणन्यायसे व्यवस्था समझनी चाहिए । प्रधान 
कारणवादकी तरह परमाणु कारणादि वाद मी श्रतिसे अप्रतिपादित और ब्रह्मकारणवादपे बाधित है । 


इससे यह सुतरां सिद्व होता है कि समस्त जगतका ब्रह्म हो परम कारण है और उसमें हो सब वेदान्तों 
का समन्वय है । पूर्वपक्ष में ब्रह्मामें वेदान्त समन्वयकी असिद्धि, सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि है । 


प्रतिज्ञालक्षणं लक्ष्यमाणे पदसमन्वयः । चैदिकः स च तत्रव नान्यत्रेत्यत्न साधितम्‌ ॥ 
यहाँ इस ग्रन्थके प्रथम सूत्रमें ब्रह्म विचारकी प्रतिज्ञा, द्वितीय सूत्र में जगत्‌ कारणख्पसे ब्रह्मका 
लक्षण, तृतीय सूत्रमें ब्रह्मामें प्रमाण प्रदशंन और चतुर्थ सूत्रमें लक्ष्यमाण स्वतः सिद्ध प्रत्यगभिन्न ब्रह्ममें 


श्रुति-शास्त्रका समन्वय सिद्ध किया गया है । रोष ग्रन्यसे प्रकृत ब्रह्ममें ही शास्त्रका समन्वय और अन्यत् 
समन्वययामावका प्रतिपादन किया गया है ॥२६॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के प्रथमाध्यायका चतुथं पाद समाप्त ॥४॥ 
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अथ द्वितीयोऽध्यायः 


[ द्वितीये अविरोधाख्याध्याये प्रथमपादे सांख्ययोगकाणादादिस्म्ट्रतिभिः सांख्या दिप्रयुन्ततर्केश्र 
वेदान्तसमन्वयविरोधपरिहारः ] 

अविरोध नामक द्वितीयाध्यायके प्रथम पादमें सांख्य, योग, काणादादि स्मृतियो और सांख्य 
आदि द्वारा प्रयुक्त तकसे वेदान्त समन्वय पर किये गये विरोधोंका परिहार हे । 

( १ स्सृत्यथिकरणम्‌ सू० १-२ ) 

„ प्रथमे ऽच्याये सर्वज्ञः सवैश्वरो जगत उत्पत्तिकारणम्‌, मृत्सुवर्णादय इव घटरूच- 
कादीनाम्‌, उत्पन्तस्य जगतो नियन्तृत्वेन स्थितिकारणम्‌, मायावीव मायायाः प्रसारितस्य 
च जगतः पुनः स्वात्मन्येवोपसंहारकारणम्‌, अवनिरिव चतुविधस्य भूतग्रामस्य । स एव च 
सवषां न आत्मेत्येव ठे दान्तवाक्यसमन्वयप्रतिपादनेन प्रतिपादितम्‌ । प्रधानादिकारणवादा- 
श्रादाब्दत्वेन निराङताः। इदानी स्वपक्षे स्मृतिन्यायचिरोधपरिहारः, प्रधानादिवादानां च 
न्यायाभासोपवंदितत्बम्‌, प्रतिवेदान्तं च स्टृष्टया दिप्रक्रियाया अविगीतत्वमित्यस्याथ ज्ञातस्य 
प्रतिपादनाय द्वितीयोऽध्याय आरभ्यते । तत्र प्रथमं तावत्स्ट त या द्वितीयो5व्याय आरभ्यते । तत्र प्रथमं तावत्स्सृतिविरोधसुपन्यस्य परिहरति- 


जैसे मृत्तिका, सुवर्ण आदि घट, आभूषण आदिके कारण हैं, वैसे ही सर्वज्ञ, सर्वेश्वर जगत्‌की 
उत्पत्तिका कारण है, जसे मायावी मायाका नियन्तारूपसे स्थितिका कारण है, वसे ही सर्वज्ञ सर्वेश्वर 
नियन्तारूपसे उत्पन्न हुए जगतूकी स्थितिका कारण हैं, और जसे पृथिवी चार प्रकारके ( जरायुज, 
आण्डज, उद्धिज्ज और स्वेदिज ) प्राणियोके उपसंहारका कारण है अर्थात्‌ इतका अपनेमें उपसंहार 
कर लेती है, वैसे ही सर्वज्ञ सर्वेश्वर प्रसारित जगतके पुनः अपनेमें हो उपसंहारका कारण है। बही 
हम सबका आत्मा है, ऐसा प्रथम अध्यायमें वेदान्तवाक्योके समन्वय प्रतिपादनद्वारा प्रतिपादित 
किया गया है। और प्रधान आदि कारणवादोका मी श्रृति-अप्रतिपादितरूप हेतुसे निराकरण किया 
गया । अब अपने पक्षमें स्मृति ओर न्यायके विरोधका परिहार, प्रधान आदि कारणवादोंकी न्याया- 
मासकता-श्रान्तिमूलकता और प्रत्येक उपनिषदमें सृष्टि आदि प्र कियाका अविरोध, इस विषय समुदायका 
प्रतिपादन करनेके लिए यह दूसरा अध्याय आरम्म किया जाता है । इन सवमेसे पहले स्मृतिविरोधका 
उपन्यासकर परिहार करते हैं-- 
सत्यानन्दी दीपिका 
& प्रथम और द्वितीय अध्यायका परस्पर विषयविषयिम 
वर्णित विषयको लेकर ही इस अध्यायमें आक्षेप ओर समाधान हैं, इसलिए प्रथम अध्याय विषय है 
ओर दूसरा अध्याय विषयी । जन्मादि सूत्रसे लेकर ऐसा कहा गया है कि जगत्‌की उत्पत्ति आदिका 
कारण ब्रह्म है । 'श्ाखदृष्ट्या' ( ब्र० सू० १।१।३१ ) इत्यादि सूत्रोंसे 'वही अद्वितीय ब्रह्म सबका 


आत्मा है' ऐसा प्रतिपादन किया गया है । 'आनुमानिकसप्येकेषाम्‌ (ब० सू० १४ ) इत्यादि सूर्वोमे 
ब्रह्म से भिन्न प्रधान आदि कारण श्रुतिसे अप्रतिपादित हैं ऐसा दिखलाया गया है । इस प्रकार प्रथमा 
ध्यायके अथेका अनुवादकर उसी अथंमें विरोधका परिहार करनेवाले द्वितीयाध्यायके अथका पाद 

तयोंका जो ब्रह्ममें समन्वय किया 


क्रमानुसार इदानीम्‌' इत्यादिसे संक्षेपसे वर्णन किया जाता है । श्रुति हे 
गया है उसमें सांख्य यादि स्मृतियों और युक्तियोंसे जो वरोध उपस्थित होता है, उसका इस नी 
प्रथमपादमें परिहार किया जाता है । द्वितीयपादमें अविरोध दिखलानेके लिए सांख्यस्ग्र त्य 


भ्रान्तिमुलकता दिखाई गई है । तृतीयपादमें प्रत्येक उपनिषदे सृ्श्रतियों, जीव श्रुतयो और 
आकाश आदि महाभूतोंका जन्म और ल्य क्रम आदि कथनसे अवि 


पव सम्बन्ध है, क्योंकि प्रथम अध्यायमें 


रोध प्रतिपादित है । और चतुथ 
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स्मृत्यनवकाशदोपप्रसङ्ग इति चेन्नान्यस्म॒त्यनवकाशदोपम्रसद्भात्‌ ॥१॥ 
पद्‌च्छेद्‌--स्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्गः, इति, चेत्‌, न अन्यस्मृ त्यनवकाशदोषप्रसङ्गात्‌ । 
सूचार्थ--( स्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्गः ) ब्रह्म जगतका कारण होनेपर कपिल प्रणीत स्मृतिसे 

अनवकाश दोष प्रसंग होगा, इससे वेदान्तोंका ब्रह्ममें समन्वय विरुद्ध हे । ( इति चेन्न) ऐसा यदि 
कहो तो यह युक्त नहीं है, ( अन्यस्मृत्यनवक्राशदोषप्रसङ्गात्‌ ) चेतनकारणवादी अन्य मनु आदि 
स्मृतियोमे अनवकाश दोष प्रसंग आजायगा, अतः श्रृत्यनुसारी स्मृति प्रमाण है ओर तद्िन्न स्मृति 
अप्रमाण है, इससे समन्वयका विरोध नहीं । 

७ यदुक्तं ्रह्मैच सर्वश जगतः कारणमिति, तदयुक्तम्‌; कुतः ? स्मृस्यनचकाशदोष- 
प्रसङ्गात्‌ । स्सृतिञ्च तन्त्राख्या परमर्षिप्रणीता शिष्टपरिग्रहीता; अन्याइच तदजुसारिण्थः 
स्मृतयः, ता एवं सत्यनवकाशाः प्रसज्येरन्‌ । तासु ह्यचेतनं प्रधानं स्वतन्त्रंञगतः कारणसुप- . 
निवश्यते। प्रन्वादिस्सृतयस्तावच्योदनालक्षणेनाग्निहोत्रादिना घर्मजातेनापे्षितमर्थं समप- 
यन्त्यः साचकाझा भवन्ति। अस्य वर्णेस्यास्मिन्काले ऽनेन विधानेनोपनयनम्‌, ईडरारचाचारः, 
इत्थं वेदाध्ययनम्‌, इत्थं समावतंनम्‌, सहधर्मचारिणीसंयोग इति। तथा पुरुषार्थाश्च वर्णा- 
श्रमधर्मान्नानाविधान्धिद्धति! नेचं कपिलादिस्सृतीनामञुष्ठेये विषये ऽवकाशो ऽस्ति मोक्ष- 
साधनमेत्र हि सम्यर्दर्शानमधिकृत्य ताः प्रणीताः। यदि तत्राप्यनचकाशाः स्युरानथक्य- 
मेचासां प्रसज्येत । तस्मात्तदविरोधेन वेदान्ता ब्याख्यातव्याः। # कथं पुनरीक्षत्यादिभ्यो 
हेतुभ्यो ब्रह्मच सर्य जगतः कारणमित्यवधारितः श्रुत्यथः स्सुत्यनवकादादोषपरसङ्ञेन पुन- 

जो यह कहा गया है कि सर्वज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण है, वह अयुक्त है, किससे ? इससे कि 
स्मृतियोसे अनवकाशरूप दोपका प्रसंग है। शास्त्र नामक वह स्मृति परम ऋषिद्वारा प्रणीत और शिष्ट- 
पुरुषसे गृहीत ओर तदनुसारी अन्य स्पृतियाँ मी हैं । ब्रह्म जगत्का कारण होनेपर वे ( सब स्मृतियां ) 
अनवकाश-च्यथं हो जायगी, क्योंकि उनमें अचेतन प्रधान स्वतन्त्ररूपसे जगतका कारण उपनिबद्ध-अङ्गी- 
कृत है । मनु आदि स्मृतिग्रन्थ तो चोदनात्मक-विध्यात्मक-विधि प्रमाणक अग्निहोत्रादि घमं समूहसे अपे- 
क्षित अथंका वणन करते हुए सावकाश होते हैं। इस वर्णका इस कालमें इस विधान (विधि) से 
उपनयन, इस प्रका (का आचार, इस तरहसे वेदाध्ययन, इस प्रकार समावतंन, इस तरह अपनी पत्नीके 
साथ व्यवहार ये सव उनमें प्रतिपादित हैं । तथा पुरुषार्थोको ( धमं, अर्थ, काम और मोक्षको ) ओर 
वर्णाश्रमोंके विविध धर्मोंको विधान करते हैं। ऐसी परिस्थितिमें कपिल आदि प्रणीत स्मृतियोंका अनुष्ठेय 
विषयमें अवकाश नहीं है, क्योंकि मोक्ष के साधन तत्त्वज्ञानको अधिकृतकर ही वे प्रणीत हुई हैं । यदि 
वहाँ भी अनवकाश त) हुई तो अनर्थक हो जायगी, इसलिए जसे कपिल आदि स 
साथ विरोध न हो ऐसे ही वेदान्तवावयोंका व्याख्यान करना चाहिए । जब कि ईक्षति आदि 

सत्यानन्दी-दीपिका 
पादमें लिङ्गशरीर श्रुतियोंका अविरोध प्रतिपादित है । यही विषय सूखपुवंक समझनेके लिए 

‘द्वितीये स्म्रतितर्काभ्यामविरोधोऽन्यदुषटता । भूतमोक्तृश्रु तेलिज्नश्रु तेरप्यविरुद्वता ॥' 

(द्वितीय अध्यायमें स्मृति और तकंसे श्रुतिका अविरोध, अन्य मतोंकी असाघुता, भूतशुति, जीव- 
भोक्तृ श्रुति और लिङ्गशरीर श्र॒तियोंका अविरोध कहा गया है ) इस इलोकमें संगृहीत है । अज्ञात 
अथंमें विरोधकी शङ्का और समाधान अयुक्त हैं, इसलिए समन्वयाध्यायके अनन्तर अविरोधाध्यायका 
आरम्म युक्त है । अतः सबसे पूवं सांख्य आदि स्मृति विरोधका उपन्यासकर उसका परिहार करते हैं। 


# अवकाश रहित सांख्यस्मृतिसे सावकाशवेदका इस अर्थमें संकोच करना चाहिए, क्योंकि 
सावकाश और निरवकाञ्च दोनोंका परस्पर विरोध होनेपर निरवकाश बलवाम्‌ होता है, यह नियम है । 








कि 
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शाक्षप्यते ? भवेदयमनाश्षेपः रुचतन्र्रक्षानाम्‌। परतन्त्रप्रश्ञास्तु प्रायेण जनाः स्वातन्त्र्येण 
श्त्यर्थमवघारयितुमशकलुचन्तः प्रख्यातग्रणेठुकासु स्पृतिप्ववलम्वेरन। तद्वलेन च श्रत्यथ 
प्रतिपित्लेरन्‌। अस्मत्कृते च व्याख्याने न विश्वस्युबहुमानात्स्ट्तीनां प्रणे ठु! कपिलप्रभू- 
दीनां चाप ज्ञानमप्रतिहतं स्मर्यते। श्रुतिश्च भवति- ऋषि प्रसूत कपिल यस्तसग्रे ज्ञानैब्रिमर्ति जाय- 
आन च पझ्येत्‌' (श्रे०५२) इति। तस्मान्नैपाँ मतमयथार्थ शक्यं संभावयितुम्‌। तर्कावएम्भेन 
अने ऽर्थं प्रतिष्ठापयन्ति । तस्मादपि स्मृतिवळेन वेदान्ता व्याख्येया इति पुनराक्षेपः। तस्य 
समाधिः-नान्यस्छुत्यनचकाशदोपप्रसङ्गादिति। यदि स्सृत्यन वकाइादोपप्रसङ्े नेश्वरकारण- 
चाद आक्षिप्येत, एवमप्यन्या ईश्वरकारणचादिन्यः स्सृतयोऽनवकाशाः प्रसज्येरन्‌ ता उदा- 
हरिप्यामः- यततस्सूक्ष्ममविज्ञेयस्‌ इति परं ब्रह्म प्रत्य 'स मन्तरात्मा भूतानां क्षेत्रज्ञश्चेति कथ्यते' 
इति चोक्त्वा 'तस्मादव्यक्तसुत्पत्नंत्रिगुणं द्विजसत्तम' इत्याह । तथान्यत्रापि अव्यक्तं पुरुषे ब्रह्म- 
्निगु'णे संप्रलीयते' इत्याह । “अतश्च संक्षेपमिमं णृध्वं नारायणः सर्वमिदं पुराणः । स सरकाले 


2232 49% 
सर्वज्ञ ब्रह्म ही जगत॒का कारण है, यह श्रृत्यथं मली प्रकार निर्णीत हो चुका है, तव स्मृ तिके अनवकाश 


दोष प्रसंगसे श्रुत्यथंपर पुनः आक्षेप क्यों किया जाता है? भ्रृत्यथंके समझनेमे स्वतन्त्र बुद्धि रखनेवाले 
विदरज्जनोंके लिए यह आक्षेप नहीं है, किन्तु प्रायः परतन्त्र बुद्धिवाले मनुष्य स्वतन्त्ररूपसे श्रृत्यथंका 
निर्णय करनेमें असमर्थ होते हुए प्रसिद्ध व्यक्तियोंद्रारा प्रणीत स्मृतियोंका अवलम्वन करेंगे और उनके 
बलसे श्र॒त्यर्थ जानना चाहेंगे । स्मृतियोके प्रणेताओंपर अधिक आदर होनेके कारण संमवतः वे हमारे 
किये गये व्याख्यानपर विश्वास न करें । कपिल आदिका ज्ञात आपं और अप्रतिहत है ऐसी स्मृति है । 
'ऋषिं प्रसूतं ०? ( जिसने सृष्टिके आरम्ममें उत्पन्न हुए कपिल क्ररषि ( हिरण्यगमं ) को ज्ञानोंसे सम्पन्न 
किया और जन्म लेते हुए भी देखा) ऐसी श्रुति भी है इसलिए उनके मतको अयथाथं कहना 
संभव नहीं हो सकता । वे तकके बलसे अर्थका स्थापन करते हैं, इससे मो स्मृतिके बलसे वेदान्तों- 
उपनिषदोंका व्याख्यान करना चाहिए, ऐसा पुनः आक्षेप होता है। सिद्धान्ती--उसका समाधान 
करते है--यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा मानने पर अन्य स्मृतियोमें अनवकाश दोष प्रसंग 
होगा । यदि सांख्यस्मृतिके अनवकाश दोप प्रसंगसे ईश्वर कारणवाद पर आक्षेप किया जाय तो 
इसप्रकार ईइवर कारण प्रतिपादक अन्य ( मनु आदि ) स्मृतियां मी अनवकाश दोषसे प्रसक्त हो 
जायेंगी । उनको हम उद्धृत करते हैं--- यत्तत्सूक्ष्म० ' ( जो वह सूक्ष्म और अविज्ञेय है ) इसप्रकार 
परब्रह्म को प्रस्तुतकर 'स ह्मन्तरात्मा०' ( निश्चित वह भूतोंका अन्तरात्मा और क्षेत्रज्ञ है, ऐसा कहा 
जाता है) ऐसा कहकर “तस्मादव्यक्त ( हे द्विजश्रेष्ठ ! उससे त्रिगुणात्मक अव्यक्त-नाम-रूपसे 
अनभिव्यक्त जगत्‌ उत्पन्न हुआ ) ऐसा कहा है । उसीप्रकार अन्य स्थलोमें भी 'अव्यक्ते०' ( हे 


ब्रहान्‌ ! निगुंण पुरुषमें अव्यक्त लीन होता है ऐसा कहा है । और 'अतइच 'संक्ष पमिम०' ( तुम यह 
सपे सुनो, यह समस्त जगत्‌ पुराण पुरुष नारायणख्प दै । वह सृष्टिकालमें सबको उत्पन्न करता है 


सत्यान का 

४६४ अतीन्द्रिय अर्थोके ज्ञाता होनेसे ऋषि Bs होते हैं, अतः उनसे प्रणीत स्मृतियों पर 

विश्वास किया जाता है। कहा मी गया है कि 'आदौ यो जायमानं च कपिलं जनयेदृष्मि । 

, प्रसूतं यिञ्रयाउज्ञानेस्तं पद्येत्परमेदवरम्‌ ॥? ( जिसने आरम्ममें उत्पन्न हुए कपिल ऋषिको उत्पन्न 
होनेके अनन्तर ज्ञानोसे-धमं, ज्ञान, वैराग्य ओर ऐश्वर्योंसे सम्पन्न किया उस परमेश्वरका दशन करें ) 
इससे कपिलका महत्त्व व्यक्त किया गया है । आ च शास्त्र च कि ह 

अ तौर यिः शास्त्र) इ यस्तकणानुस धत्त स घम डी 

24 ( दग अर्थका भुन करता है बे धर्मको जानता है दूसरा नहीं ) इससे तक भी निर्णायक 


४३ 


i) 
३३८ त्रह्मलूज-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० १ 


च करोति सवं संहारकाछे च तदत्ति भूयः ॥' इति पुराणे | भगवद्गीतासु च- “अह कृत्स्नस्य 
जगतः प्रभवः प्रलयस्तथा' ( भ० गी० ७।६ ) इति । परमात्मानमेव च प्रकृत्यापस्तस्वः पठति 
'तस्मात्कायाः प्रभवन्ति सवं स मूल शाइवतिकः स नित्यः? (० सू० १।८।२३।२) इति | पवमने- 
कराः स्सृतिष्वपीइवरः कारणत्वेनोपादानत्वेन च प्रकाइयते।  स्मृतियलेन प्रत्यवतिष्ठमा- 
नस्य स्मृतिबलेनेचोत्तरंवक्ष्यामीत्यतोऽयमन्यस्स॒त्यनवकाशदोषोपन्यासः दर्शितं तु थ्रुती- 
नामीश्वरकारणवादं प्रति तात्पर्यम्‌ । विप्रतिपत्तौ च स्घृतीनामवश्यकतंव्येऽन्यतरपरिश्रे- 
ऽन्यतरपरित्यागे च भ्रुत्यज्ञुसारिण्यः स्मृतयः प्रमाणम्‌, अनपेक्ष्या इतराः । तढुक्त प्रमाणल- 
क्षणे-विरोधे स्वनपेक्षं स्यादसति ह्यनुभानस्‌' (जे०सू०१।३।३) इति । न चातीन्द्रियानर्थाञ्श्रुतिम- 
न्तरेण कश्चिदुपलभत इति शक्यं संभावयितुम; निमित्ताभावात्‌। शक्य कपिलादीनां सिद्धा- 
नामप्रतिहतश्षानस्वादिति चेत्‌-न; सिद्धेरपि सापेक्षत्वात्‌। धर्मानुष्ठानापेक्षा हि सिद्विः। स 
च घमंश्वोदनालक्षणः। ततश्च पूर्वेसिद्धायाश्चोदनाया अथो न पञ्चिमसिद्वपुरुषचचनवरोना- 
तिशङ्कितुं शाक्यते । खिद्धव्यपाश्रयकल्पनायामपि बहुत्वात्सिद्धानां प्रदर्शितेन प्रकारेण स्सृति- 
विप्रतिपत्तो सत्यां न श्रुतिव्यपाश्चयाद्न्यज्चि्णयकारणमस्ति । #परतन्भप्रनस्यापि नाकस्मा- 


भोर पुनः संहार कालमें सबको अपनेमें लय करता है) इसप्रकार पुराणमें भी कहा है । थोर 'अहं 
कत्स्नस्य०' ( मैं सम्पूर्ण जगत्‌की उत्पत्ति और प्रलय हुँ ) ऐसा भागवद्गीतामें है । परमात्माको प्रस्तुत 
कर आपस्तम्व कहता हे--'तस्मात्कायाः०' ( उस परमेश्वरसे ब्रह्मादिसे लेकर स्तम्ब पर्यन्त सब शरीर 
उत्पन्न होते हैं, अतः वह उपादान है, कूटस्थ और नित्य है) इस तरह अनेक प्रकारसे स्मृतियोंमें 
ईश्वर निमित्त और उपादानरूपसे वर्णित है । स्मृतिके वछसे विरोध उपस्थित करनेवालेको स्मृतिबलसे 
ही उत्तर कहुँगा, इसलिए यह अन्य स्मृति अनवकाश्च दोषका उपन्यास किया है । श्रुतियोंका तात्पयं 
तो ईश्वर कारणवादमें दिखलाया गया है । स्मृतियोंके परस्पर विरोध होनेपर एकका ग्रहण और 
अन्यका परित्याग अवश्य कतंच्य होनेसे शृत्युनुसारी स्मृतियां प्रमाण हैं और अन्य स्मृतियाँ अनपेक्ष्या- 
अभ्रमाण हैं। क्योंकि “विरोधे त्वनपेक्षं° ( उपलब्ध श्रुतिके साथ स्मृतिका विरोध हो, तो वह स्मृति 
अप्रमाणल्प है, विरोध न हो, तो श्रुतिका अनुमान होता है ) इसप्रकार प्रमाण लक्षणमें वह कहा 
गया है । श्रुतिके बिना अतीन्द्रय अर्थोको कोई उपलब्ध करता है ऐसी संभावना नहीं की जा सकती, 
कारण कि कोई निमित्त ( कारण ) नहीं है। यदि कहो कि अभ्रतिहतज्ञान होनेके कारण कपिल आदि 
सिद्धोंको अतीन्द्रय अथोंका ज्ञान हो सकता है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि सिद्धि मी सापेक्ष दै । 
सिद्धि घर्मानुष्ठानोंकी अपेक्षासे होती है। और वह घमं चोदनात्मक-विधि प्रमाणक है । इसलिए पूव- 
यो ( वेदका ) अथं अनन्तर सिद्ध पुरुषके वचनवलसे आक्षेप 'करनेके योग्य नहीं है । 

वचनका आश्रयकर वेदाथंकी कल्पनामें भी वहुत शित प्रकारसे 
स्मृतियोंका विरोध होनेपर श्रुत्ति आश्रयके बिना कोई आग जाय म्ह ऱ्या बुद्धिवाले 
माना र ७ कदत तकके बलपर असा कारणवाद आदिकी स्थापना की है, 
अतः ऋषि प्रणीत ओर तक मुलक वेदान्तोंकी करनी 
चाहिए, ऐसा पुनः आदी ह होनेसे सांख्य स्मृतिके अनुसार ही वेदान्तोंकी व्याख्या क 

® जेसे श्रुतियोंका गतिसामान्यसे ब्रह्मकारणवादमें अविरोध है, वेसे स्मृतियोंका प्रधान 


कारणवादमें अविरोध नहीं है । इसलिए अविरुद्ध भरत अर्थ स्वीकायं है । इससे श्र ति मुलक मनु 
आदि स्मृति ग्राह्य हैं, वेद विरुद्ध कपिल आदि प्रणीत स्मृति नी । ल र 


७ "ऋषि प्रसूतं कपिल’ यहाँ सवंश शब्दसे शुतिका तात्पयं ज्ञानातिश्चयमें है सर्वज्ञत्वमें नहीँ । 








. अधि० १ सु०१ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासदित ३३९ 


त्स्ट्ृतिविरोषविषयः पक्षपातो युक्तः; कस्यचित्क्िचित्पक्षपाते सति पुरुयमतिवेश्वरूप्येण 
तत्त्वाव्यचस्थानप्रसङ्गात्‌ । तस्मात्तस्यापि स्मरति विप्रतिपच््युपन्यासेन श्रुत्युसाराननुसार- 
विषयचिवेचनेन च सन्माग प्रज्ञा संग्रहणीया । या तु श्रुतिः कपिळस्य ज्ञानातिशायं प्रददांयन्ती 
प्रदशिता न तया श्रुतिविरुद्धमपि कापिलं मतं श्रद्धातुं शक्यम्‌; कपिलमिति श्रुतिसामान्य- 
मात्रत्वात्‌, अन्यस्य च कपिळस्य सगरपुत्राणां प्रतप्तुर्चासुदेवनाम्नः स्मरणात्‌। अन्याथ- ` 
दर्शनस्य च प्राततिरहितस्यासाथकत्वात्‌। भवति चान्या मनोर्माहात्म्यं प्रख्यापयन्ती श्रुतिः 
“यह्व किंच सचुरवदत्तद्गेषजम्‌' (ते० सं० २।२।१०।२) इति । मनुना च 'सवंभूतेपु चात्मानं सव- 
भूतानि चात्मनि । संपञ्यन्नास्मयाजी वे स्वाराज्यसधिगच्छति ॥' (१२।९१) इति सर्वात्मत्वददानं 
प्रशंखता .कापिळं सतं निन्यत इति गस्यते। कपिलो हि न सर्वात्मत्वद्शनमनुमन्यते; आत्म- 
भेदाश्युपगमात्‌। मद्दाभारतेऽपि च “वहवः पुरुषा ब्रह्मन्ुताहो एक एव तु’ इति विचायं “वहवः 
पुरुषा राजन्सांख्ययोगचिचारिणाम्‌' इति परपक्षमुपन्यस्य तद्व्युदासेन--वहूनां पुरुषाणां हि 

पुरुषका मी अकस्मात्‌-विना कारण किसी विशेष स्मृतिके विषयमें पक्षपात युक्त नहीं है, क्योंकि किसी 
परतन्त्र्रज्ञका किसी विशेष स्मृतिमें पक्षपात होनेपर पुरुष बुद्धिको विचित्रतासे तत्त्वको अव्यवस्था 
हो जायगी । इससे स्मृति विरोधके उपन्याससे यह स्मृति श्रुति अनुसारी है यह स्मृति श्रुति अनुसारी 
नहीं है इस विषयका विवेचनकर उसको मी बुद्धि सन्मागमें लानो चाहिए । जो श्रुति कपिलके ज्ञानाति- 
शयको दिखलाती हुई दिखलाई गई है उससे श्रुति विरुद्ध कपिल मतपर श्रद्धा नहीं की जा सकती, 
क्योंकि “कपिलं? इसप्रकार केवल सामान्य भ्रति मात्र है अर्थात्‌ सांख्य स्मृति प्रणेता कपिल और 
श्रत्युक्त कपिल दोनोंमें केवल शब्द साहश्य है । यज्ञीय अश्वकी रक्षाके लिए नियुक्त सगरके पुत्रोंको 
शापसे दहन करनेवाले वासुदेव नामका एक दूसरा कपिल मी स्मृतिमें प्रसिद्ध है । किसी अन्य 
प्रमाणसे अप्राप्त अन्याथंदर्शन--अन्य अर्थका अनुवाद स्वाथंसाधक नहीं होता है । और 'यद्वे किञ्च०' 
(जो कुछ मनुने कहा वह औपथ है ) इस प्रकार मनुका माहात्म्य वर्णन करनेवाली दुसरो 
श्रूति है । 'सवंभूतेपु०' ( सव मूतोंमें आत्माको और आत्मामें सब भूतोंको देखता हुआ आत्मयाजो 
निश्‍चय स्वराज्य-ब्र्मत्वको प्राप्त होता है) इससे 'यह प्रतीत होता है कि सर्वात्मत्वदशंनकी 
प्रशंसा करते हुए मनुने कपिलमतकी निन्दा की है। कपिल सर्वात्मत्व दशंनको नहीं मानते, क्योंकि 
उन्होंने आत्मभेद स्वीकार किया है । महामारतमें भी 'बहवः पुरुपा०' ( हे ब्रह्मन्‌ ! आत्मा बहुत हैं 
अथवा एक ही है ) ऐसा विचारकर 'वहदबः पुरुषा०' (हे राजन्‌ ! सांख्य और योग दशनवालोंके 
मतमें पुरुष-आत्मा बहुत हैं अर्थात्‌ प्रत्येक घरीरमें भिन्न-भिन्न हैं) इस प्रकार परपक्षका उपन्यास 
कर उसका निराकरण करते हुए “बहूनां पुरुषाणां०' ( जसे बहुत पुरुषाकार देहोंकी एक पृथिवी 
उपादान कही जाती है, वैसे ही जो सवका उपादान होनेसे सर्वात्मक और सवंगुण सम्पन्न है उस 


सत्यानन्दी-दीपिका 
“कपिल” इस शब्दके श्रवण मात्रसे सांख्यस्मृति प्रणेता कपिल श्र्‌ ति-प्रतिपादित है, ऐसी आन्ति नहीं 


होनी चाहिए, क्योंकि द्वेतवादी कपिलका सववज्ञ होना सम्मव नहीं । श्रृति प्रतिपादित सवंज्ञान सम्पन्न 
कपिर वासुदेवका अंशरूप सांख्य स्मृतिप्रणेता कपिळसे भिन्न है, वह सर्वात्मत्व ज्ञानरूप सांख्यका 
. उपदेशक है। 'ईश्वरने कपिलको ज्ञानोंसे सम्पन्न किया” इससे यदि सांख्य स्सृति रचयिता कपिलको 
सववज्ञ मानें तो वह केवल सर्वज्ञस्वका अनुवादमात्र है, उसकी सवंज्ञतामे श्रू तिका तात्पय नहीं है, 
इसलिए श्र ति प्रमाणसे अप्राप्त सवंज्ञत्वका अनुबाद वास्तविक सवंज्ञत्व अर्थको सिद्ध नहीं कर सकता । 
. इस प्रकार देतवादी कपिलके मतमें श्र.ति-मूळकताका निराकरण कर अगे “मवति' आदिसे अद्वतवादी 
मनुके मतको श्र ति-मुलकता प्रतिपादित करते हैं । 


हिक 
३४० ्रहसूत्र-शाङ्करमाष्य [ अ०२पा०१ | 


यथैका योनिरुच्यते । तथा तं पुरुषं विश्वमाख्यास्यामि गुणाधिकम्‌ ॥' इत्युपक्कस्य “ममान्तरात्मा तव 
' ये चान्ये देहसंस्थिताः । सवेषां साक्षिभूतोऽसो न ग्राह्मः केनचिस्छचित्‌ ॥ विश्वमूर्धा विश्वमुजो 
विश्वपादाक्षिनासिकः । एकश्चरति भूतेषु स्वैरचारी यथासुखम्‌ ॥' इति सर्वात्मतेच निर्धारिता। | 
३ अरतिश्च सर्चात्मतायां भचति-यस्मिन्सर्वाणि सूतान्यास्मेवाभूद्विजानतः । तन्न को मोहः कः | 
शोक एकत्वमनुपश्यतः ( ई० ७ ) इत्येवंचिधा । अतश्च सिद्धमात्मभेदकल्पनयापि कपिलस्य 
तन्त्रं वेदविरुद्धं वेदानुसारिमनुवचनविरुद्ध च, न केवलं स्वतन्तरप्रछतिकर्पनये चेति । 
चेदस्य हि निरपेक्षं स्वाथे प्रामाण्यं रचेरिच रूपविषये। पुरुषचचसां तु मूळान्तरापेक्षं 
वक्तृस्सृतिव्यवहितं चेति विप्रकर्षष। तस्माद्वेदचिरुद्दे विषये स्स्त्यदचकाशाप्रसङ्गो 
न दोषः ॥ १॥ 
कुतश्च स्सृत्यनवकाराप्रसङ्गो न दोषः ? 
इतरेषां चानुपलब्धेः ॥ २ ॥ 
पदच्छेद--इतरेषाम्‌, च, अनुपरूव्ये! । 
सूञाथ--( इतरेषाम्‌ ) सांख्य स्मृतिमें प्रसिद्ध प्रधानसे भिन्न महद्‌ आदि तत्त्वोंकी ( अनुप- 
लब्धेः ) लोक अथवा वेदमें उपलव्धि न होनेसे सांख्यस्मृतिको अप्रमाण माननेमें कोई दोष नहीं है। 
$ प्रचानादितराणि यानि प्रधानपरिणामत्वेन स्सृतो कल्पितानि महदादीनि न तानि 
आत्माको कहुंगा ) ऐसा उपक्रमकर 'ममान्तरात्मा० ( मेरा और तेरा जो अन्तरात्मा है और देह- 
स्थित जो अन्य आत्मा हैं, उन सवका यह साक्षिभूत है, वह कहीं पर किसोसे ग्राह्य नहीं है। लोक 
प्रसिद्ध देव, मनुष्य आदि सबके मस्तक उसका मस्तक है, इस प्रकार समोको भुजाएँ उसको भुआ है, 
सवके पाद, नेत्र, नासिका उसके पाद, नेत्र, नासिका हैं, अकेला, स्वतन्त्र, सुखपूवेक भूतोंमें विचरता 
. है अर्थात्‌ सबको जानता है ) इससे सर्वात्मित्व ही निर्धारित किया गथा है । “यस्मिन्सर्वाणि०! ( जिस 
समय ज्ञानो पुरुपके लिए सब भूत आत्मा ही हो गये उस समय एकत्व देखनेवाले उस विद्वानको 
क्या मोह और क्या शोक है ) इस प्रकारकी श्र्‌ति भी सर्वात्मतामें है। इससे यह सिद्ध होता है कि 
केवळ स्वतन्त्र प्रधानकी केल्पनासे ही नहों किन्तु आत्मभेदकी कल्पनासे भी कपिळतन्त्र वेद विरुद्ध है 
और वेदानुसारी मनुवचनसे भी विरुद्ध है, क्योंकि जेसे सूर्यका रूपविषयमें निरपेक्ष प्रामाण्य है, 
वसे ही अपने अर्थमे वेदका प्रामाण्य निरपेक्ष है । पुरुषवचनोंका प्रामाण्य तो मूलान्तरकी अपेक्षा 
रखता है और उसमें वक्ताके अथं स्मृतिका व्यवधान है महान्‌ विरुद्ध | 
sis अनवकाश प्रसंग दोप नहीं है ॥ १ ला महाचाप 0 धर | 
और स्मृति का अनवकाश प्रसङ्ग दोष क्यों नहीं है ? | 
अधानसे भिन्न महद्‌ आदि तत्त्व जिनकी प्रधानके परिमाणरूपसे सांख्यस्मृतिमें कल्पना की | 
गई दै, वे वेद अथवा लोकमें उपलब्ध नहीं होते । लोक और वेदमें प्रसिद्ध होनेके कारण भूत और | 
सत्याचन्दी-दीपिका 
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कै सांख्य स्मृति केवल स्वतन्त्र प्रधानकी कल्पनासे वेद विरुद्ध नहीं है | अपितु देह भेदसे 
आत्माके भेदको कल्पनासे भी वेद विरुद्ध है। इन दोनोंका बाध्य वाधकभाव भी है--वेद अपोर्षेय 


| 
होनेसे स्वतः प्रमाण है और पुरुषवाक्योंका प्रामाण्य तो वक्ताके अथंकी स्मृति और उस द 
मूलभूत प्रत्यक्षः भरति इन दोनोंकी कल्पनासे होता है, अतः स्मृति परतः प्रमाण है और व्यवहित है 


७ अर्थात्‌ 'यह्‌,अथं प्रामाणिक है” इस प्रमाणिकताके लिए स्मृति जब तक अपनी मुलभूत श्र्‌ तिकी 
कल्पना करे तब तक स्वतः प्रमाणरूप श्र्‌ तिसे उस अर्थका निश्चय हो जाता है, यही व्यवधान दै ! इस 


प्रकार दोनोंमें महान्‌ भेद है । तुल्य बलवालोंके विरोधमें निरवकाशसे सावकाशका बाघ होता है । 
यहाँ तो स्वतः प्रामाण्य ( वेद ) ओर परतः प्रामाण्य ( स्मृति ) का विरोध है, अतः जिसका प्रामाण्य 


नि 


अधि० २ स्‌० ३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ३४१ 


घेदे लोके वोपलथ्यन्ते। भूतेन्द्रियाणि तावल्लोकवेद्प्रसिद्धत्वाच्छक्यन्ते स्मतुंम[। अलोकः 
घेदध्रसिद्धत्वात्तु महदादीनां पष्ठस्येचेन्द्रियार्थस्य न स्मृतिरचकल्पते। यदपि कचित्तत्पर- 
मिव श्रचणमचभासते, तद्प्यतत्परं व्याख्यातम्‌ 'आनुमानिकमप्येकेषास्‌' (अ० १।४।१) इत्यत्र। 
कार्येस्ृतेरप्रामाण्यात्कारणस्सृतेरप्यप्रामाण्यं युक्तमित्यभिप्रायः। तस्मादपि न स्छत्यनव- 
कादाप्रसङ्गो दोपः। तर्कावएम्भं तु 'न विलक्षणस्वात्‌' (ब्र० २।१।४) इत्यारभ्योन्मथिष्यति ॥२॥ 

( २ योगप्रत्युक्त्यधिकरणम्‌ सू० ३ ) 


| एतेन योगः प्रत्युक्तः ॥ ३।! 

पदच्छेद्‌- एतेन, योगः, प्रत्युक्तः । 

सूत्रा्थ--( एतेन ) सांख्यस्सृतिके निराकरणसे ( योगः ) योगस्मृति मी ( प्रत्युक्तः ) निरा- 
कृत समझनी चाहिए । 

४ एतेन सांख्यस्मृतिप्रत्याख्यानेन, योगस्सृतिरपि प्रत्याख्याता द्रष्टव्येत्यतिदिशति। 
तत्रापि श्रुतिविरोधेन प्रधानं स्वतन्त्रमेच कारणम्‌, महदादीनि च कार्याण्यळोकवेद्प्रसि- 
दानि कट्प्यन्ते। नन्वेवं सति खमानन्यायत्वात्पूयेणेव तद्गतम्‌, किमथ पुनरतिदिइयते ? 
अस्ति ह्यत्राभ्यधिकाशङ्का। सम्यग्दरानाभ्युपायो हि योगो वेदे चिहितः ‘श्रोतव्यो मन्तव्यो 


इर्द्रियोंका स्सृतिमें प्रतिपादन हो सकता है, परन्तु लोक और वेदमें प्रसिद्ध न होनेके कारण छठवें 
इन्द्रियाथेके समान महदादिका स्मृतिमें प्रतिपादन सम्मव नहीं है। यद्यपि कहीं कहीं श्रुति महदादि- 
परक प्रतीत होती है, उसका मी “नानुमानिक०' इस सूत्रमें श्रुति अतत्परत्व-महदादिका प्रतिपादन नहीं 
करती, ऐसा व्याख्यान किया गया है । कायं-महद्‌ आदि स्सृतिके अश्रमाण होनेसे कारण प्रधान स्मृतिमें 
भी अग्नामाण्य युक्त है, ऐसा अभिप्राय है । इसलिए भी स्मृतिका अनवकाश्च प्रसंग दोष नहीं है । ओर 
तर्कावलम्वनका तो सूत्रकार 'न विलक्षणत्वात? इस सूत्रसे लेकर खण्डन करेंगे ॥२॥ 

इस सांख्य स्मृतिके निराकरणसे योगस्मृति मी निराकृत समझनी चाहिए, इसप्रकार सूत्रकार 
इस सूत्रमें पूवे न्यायका अतिदेश करते हैं । योगमें मी प्रधान ही स्वतन्त्र कारण है, एवं लोक और बेदमें 
अप्रसिद्ध महदादि कायं हैं, ऐसी श्र तिविरुद्ध कल्पना करते हैं, यदि सांख्यस्मृति और योगस्मृतिमें 
समानता है तो एक ही न्यायसे पूर्वाधिकरणके कथनद्वारा इस अधिकरणका अर्थ मी आ गया 
तो पुनः इसका अतिदेश किसलिए किया जाता है ? इसलिए कि यहाँ अधिक आशङ्का है, 'श्रोतव्यो०' 
( आत्माका श्रवण करना चाहिए, मनन करना चाहिए ओर निदिध्यासन करना चाहिए ) इसप्रकार 

सत्यानन्दी-दीपिका - 
निश्चित है और जिसका कोई विरोधी नहीं है, उस वेदवाक्यसे तद्दिरद्धस्मृतिका ही बाध होता है । 
अत! सांख्य स्मृति श्रान्ति मूलक है ॥ १॥ 

& जो कहीं श्र तिमें ‘महतः परसब्यक्तस्‌' ऐसा वाक्यामास मिलता है जिसके बळपर सांख्य- 
स्मृति प्रणेताने प्रधान और महद्‌ आदि तत्त्वोकी स्वतन्त्र कल्पना की है । वस्तुतः भ तिका तात्पयं प्रधान 
आदिके प्रतिपादनमें नहीं है । इसका विशेष विचार 'आजुमानिक०' इस सूत्रमे किया गया है । स्सृति 
तो प्रमाण मुलक होकर ही प्रमाण होती है । परन्तु सांख्यस्मृति तो न श्र तिमुलक है ओर न प्रत्यक्ष 
मुलक ही, अतः श्र ति और श्र तिमुलक मनु आदि स्मृतियोके साथ विरोध होनेसे सांख्य स्मृत्यनवकाश." 
प्रसंग दोष नहीं है। यहाँ पूवपक्षमें स्मृतिके विरोधसे पूर्वाध्यायोक्त समन्वयको असिद्धि फल है और 
सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि फल है ॥ २॥ 

& यहाँ सांख्यस्मृतिके निराकरणसे योगशास्त्रके उस अंशका निराकरण समझना चाहिए 





प 
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निदिष्यासितव्यः' (बृ८ २।४।५) इति । 'त्रिरु्षतं स्थाप्य समं शरीरम' (श्वे० २।८) इत्यादिना चासन्नाः 
दिकल्पनापुरःसर बइप्रपञ्चं योगविधानं श्वेताश्वतरोपनिषदि इच्यते। लिङ्गानि च बैदि- 
कानि योगचिषयाणि सहस्रश उपळभ्यन्ते-'तां योगमिति मन्यन्ते स्थिरामिन्द्रियधारणाम' (का० 
२।६।१८) इति, ‘विद्यामेतां योगविधि च छृत्स्नस' (का० २।६।१८) इति चैवमादीनि । ॐ योग- 
शातने ऽपि 'अथ तत््वद्शनोपायो योगः! इति सस्यग्द्शानाभ्युपायत्वेनैच योगो ऽङ्गीक्रियते। अतः 
संप्रतिपन्नार्थेकदेरात्वादएकादिस्सुतिवद्योगस्मृतिरप्यनपवद्नीया अविप्यतीति--इय- 
म्प्यघिकाशाङ्काऽतिदेशेन निवत्यंते; अथेकदेशासंप्रतिपत्तावप्यर्थेकदेशाचिप्रतिपत्तेः पूर्वो- 
काया दशंनात्‌ । सतीप्वप्यध्यात्मविपयासु बह्वीषु स्सतिषु सांख्ययोगस्सृत्योरेव 
निराकरणे ` यत्नः कृतः । सांख्ययोगो हि परमपुरुषाथसाधनत्वेन लोके 
प्रख्यातो, शिष्टश्च परिग्रहीतो, लिङ्गेन च श्रौतेनोपद्रंहितो । “तत्कारणं सांख्ययोगा- 
मिपन्नं ज्ञात्वा देवं मुच्यते सर्वपाशेः' ( श्वे० ११३ ) इति। निराकरण तु--न सांख्य- 


ज्ञानेन वेदनिरपेक्षेण योगमागंण वा निःश्रेयलमधिगस्थयत इति। श्रुतिं वैदिका-. 


दात्मेकत्वविज्ञानादन्यक्षिः्थयससाधनं वार्यति--'तमेव विदित्वाञतिमत्युमेति नान्यः 
सम्यग्दशनका साधनभूत योग वेदमें विहित है । 'ब्रिरुक्तत०' ( वक्षःस्थल, ग्रीवा ओर शिर ये तोन 
जिसमें उन्नत ( उठे हुए ) रखे जाते उस त्रिरुक्तत शरीरको समानमावसे रखकर योग करे ) इत्यादि- 
से आसनादिकी कल्पनापूवंक बहुत विस्तारसे योगका विधान ष्वेताश्वतर उपनिषद्में देखा ज.ता है । 
“ताँ योगमितिं०' ( उस स्थिर इन्द्रिय धारणाको हो योग कहते हैं ) और 'विद्यामेतां०' ( इस ब्रह्म- 
विद्या और सम्पूर्ण योगविधिको पाकर नचिक्रेता ब्रह्ममावको प्राप्त हो गथा ) इत्यादि योगविषयक 
सहस्त वेदिक लिङ्ग उपलब्ध होते हैं । “अथ तत्त्वद्शन०? (योग तत्त्वदशंनका साधन है) इसभ्रकार योग- 
शास्त्रमें मी योगको सम्यग्दरांनके साघनरूपसे हो स्वीकार किया गया है । इसलिए प्रामाणिक अर्थक - 
अर्थका एक देश(योगांश)होनेसे अष्टक आदि स्मृतियोंके समान योग स्मृति भी अनिराकरणीय हो जायगी । 
यह अधिक शङ्का भी अतिदेशसे निवृत्त को जाती है, क्योंकि अथंके एक अंशमें संप्रतिपत्ति (प्रामाण्य) 
होनेपर भी अथके एक देश ( प्रधानादि ) में पूर्वोक्त विप्रतिपत्ति-विरोध देखनेमें आता है । अध्यात्म- 
विषयक बहुत स्मृतियां होनेपर मी सांख्यस्मृति और ` योगस्मृतिके ही निराकरणमें यत्न किया 
गया है, क्योंकि सांख्य और योग मोक्षके साधनरूपसे छोकमें प्रसिद्ध हैं, शिष्टपुरुषोंसे परिगृहीत हैं, 
तथा “तत्क्रारणं०' ( सांख्य और योगसे प्रास उस सवकारण देवको जानकर पुरष समस्त बन्धनोंसे 
मुक्त हो जाता है) इसप्रकार श्रोतलिङ्गसे पृष्ट हैं। किन्तु वेद निरपेक्ष सांख्यस्मृतिज्ञानसे अथवा 
योगमागसे मोक्ष प्राप्त नहीं होता, इस हेतुसे दोनोंका निराकरण है । “तमेव०' ( उस महानु पुरुषको 
जानकर ही पुरुष मृत्युको प पार करता है, इसके सिवा परम पद प्रातिका कोई अन्य माग नहीं है) 
यह भ्रति वेदिक ज्ञानसे अतिरिक्त अन्य मोक्ष साधनका निवारण करती है । निःसन्देहं वे 


जो श्रुति विरुद्ध है। जैसे कि प्रधान बी कारण है, महदादि कायं हैं और पुरुष अनन्त 
हैँ, इत्यादि | यदि पूर्वाधिकरणसे योगशास्त्रका पूर्णतः खण्डन किया जाता तो तत्त्वदवांनके साधनभूत 
योगञ्चास्त्रमें प्रतिपादित यम, नियम आदिका मी खण्डन हो जाता, उनका खण्डन न हो, इस 
अभिप्रायसे भगवान्‌ सूत्रकारने अतिदेशकर पृथक्‌ अधिकरणकी रचना की है।. 

# जैसे 'अष्टकाः कतव्याः' [ अष्टका ( फाल्गुन कृष्ण अष्टमीमें किया गया श्राद्ध ) श्राद्ध करना 
चाहिए ] 'युरूननुगन्तव्यः' (गुरुका अनुसरण करना चाहिए) इत्यादि स्मृतियाँ वेदके अविरुद्ध अर्थका 


प्रतिपादन करनेसे प्रमाणरूप हैं, वसे योगस्मृति योग अंशमें प्रमाणमूत होनेपर मी तत्त्वांश आदिमे 
प्रमाण नहीं हो सकती । जसे चक्षुको रूपविषयमें प्रामाण्य होनेपर भी रसविषयमें प्रमाणता नहीं 
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पन्था विद्यतेऽयनाय (श्वे० ३।८) इति। द्वेतिनो हि ते सांख्या योगाइच नात्मेकत्वदर्शिनः। यत्तु 
दशाँनसुक्ते 'तत्कारणं सांख्ययोगासिपन्नम्‌' इति, वैदिकमेव तत्र शान ध्यानं च सांख्ययोगशब्दा- 
भ्यामभिलप्यते प्रत्यासत्ते रित्यवगन्तव्यम्‌। येन त्वंशोन न विरुध्येते तेनेष्टमेव सांख्ययोग- 
स्सृत्योः सावकादात्वम्‌। तद्यथा-'असङ्गो ययं पुरुपः' (३० ४।३।१३) इत्येवमादिश्रुतिप्रसिद्धमेब 
पुरुषस्य विशुद्धत्वं निगुंगपुरुषनिरूपणेन सांख्येर भ्युपगम्यते । तथा च योगेरपि 'अथ परि- 
ब्राड्विवर्णवाला झुण्डोऽपरिग्रहः' ( जाब।० ५ ) इत्येवमादि श्रुतिप्रसिद्धमेव निवृत्तिनिष्ठत्वं 
प्रत॒ज्याद्ुपदेशेनालुगम्यते । पतेन सर्वाणि तर्कस्मरणानि प्रतिवक्तव्यानि । तान्यपि 
तकॉपपत्तिभ्यां तत्त्वक्ञानायोपकुवेन्ती ति चेदुपकुरवन्तु नाम । तत्त्वज्ञानं तु वेदान्तवाक्येभ्य 
एच भ्रवति--नावेदविन्मजुते तं ब्रृहन्तम्‌” (ते० बा० ३।१२।९।७) “त त्वोपनिषदं पुरुषं एच्छासि' 
( दृ० ३।९।२६ ) इत्येबमादिश्रुतिभ्यः ॥३॥ 
( ३ विलक्षणत्वाधिकरणम्‌ खू० ४--१२ ) 
न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं च शब्दात्‌ ॥४॥ 
पद्च्छेद्‌--न, विलक्षणत्वात्‌, अस्य, तथात्वम्‌, च, शब्दात । 
सूचाथ- -(अस्य) इस जगत्का (न) ब्रह्म उपादान कारण नहीं हो सकता, (विलक्षणत्वात्‌) 
क्योंकि विलक्षण है गर्थात्‌ ब्रह्म चेतन है और जगत्‌ अचेतन । ( शब्दात ) ‘विज्ञानं चावि्चानं 
चाभवत्‌’ इस श्रृतिसे ( तथात्वं च ) विलक्षणत्व ज्ञात होता है । 
# ब्रह्मास्य जगतो निमित्तकारणं प्रऊृतिइचेत्यस्य पक्षस्याक्षेपः स्सतिनिमित्तःपरिद्दतः । 
सांख्य और योग दंतवादी हैं आत्मैकत्वदर्शी नहीं हँ । “तत्कारणं साँझ्ययोगामिपच्चस्‌' इसप्रकार 
जो दशन कहा गया है, उसमें ऐसा समझना चाहिए कि सांख्य ओर योग शब्दोंसे सान्तिष्यके कारण 
वैदिक ज्ञान और ध्यान ही कहे गये हैं। जिस अंशसे धुतिका विरोध नहीं है उस अंशामें सांख्य और 
योगस्मृतियोंका सावकाशत्व इष्ट ही है। जैसे 'असङ्गो०' ( यह आत्मा निश्‍चय असङ्ग है ) इत्यादि 
श्रुति-प्रसिद्ध पुरुषमें ही निगुण पुरुषके निरूपणसे विशुद्धत्व सांख्य लोग स्वीकार करते हैं । उसीप्रकार 
योग शास्त्रवाळे भी “अथ परित्राड०” ( परिन्राजकको कषायवस्त्रघारी, सिर मुण्डित और परिग्रहरहित 
होना चाहिए ) इत्यादि श्रुति प्रसिद्ध निवृत्तिमागंका ही प्रब्रज्यादि उपदेशसे अनुसरण करते हैं। 
एतेन-धुति विरोघसे अर्थात्‌ सांख्यस्मृति और योगस्मृतिके निराकरण न्यायसे सब तक स्मृतियोंका निरा- 
करण करना चाहिए-। यदि वे स्सृतियाँ मी तक ( अनुमान ) उपपत्ति ( तकंकी अनुग्राहिका युक्ति ) 
से तत्वज्ञानकी उपकारक होती हैं तो मळे ही उपकारक हाँ । परन्तु “नावेदचित्‌०' ( शब्दसे तथा अथे 
वेदको न जाननेवाला उस ब्रह्मको नहीं जानता ) “तं त्वौपनिषदं०' (में तो उपनिषद्गम्य उस पुरुषको 
पूछता हूँ) इत्यादि श्रुतियोंसे सिद्ध होता है कि तत्त्वज्ञान तो केवल वेदान्तवाक्योंसे ही होता दै ॥२॥। 

- ब्रह्म इस जगतका निमित्तकारण ओर उपादानकारण है, इस पक्षपर सांख्यस्मृति निमित्तक 
आक्षेपका परिहार किया यया है । अव तकं निमित्तक आक्षेपक परिहार किया जाता है। परन्तु 
सत्यानन्दी-दीपिका 
है । किसको ऐसा भ्रम हो कि जैसे योगस्मृतिमें प्रतिपादित योगके कुछ अंश प्रमाणख्प हैं, वसे 
प्रधान, महदादि कायं, आत्मका नानात्व आदि अंश भी प्रमाणख्प हैं। उसकी निवृत्तिके लिए 
यह अतिदेश है । यद्यपि बौद्ध आदि बहुत स्मृतियां हैं, तो भी वे वेदवाह्य होनेसे उनके निराकरणमें 
. यत्न न कर सांख्य और योगस्मृतियोंके निराकरणमें यत्न किया गया है, क्योंकि मोक्षका साधन मानकर 
भनेक शिष्टपुरुषोंने उनका ग्रहण किया है । सांख्य और योग मतमें आत्माका नानारव, बुद्धि ओर 
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तर्कनिमित्त इदानीमाक्षेपः परिहियते। कुतः पुनरस्मिन्नवधारित आगमार्थ तकनिमित्तरया- 
क्षेपस्यावकाशः ! ननु धमं इव ब्रह्मण्यप्यनपेक्षआगमो भवितुमर्हति। भवेदयमवष्टम्मो यदि 
घ्रमाणान्तरानचगाह्य आराममात्रप्रमेयोऽयमर्थः स्यादनुष्ठेयरूप इच धर्मः, परिनिप्पन्न रूपं 
तु ्रह्मावगम्यते। परिनिष्पन्ने च चस्तुनि ग्रमाणान्तराणामस्त्यवकाशो यथा पृथिव्यादिषु। 
यथा च श्ुतीनां परस्परविरोचे सत्येकवरोनेतरा नीयन्ते, एवं प्रमाणान्तरविरोधेऽपि तद्वः 
शेनैव श्रुतिर्नीयेत। दष्टसास्येल चाइएमर्थ समर्थयन्ती युक्तिरनुभवस्य संनिळप्यते । विप्र- 
कृष्यते तु श्रुतिरैतिहममात्रेणं स्वार्थाभिधानात्‌ । अनुभवावसानं च ब्रह्मविज्ञानमविद्याया 
निवतेक मोश्चलाघनं च दष्टफलतयेप्यते। श्रुतिरपि- श्रोतव्यो मन्तब्यः' इति श्रवणव्यतिरेकेण 
मननं चिदघती तर्कमप्यत्रादर्तव्यं दशंयति अतस्तर्कनिमित्तः पुनराक्षेपः क्रियते 'न विल- 
क्षणत्वादस्य' इति ॥ # यहुक्तं चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्रकतिरिति तन्नोपपद्यते; कस्मात्‌ ? 


निस्चित इस वेदाथमें पुनः तक निमित्तक आक्षेपका अवकाश ही कहाँ है ? कग्रोंकि घमके समान ब्रह्ममें मी 


वेद स्वतन्त्र प्रमाण होना युक्त है । यह दृष्टान्त तमी युक्त है यदि अनुष्ठय धर्मके सथान यह ब्रह्मरूप 
बाथ मी प्रमाणान्तरसे अग्राह्य केवल आगममात्र ज्ञेय हो, ब्रह्म तो सिद्ध अवगत होता है । पृथिवी 
आदिके समान सिद्ध वस्तुमें अन्य प्रमाणोंका भी अवकाश है । जैसे श्रृतियोंका परस्पर विरोध होनेपर 
प्रवल एक श्रुतिके अनुसार दुवंल दूसरी श्र तियोंका अथं किया जाता है, वंसे अन्य प्रमाणोंके साथ 
श्र तियोंका विरोध होनेपर मी उन (निरवाकाश) के अनुसार ही श्र तिका अर्थ किया जाता है। अनुभूत 
. अथंके साहश्यसे अहृष्ट-परोक्ष अथंका समर्थन करनेवाला तकं अनुमवके सन्निहित है । श्रुति तो ऐतिह्य 
मात्र ( परोक्षख्प प्रवाह परम्परामात्र ) से अपने अर्थका अभिधान करती है, इसलिए अनुभव से दूर 
है । ब्रह्म साक्षात्कारपयंन्त मोक्षका साधनमूत ब्रह्मज्ञान अविद्याका निवतंक होकर हृष्ट फलस्वरूपसे अभिष्ट 
है । “श्रोतब्यो०' (आत्माका श्रवण और मनन करना चाहिए ) इसप्रकार श्रवण भिन्न मननका विधान 
करती हुई श्रूति मी तकको यहाँ आदर योग्य दिखलाती है । इसलिए “न विळक्षत्वादस्य' इस सूत्रसे 
तक निमित्तक पुनः आक्षेप किया जाता है । जो यह कहा गया हवै कि चेतन ब्रह्म जगतका कारण-प्रकृति 
. सत्यानन्दी-दीपिका 


पुरुषका भेदज्ञान मोक्षका साधन माना गया है, जो सवथा वेद विरुद्ध है, वेदमें तो 'तस्वमसि' इस 
प्रकार आत्मकत्वज्ञानको मोक्षका साधन कहा गया है ॥३॥ 


$ जो सिद्ध वस्तु होती है वह अन्य प्रमाणसे गम्य होती है, यह तक है. । .इसलिए तक और 
श्रुतिका एक विषय होनेसे विरोध उपस्थित होता है। जसे श्र तियोंका परस्पर विरोध होनेपर प्रबल 
श्र्‌ तिसे दुवेल श्रू तिका बाघ होता है अर्थात्‌ सावकाश श्र तियोंका निरवकाश श्र्‌ तिके अनुसार अर्थ किया 
जाता दै, वंसे निरवकाश एक तकके बलसे सावकाश श्र्‌ तियोंका अथे करना युक्त है। ब्रह्मसाक्षात्कार 
मोक्षका मुख्य साधन होनेसे प्रधान है और तकं उसका अन्तरङ्ग है, क्योंकि तकं अपनी स्थितिमें 
प्रत्यक्ष दृशन्तकी अपेक्षा रखता है । इसलिए प्रधान साधन मत ब्रह्मसाक्षात्कारके समान तक मी 
झपरोक्षाथं विषयक है और भ्रति परोक्षाथं विषयक है, अतः वह बहिरङ्ग है। तक दृष्टाथंके समान 
अदृष्ट अर्थका समर्थन करता है, इससे तक श्र्‌ तिकी अपेक्षा अनुभवके सन्निकट है, अतः अनवकाश 
तकके अनुसार श्र्‌तिका अथं करना चाहिए, क्योंकि विरोध होनेपर सावकाश श्र तिसे निरवकाश तर्क 
बळवाचु होता है । किञ्च 'अन्तरङ्गवहिरङ्गग्रोरन्तरङ्गं वलव॒त्‌” ( अन्तरङ्ग और वहिरङ्गमेसे अन्तरङ्ग 
बलवान होता है । ) इस न्यायसे भी तक बलवान्‌ सिद्ध होता है, अतः तकके अनुसार ही अथं होना 
युक्त है । 'श्रातन्यो सन्तब्यः? यह श्रति मी तकका विधान करतो है। 

४४ जगत्‌ न ब्रह्मप्रकृतिकं तद्रिलक्षणत्वात., यद्यद्विलक्षणं तन्न तत्प्रकृतिक यथा रूद्विलक्षणा 
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बिळश्षणत्वांदस्य विकारस्य प्रकृत्याः। इद्‌ हि ब्रह्मकाय॑त्वेना भिप्रेयमाण जगत्‌ घ्रह्मविलक्षण- 
मचेतनमशुदध स रच्यते । त्रह्म च जगद्विलक्षणं चेतनं शुद्धं च श्रूयते ।च च विलक्षणत्वे 
प्रकतिविकारभावो डएः। नहि रुचकादयो विकारा सृत्य्रकृतिका भवन्ति, शरावाद्यो वा 
खुवर्णप्रकृतिकाः । सदैव तुस्दन्विता विकाराः क्रियन्तेसुवणन च सुचर्णान्विताः।तथेदमपि 
जगद्चेतनं सुखडुःखमोहान्वितं सद्चेतनस्यैव सुखडुःखमोहात्मकस्य कारणस्य कार्य 
भवितुमर्हतीति न विलक्षणस्थ ब्रह्मण:। चह्मविलक्षणत्वं चास्य जगतोऽशुद्धयचेतनत्वदरांना- 
दवगन्तव्य म्‌ अशुद्ध हि जगत्सुखदुःखमोहात्मकतया प्रीतिपरितापविषादादिहेतुत्वात्स्वर्ग- 
नरकादच्चावचप्रपञ्चत्वाच्च। अचेतनं चेदं जगत्‌ चेतनं प्रति कार्यकारणभावेनोपकरणभावो- 
पगमात।नहि साम्ये सत्युपकायोपकारकभाचो भवति। नहि प्रदीपौ परस्परस्योपकुरुतननु 
चेतनमपि कार्यकारणं स्वामिभ्रत्यत्यायेत भोक्तुरुपकरिप्यति। न; र्वामिश्रत्ययोरप्यचेतनां- 
शस्यैव चेतनं प्रस्युपकारकत्वात्‌ । यो ह्येकस्य चेतनस्य परिग्रहो बुद्धयादिरचेतनभागः स 
पवान्यस्य नेतनस्योपकरोति नतु स्वयमेव चेतनश्चेतनान्तरस्योपदःरोत्यपकरोति वा । निर- 
तिशया हाकर्तारश्चेतना इति सांख्या मन्यन्ते । तस्मादचेतनं कर्यकारणम्‌। न च काएलो- 
प्रादीनां चेतनत्वे किंचित्ममाणमस्ति। प्रसिद्धश्चायं चेतनाचेतनप्रविभागोलोके। तस्माद्‌ 
ब्रह्मचिलक्षणत्वान्ने द॑ जगत्तत्प्रकृतिकम्‌। योऽपि कश्चि दाचक्षीत-श्रुत्वा जगतञ्चेतनप्रङतिकतां 
है, वह युक्त नहीं, क्योंकि यह कायं प्रकृतिसे विलक्षण है ब्रह्मके कार्यरूपसे माना हुआ यह जयत्‌ 
ब्रह्मसे मिलक्षण-अचेतन और अशुद्ध देखा जाता है, और ब्रह्म जगतसे विलक्षण चेतन और शुद्ध 
सुना जाता है, विलक्षण होनेपर विलक्षणोंमें कार्यकारण भाव नहीं देखा गया है। आभूषण कादि 
कार्य मृत्तिका उपादान कारणवाले नहीं होते, एवं सिंकोरा आदि कायं सुवणं उपादान कारणवाले 
नहीं होते, मृत्तिकासे अन्वित घट आदि विकार मृत्तिकासे ही बनाये जाते हैं ओर सुवर्णाविन्त आभूषण 
आदि विकार सुवणंसे ही बनाये जाते हैं। उसी प्रकार यह जगत्‌ मी अचेतन, सुख, दुःख और मोह 
युक्त होता हुआ अचेतन, सुख, दुःख एवं मोहात्मक कारणका ही कायं होना युक्त है, विलक्षण 
ब्रह्मका नहों । अशुद्धि और अचेतनत्वके देखनेसे यह जगत्‌ ब्रह्मसे विलक्षण समझना चाहिए । 
नि:सन्देह यह जगत्‌ अशुद्ध है, क्योंकि सुख-दुःख और मोहात्मकरूपसे प्रीति, परिताप और विषाद 
आदिका हेतु है, एवं स्वगं, नरक आदि अनेक प्रकारका प्रपश्वरूप है।यह जगत्‌ अचेतन है, कारण 
कि शरीर, इन्द्रिय आदि रूपसे चेतनके प्रति उपकरणमावसे प्राप्त है । सादृद्य होनेपर तो उपकार्यो- 
` पकारकमाव नहीं होता । दो प्रदीप एक दूसरेका उपकार नहीं करते । परन्तु देह, इन्द्रिय आदि चेतन 
होकर भी स्वामिभृत्य न्यायसे मोक्ताका उपकार करेगा ? ऐसा नहीं, क्योंकि .स्वामी और भृत्यका भी 
अचेतन अंश ही चेतनका उपकारक है, एक चेतनका परिग्रह जो बुद्धि आदि अचेतन माग है वही 
अन्य चेतनका उपकार करता है, परन्तु स्वयं चेतन अन्य चेतनका न उपकार करता है ओर न अपकार 
करता है, क्योंकि सांख्यमतावलम्बी ऐसा मानते हैं कि चेतन अतिशय रहित और अकर्ता हें । इस 
लिए देह, इन्द्रिय आदि अचेतन हैं । काष्ठ और ढेले आदिके चेतव होनेमें कोई प्रमाण नहीं है। 
लोकमें यह चेतन और अचेतन विभाग तो प्रसिद्ध है । अतः ब्रह्मसे विलक्षण होनेसे यह जगत्‌ ब्रह्म 
प्रकृतिक नहीं है । यदि कोई ऐसा कहे कि कि चेतन जगतकी प्रकृति है, ऐसा शवगकर उसके बरसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
रुचकादयः ।' 'जगत्‌ ब्रह्म प्रकृतिक नहीं है, क्योंकि उससे विलक्षण है । जो जिससे विलक्षण होता है वह 


तत्प्रकृतिक नहीं होता, जैसे मृत्तिक्रासे विलक्षण आमण मृत्तिकासे उत्पन्न नहीं होते जसे मृत्तिकसे 
` अस्वित घट आदि मृत्तिकारूप उपादान कारणसे उत्पन्न होते हैं अन्यसे नहीं, वेसे सुख-दुःख और 


ही. 


र 
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तद्वळेनेव समस्तं जगव्वेतनमवगमयिष्यामि,भकृतिरूपस्य विकारे5न्वयदशनात्‌। अविभा- 
वनं तु चेतन्यस्य परिणामविशेषाद्भविप्यति। यथा स्पष्टचेतन्यानामप्यात्मनां स्वापमूर्च्छा- 
द्यवस्थासु चैतन्यं न विभाव्यते, एवं काष्ठळोष्टादीनामपि चैतन्यं न विभावयिष्यते । एत- 
स्मादेच च विभाविताविभावितत्वकृताहिशेषाद्रपादिभावाभावाश्यां च कायर्कारणानामा- 
त्मनां च चेतनत्वाविशेषेऽपि गुणप्रधानभावो न विरोत्स्यते। यथा च पार्थिवत्वाचिरोषेऽपि 
मांससूपौदनादीनां प्रत्यात्मवतिनो विरोषात्परस्परोपकारित्वं अवत्येवमिहापि अविष्यति । 
प्रविभागप्र सिद्धिरप्यत एव न विरोत्स्यत इति। तेनापि कथंचिश्चेतनाचेतनत्वळक्षणं 
चिळक्षणत्वं परिह्वियेत। शुद्धथशुद्धित्वलक्षण तु विलक्षणत्वं नैव परिहियते । न चेतरदपि 
विळक्षणर्बं परिहतुं शक्यत इत्याह-तथात्वं च शब्दादिति । अनवगस्यमानमेच हीदं 
लोके समस्तस्य बस्तुनचचेतनत्वं चेतनप्रकृतिकत्वश्रवणाच्छब्द्शरणतया केवलयोत्प्रेक्षेत, 
तच्च शब्ददेनेव विरुध्यते । यतः शब्दादपि तथात्वमवगस्यते । तथात्वमिति प्रकृतिविरक्ष- 
णत्वं कथयति। शाब्द एव 'विज्ञानं चाविज्ञानं च' ( ते० २६ ) इति कस्यचिद्धिभागस्या- 
चेतनतां थ्राबयंरचेतनादन्रह्मणो विलक्षणमचेतनं जगच्छावयति ॥ ४ ॥ 

ननु चेतनत्वमपि कचिद्चेतनत्वाभिमतानां भूतेन्द्रियाणां शूयते । यथा 'सदब्रवीत!, 
'आपो$युचन्‌ (श० प०त्रा० ६।१।३।२।४) इति, तत्तेज ऐक्षत', “ता आप ऐश्षन्त' (छा० ६।२।३,४) 
इति । चेवमाद्या भूतविषया चेतनत्वश्रुतिः। इन्द्रियविषयाणि 'ते हेमे प्राणा अहंश्रेयसे विवद- 


समस्त जगतुको चेतन सिद्ध करूंगा, क्योंकि प्रकृतिस्वरूपका अन्वय कार्यमें देखनेमें आता है। विशेष 
परिणामके कारण उनमें चैतन्य अप्रतीत-अभिव्यक्त नहीं होता जैसे स्पष्टरूपसे प्रतीयमान चैतन्य आत्मा- 

” ओंका भी चेतन्य निद्रा, मुच्छादि अवस्थाओंमें प्रतीत नहीं होता, वैसे काष्ठ, छोष्ट आदिका भी चैतन्य 
प्रतीत न होगा । इसी अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्ति जन्य विशेषसे एवं रूप आदिके भावामावके कारण 
देह, इन्द्रिय और आत्माओंमें चेतनत्व समान होनेपर भी गौण प्रधान भावका विरोध नहीं हो सकता 
है । जसे मांस, दाल और मात आदिमें पाथिवत्व समान होनेपर भी प्रत्येकमें वर्तमान वे लक्ष ण्यसे 
परस्पर उपकारित्व है, वसे यहाँ भी होगा । इसीसे ( चतन्यकी अभिव्यक्ति और अनभिव्यत्तिसे ) 
विभाग ( चेतन और अचेतन ) की प्रसिद्धिमें मी विरोध नहो है । तो उस कथनसे भी किसी प्रकार 
चेतनत्व और अचेतनत्वरूप वेलक्षण्यका परिहार हो, परन्तु शुद्धि और अशुद्धिरूप वेलक्षण्यका परि- ' 
हार तो नहीं हो सकता और इसीप्रकार अन्य वेलक्षण्यका भी परिहार नहीं हो सकता, ऐसा कहते हैं- 
'तथास्वं च शब्दात्‌’ लोकमें समस्त पदाथं चेतनरूपसे प्रतीत नहीं होते, जगत्‌ चेतन उपादानवाला है 
ऐसा श्रवण होनेसे यदिः केवल श्रुतिप्रमाणके आधारपर उनमें चेतनत्वकी कल्पना की जाय, तो वह 
कल्पना श्रुतिसे ही विरुद्ध है, क्योंकि श्रृतिसे मी तथात्व ( चेळक्षण्य ) अवगत होता है । तथात्व पदसे 
प्रकृतिसे विलक्षणताको सूत्रकार कहते हैं। 'विज्ञानं चाविज्ञानं च’ ( चेतन और अचेतन ) इस 
प्रकार किसी एक विभागको अचेतनत्व श्रवण कराती हुई श्रुति चेतन ब्रह्मसे जगत्‌ विलक्षण-अचेतन 
श्रवण कराती है ॥ ४॥ 

` परन्तु अचेतनरूपसे अभिमत आकाश आदि भूत और चक्षु आदि इन्द्रियोंमें मी कहीं-कहीं 
चेतनत्व प्रतिपादक श्रुति है, जसे 'खदत्रवोत? (मृत्तिका-पृथिवी वोली) 'आपोऽब्र वच’ ( जळ बोला ) 
इस प्रकार ओर “तचेज ऐक्षत' ( उस तेजने ईक्षण किया ) 'ता आप०' ( उस जलने ईक्षण किया ) . 
पा नित्‌ सत्यादन्दी-दीपिका Pe 
शुक्त यह अचेतन जगत्‌ सुख, दुःख, मोहात्मक कारणसे उत्पन्न होना चाहिए । उनसे विलक्षण ' ' 
ब्रह्मसे नहीं, जगतमें ब्रह्मसे जलता तो प्रत्यक्ष सिद्ध है ॥ ४ ॥ क 





2 MMM ससख काना... २ 


MM 


अधि० ३ खू० ५ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ३४७ 


माना ब्रह्म जग्सुः' (बृ० ६।१।७) इति--ते ह वाचमूचुस्त्वं न उद्गायेति’ (वृ० १।३।२) इत्येव- 
मायेन्द्रियविषयेति । अत उत्तरं पठति 


अभिमानिव्यपदेशस्तु बिशपालुगतिभ्याम्‌ ॥५॥ 

पदच्छेद्‌--अमिमानिव्यपदेशः, तु, विशेषानुगतिम्याम्‌ । 

सत्रार्थ--( तु ) शब्द शङ्काकी निवृत्तिके लिए है। ( अभिमानिव्यपदेशः ) 'ते हेमे प्राणा’ 
इत्यादि श्रुतिमें “प्राणा? शब्दसे प्राण अभिमानी देवताओंका कथन है, ( विशेषानुगतिम्याम्‌ ) क्योंकि 
विशेष और अनुगति हैं । 

तुशब्द आश्ङ्कामपचुदति। न खलु 'खदबवीत्‌' इत्येवंजातीयकया श्रुत्या भूतेन्द्रियाणां 
चेतनत्वमादाङ्कनीयम्‌। यतोऽभिम्रानिव्यपदेदा पपः। सुदाद्यभिमानिन्यो वागाद्यभिमानि- 
न्यश्च चेतना देवता वदन संवदनादि षु चेतनोचितेषु व्यवद्दारेणु व्यपदिच्यन्ते, न भूतेन्द्रिय- 
मात्रम्‌। कस्मात्‌? विदोषानुगतिभ्याम्‌। विशेषो हि भोक्ठुणां भूतेन्द्रियाणां च चेतनाचेतन- 
प्रविमागळक्षणः प्रागभिहितः। सर्वचेतनतायां चासौ नोपपद्येत! अपि च कौषीतकिनः प्राण- 
संवादे करणमात्र(शज्ञाविनिवृत्तये धिष्ठातृचेतनपरिग्रहाय देवताइान्देन विशिषन्ति- एता 
ह चै देवता अहं श्रेयसे: विवदमानाः इति । “ता वा एताः सर्वा देवताः प्राणे निःश्रेयसं विदित्वा'(कोषी० 
३० २।१४) इति च। अनुगताश्च सर्वत्राभिमानिन्यशचेतना देवता मन्त्राथंवादेतिहासपुराणा- 
दिभ्योऽचगस्यन्ते | 'अग्निर्वाग्भूत्वा सुखं प्राविशत्‌' (पे० आ० २।४।२। ४) इत्येचमादिका च श्रुतिः 
करणेष्वनुआहिकां देवतामचुगतां दर्शायति । प्राणसंवाद्‌वाक्यशेषे च “ते ह पराणाः प्रजापति 
पितरमेव्योचुः' ( छा० ५।१।७ ) इति श्रेष्ठत्वनिर्घारणाय प्रजापतिगमनम्‌ + तद्वचनाच्ये के- 
इत्यादि भूतविषयक चेतनत्व श्रुति है । इन्द्रियोंक लिए भी है, जसे ति हेमे ० ( वे ये प्राण-इन्द्रिय “मैं 
श्रेष्ठ है, मैं श्रेष्ठ हे' इसप्रकार विवाद करते हुए ब्रह्माके पास गये) 'ते ह वाचमू०' (उन देवोंने वाणीसे 
कहा-तुम हमारे लिए उद्गान करो) इत्यादि इन्द्रियविषयक चेतनत्व श्रुति है । अतः उत्तर कहते हैं--- 

तु शब्द आशङ्काका निवारण करता है । 'स्दव्रवीत्‌' इसप्रकारकी श्रुतिसे भूत और इन्द्रियों 
में चेतनत्व आशङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योंकि 'खदब्रवीत्‌' यह कथन उनके अभिमानी देवता विषयक 
है । मृत्तिका (पृथिवी) आदिके अभिमानी और वाणी आदिके अभिमानी चेतन देवताओंका वाद-विवाद 
आदि चेतनोचित व्यवहारोंमें व्यपदेश है, केवळ भूत और इन्द्रिय विषयक व्यपदेश नहीं है । किससे ? 
इससे कि विशेष और अनुगति है। भोक्ताओं, भूत और इन्द्रियोंमें चेतन और अचेतन विमागरूप 
विशेष (वैलक्षण्य) पूवं (सू ४) में ही कहा भया है । समस्त जगत्को चेतन होनेपर यह चेतनाचेतन 
विमागरूप विशेष उपपन्न नहीं होगा । कौषीतकिद्याखावाले प्राण संवादमें केवळ इन्द्रियम चेतनत्वको 
आशङ्काकी निवृत्ति करनेके लिए और अधिष्ठातृचेतनको स्वीकार करनेके लिए 'एता वे०' ( ये प्रसिद्ध 
देवता “भै श्रेष्ठ हूँ' "मैं भ्रष्ठ हूँ' इस प्रकार विवाद करते हुए ) और “ता चा एताः०, ( वे ये सब 
देवता प्राणमें निःश्रे यस जानकर ) इसप्रकार [ इन्द्रिय और प्राणको ] देवता शब्दसे विशेषित करते 
हैं। अभिमानी चेतन देवता सवंत्र ( भूत और इन्द्रियादिमें ) अनुगत हैं, यह अनुगति मन्त्र, अयं- 
वाद, इतिहास, पुराण आदिसे अवगत होती है । यथा “अग्निर्वाग्भूस्वा०' ( अग्निने वाणी होकर मुखमें 
प्रवेश किया ) इत्यादि श्र ति इन्द्रियोंके अनुग्राहक ( प्रकाशक ) और इन्द्रियोमें अनुगत देवताओंकों 
दिखलाती है । और प्राणसंवादके वाक्यशेषमें ते ह प्राणाः० ° ( उन प्राणोंने पिता प्रजापतिके पास 
जाकर कहा ) इस प्रकार श्रेष्ठत्व निश्चय करनेके लिए प्रजापतिके पास जाना, और उनके वचतसे एक 
एकके उत्क्रमणे अन्वय-व्यतिरेक द्वारा प्राणमें श्रेष्ठत्वको प्रतीति, “तरमै बिं हरणम्‌ ( उसके लिए 
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कोत्क्रमणेनान्वयव्यतिरेकाभ्यां प्र।णश्चैष्ठथप्रतिपत्तिः। 'तस्मै बलिहरणम्‌? (ब्र ६।१।१३) इति 
चेवंजातीयकोऽस्मदादिष्विच व्यवहारो ऽडुगस्यक्षानो ऽभिमानिव्यपदेदां द्रढयति । “तत्तेज 
ऐक्षत' इत्यपि परस्या एव देवताया अधिष्ठाज्याः स्वविकारेष्वनुगताया इयमीक्षा व्यप- 
दिच्यत इति द्रष्टव्यम्‌ । तस्माद्विरुक्षणमेवेदं ब्रह्मणो जगत्‌ ॥५॥ 

| चिळक्षणत्वान्च न व्रह्मप्रकतिकमित्याक्षिप्ते प्रतिविधत्ते-- 


इश्यते तु ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद--दृल्यते, तु । 

संत्राथ--( दृश्यते ) किन्तु चेतनसे चेतनविलक्षण अचेतन पदार्थोंकी एवं अचेतनसे तद्विलक्षण 
चेतन पदार्थोको उत्पत्ति देखी जाती है, अतः अचेतन जगत्‌ चेतन प्रकृतिक है। ( तु ) शब्द पृव॑पक्ष- 
की व्यवृत्तिके लिए है । | 

तुशव्दः पक्ष॑व्याचतयति। यदुक्तं विळक्षणत्वाच्े दं जगद्त्रह्मप्रछतिकमिति । नायमे- 
कान्तः । इच्यते हि ढोके चेतनत्वेन प्रसिद्धेभ्यः पुरुषादिभ्यो चिरक्षणानां केशनखादीना- 
सुत्पत्तिः, अचेतनत्वेन च प्रसिद्धेभ्यो गोमयादिभ्यो बृश्चिकादीनाम्‌। नन्वचेतनान्येव पुरुपा- 
दिशरीराण्यचेतनामां केशनखादीनां कारणानि, अचेतनान्येच च वृश्चिकादिशरीराण्पचेत- 
नानां गोमयादीनां कार्याणीति, उच्यते-एवमपि किचिदचेततं चेतनस्यायतनभावसुपगच्छ- 
ति, किचिन्नत्यस्त्येव वैलक्षण्यम्‌। महांश्चायं पारिणामिकः स्वभावविप्रकपीः, पुरुषादीनां के- 
शनखादीनां च स्वरूपादिभिदात्‌। यथा गोमयादीनां वृश्चिकादीनां च, अत्यन्तसारूप्ये च 
प्रकृतिविकारभाव एव प्रली येत। अथोच्येत-अस्ति क्रश्चित्पाथिवत्वा दि स्वभावः पुरुषादीनां 
केशनखादिप्वनुचतंमानो गोमयादीनां वुश्चिकादिष्विति। ब्रह्मणोऽपि तर्हि खत्ताळक्षणः 
[ चक्षु आदि इन्द्रियों द्वारा ] बलि ले जाना ) इसभ्रकारका हम लोगोके समान जाना हुआ व्वयह्यार 
अभिमानी देवता विषयक कथनको हढ करता है। 'तरोज ऐश्षतः ( उस तेअने ईक्षण क्रिया ) यह भी 
अपने विकारोंमें अनुगत अन्य अधिष्ठातृ देवताविष:क यह ईक्षण व्यपदिष्ट है ऐसा समझना चाहिए । 
इसलिए यह जगत्‌ ब्रह्मसे विलक्षण ही है ॥५॥ 

और विलक्षण होनेसे जगत्‌ ब्रह्म उपादान कारणवाला नहीं है, ऐसा पूर्व पक्षी द्वारा अक्षेप किए 
जानेपर उत्तर देते हे-- 

'तु' शब्द पूवपक्षकी व्यावृत्ति करता है । जो यह कहा गया है कि विळक्षण होने से यह जगत्‌ 
ब्रह्मोपादानक नहीं है । यह नियम ऐकान्त ( अव्यभिचरित ) नहीं है, क्योंकि लोकमें ऐसा देखा जाता 
है कि चेतनरूपसे प्रसिद्ध पुरुपादिसे वि उक्षण-अचेवन केश नखादिकी उत्पत्ति होतो है और अचेतनछ्पसे 
प्रसिद्ध गोमय (गोत्र) आदिसे वृश्चिकादिकी उत्पत्ति होती है । परन्तु पुरुष आदिके अचेउन शरीर 
हो अचेतन केश नख आदिके कारण हैं और वृश्चिक आदिफे अचेतन शरीर ही अचेतन भीमर्थ 
आदिके कायं हैं ? कहते हुँ--इसभ्रकार मी कोई अचेतन चेतनके आश्रय भावको प्राप्त होता है और 
कोई नहीं होता, ऐसा वेलक्षण्य है ही। यह परिणामात्मक स्वमात्रका वेलक्षण्य महान्‌ है, क्योंकि 
पुरुष आदि और केश नखादिके स्वरूप आदिमें भेद है । उसीप्रकार गोमथ आदि और वृश्चिक आदिका 
` परिणामात्मक चेलक्षण्य भी महानु है और दोनोंके स्वल्पमें भी भेद ई । अत्यन्त सादृश्य होतेपर 
तो कार्यकारणमावका ही विलय हो जायगा । यदि कहो कि पुरुष आदिका कोई पाथियत्व आदि 
स्वमाव केश नख आदिमें ओर गोमय आदिका कोई पाथिवत्व आदि स्मभाव वृश्चिक आदिमे 
अनुवतंमान दै ? तो ब्रह्मका भी सत्तात्मक स्वभाव आकाशादिमें अगुयतंमान दिखाई देता है। 
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स्वभाव आकाश्ञादिष्वचुवर्तमानो इच्यते। # विलक्षणत्वेन च कारणेन ब्रह्मप्रकृतिकत्व॑ 
जगतो दूषयता किमशेषस्य ब्रह्मर्वभावस्यानचुवतनं चिलक्षणत्वमभिप्रेयत उत यस्य कस्य- 
चित्‌, अथ चेतन्यस्येति वक्तव्यम्‌ ? प्रथमे विकल्पे समस्तप्रकृतिचिकारोच्छेदप्रसङ्गः। न ह्यस- 
त्यतिशाये प्रकतिविकार इति भवति । द्वितीये चासिद्धत्वम्‌। रच्यते हि सत्तालक्षणो ब्रह्म- 
स्वभाव आकाशाबिष्वयुवतंमान इच्युक्तम्‌। तृतीये तु इष्टान्ताभावः | कि हि यच्चैतन्येना- 
नन्वितं तदत्रह्मप्रकतिकं इष्टमिति बह्मवादिन प्रत्युदाहियेत, समस्तस्य वस्तुजातस्य ब्रह्मपर 
कृतिकर्वाभ्युपगसात्‌। आगमविरोघस्तु प्रसिद्ध एव, चेतनं ब्र जगतः कारणं प्रकृति श्च 
त्यागमतात्पर्यस्य खा धितत्वात्‌। ॐ यत्तूक्तं परिनिप्पन्नत्वाद्घ्रह्मणि प्रमाणान्तराणि संभवे 
युरिति, तदपि मनोरथमाच्रम्‌ । रूपायमावादि नायमथः प्रत्यक्षस्य गोचरः, लिङ्गाद्यमावाद्च 
नानुमानादीनाम्‌ । आगममाचत्रसमधिगस्य एव त्वयमर्थो धमेवत्‌ , तथा च श्रुतिः --निपा 
` तक्केण मतिरापनेया प्रोक्तान्येनेव सुज्ञानाय प्रेष्ट' (का० १।२।९)इति । “को अद्धा वेद क इह प्रवोचत्‌? 
(इयं विसृष्टियंत आवभूव' (० सं० १।३०।६) इति चेते ऋचो सिद्धान/मपीश्वराणां दुर्वाधतां 
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विलक्षणत्व हेतुसे जगत्के ब्रह्ममकृतिकत्वमें दोप देनेवालेको अशेष ( सम्पूर्ण ब्रह्मस्वमावकी अनु- 
वृत्तिका अमाव विलक्षणत्व अभिप्रेत है, या जिस किसी अनुवृत्तिका अभाव, अथवा चेतन्यकी अनु- 
वृत्तिका अभाव अभिप्रेत है यह कहना चाहिए ? प्रथम पक्षमें तो समस्त कार्यकारणनावका उच्छेद 
हो जाएगा, क्योंकि प्रकृति और विङ्गतिमें अतिशय-वैलक्षण्य न होनेपर यह प्रकृति है यह विकार है 
ऐसा प्रकृतिविकृतिमाव हो न रहेगा। द्वितोय पक्षमें असिद्विलुप दोष है, क्योंकि पहले ऐसा कहा 
गया है कि सत्तालक्षण ब्रह्मस्वमावको आकाश झादिमें अनुवृत्ति देखी जातो है । तृतिय पक्षमें तो 
दृष्टान्तका अमाव है । जो चेतन्यसे अन्वित नहीं है वह ब्रह्म प्रकृतिक नहीं देखा जाता, ऐसा कोन-सा . 
उदाहरण ब्रह्मवादीके प्रति देंगे ? क्योंकि इस समस्त वस्तु समुदायको ब्रह्मोपादानक माना गया है। 
शास्त्रविरोब तो प्रसिद्ध ही है, क्योंकि चेतन ब्रह्म जगतका निमित्तकरण और उपादानकारण है 
यह आगमका तात्पय सिद्ध किया गया है । जो यह कहा गया है कि सिद्ध वस्तु होनेसे ब्रह्म में अन्य 
प्रमाणोंका संभव होगा । वह मी मनोरथ मात्र दै । क्योंकि ख्पादिका अमाव होनेसे यह ब्रह्म वस्तु 
प्रत्यक्ष प्रमाणका विषय नहीं है, और लिङ्ग आदिका अभाव होनेसे अनुमान आदिका विषय नहीं है। 
यह वस्तु तो धमके समान केवळ आगममात्रसे अधिगम्य है । इस विषयमे “नेषा तक्ण०'(हे प्रियतम ! 
सम्यग्शानके लिए शुष्क ताकिकसे भिन्न शास्त्रज्ञ माचायं द्वारा कही हुई यह बुद्धि, जिसे कि तू प्राप्त 
हा है, तकं द्वारा प्राप्त होने योग्य अथवा दुर होने योग्य नहीं है ) ऐसी श्रुति है । “को श्रद्धा वेद०' 
कौन साक्षात्‌ उसे जानता है और कौन उसे ठीक-ठीक समझा सकता है। यह विविध सृष्टि जिससे 


सत्यानन्दी-दीपिका र 
& 'जरत्‌ न ब्रह्मप्रकृतिकं तद्विलक्षणत्वात्‌_ इसप्रकार पहले पूव॑पक्षोने विलक्षणत्व हेतुसे 


जगत्में ब्रह्मोपादानकारणत्वका अमाव सिद्ध किया है । सिद्धान्ती--विलक्षणताका हेतु अशेष ब्रह्म 
स्वभावकी .अनुवृत्ति है,. या जिस किसी ब्रह्मके धर्मको अनुवृत्तिका अमाव अथवा चैतन्यकी अनुवत्तिका 
अभाव ? प्रथम विकल्पका समाधान स्पष्ट है । दूसरा पक्ष युक्त नहों है, क्योंकि सत्तात्मक ब्रह्मस्वमाव- 
की मनुष्य है, घट है, यह है, इसप्रकार समस्त पदार्थोमें अनुवृत्ति है। अतः अनु वृत्ति अमाव असिद्ध 
है । तृतीय पक्षमें हष्टान्तका अमाव है । क्योंकि 'शाखयोनिस्वात' ( न्र० सु० १।१।३ ) इस सुत्रमे 


ब्रह्म जगतका उपादान और निमित्तकारण कहा गया है । और यही श्रुति सिद्ध मो है, अतः ब्रह्म- 
वादीके प्रति चेतनाननुगत कोई भी पदार्थ नहीं है । इसलिए पृव॑पक्षोका अनुमान हो असिद्ध है । 
+ श्रुतिकी अपेक्षा न रखनेवाला तक शुष्क कहलाता है। श्रुतिसे तत्वका निश्चय करनेके 





"~ 
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जगत्कारणस्य दर्शयत:। स्मृतिरपि भवति-'अचिन्स्याः खछ ये भावा न तांस्तकेंग योजयेत्‌? 
इति । 'अब्यक्तोऽयमचिन्स्योऽयसचिकार्याऽयसुच्यते'( गी० २२५ ) इति च। “न मे विदुः सुरगणाः 
प्रभवं न महपेथः। अहमादिर्हि देवानां महर्षीणां च सवंशः? ( गी० १०२ ) इति चे वंजातीयका । 
यदपि श्रबणव्यतिरेकेण मननं विद्धच्छब्द एव तकमप्यादतंव्यं दर्शायतोत्युक्तम्‌। नानेन 
मिषेण शुष्कतर्कस्यात्रात्मलाथः संभवति। श्रुत्यनुणुहीत एव ह्यत्र तको ऽनुभवाङ्गत्वेनाश्ची- 
यते । &स्वप्नान्तवुद्धान्तयोरुभयोरितरेतरव्यभिचारादात्मनोऽनन्वागतस्वम्‌ , संप्रसादे च 
प्रपञ्चपरित्यागेन सदात्मना संपत्तेनिंष्प्रपच्नसदात्मत्वम्‌, प्रपञ्चस्य ब्रह्मप्रभवत्वात्काये- 
कारणानन्यत्वन्यायेन ब्रह्माव्यतिरेक इत्येचंजातीयकः। 'तर्काम्रतिष्ठानात्‌' (व्र० सू० .२।१।११) 
इति च केवलस्य तकस्य विप्रलम्भकत्वं दरायिष्यति। योऽपि चेतनक्रारण ्रवणवळेनेच 
समस्तस्य जगतर्चेतनतासुच्प्रक्षेत तस्यापि विज्ञानं चाविज्ञानं च' इति चेतनाचेतनचिभाग- 
श्रवणं चिभावनाविभावनाभ्यां चेतन्यस्य शक्यत एवं योजयितुम्‌ । परस्यैव त्विदमपि 
चिभारश्रवणं न युज्यते। कथम्‌ ! परमकारणस्य द्यत्र खमर्तजगदात्मना समतरस्थानं 
श्राव्यते--'विज्ञानं चाविज्ञानं चाभवत्‌’ | 
उत्पन्न हुई है) ये दोनों ऋचाएँ जगत्के कारण ब्रह्वामें सिद्ध योगियोंके लिए भी दुर्िज्ञेयत्व दिखलाती 
हैं। 'अचिन्त्याः खलु०' ( जो पदार्थ अचिन्त्य-जिन पदार्थोकी उत्पत्ति आदि मनुष्यसे तो क्या देव, 
ऋषि आदिको बुद्धिसे मी अगम्य है उन पदाथोका तकंते नियोजन नहीं करे ) और “अव्यक्तो०” ( यह 
अव्यक्त-इन्द्रियोंका अविषय, यह अचिन्त्य-मनक्ा अविषय और अविकाये है ) और `न मे विदुः०' 
( हे अर्जुन ! मेरी उत्तत्तिकी अर्थात्‌ विभूति सहित लीलासे प्रकट होनेको न देवता लोग जानते हैं 
और न महधिअन ही जानते हैं, क्योंकि मैं सव प्रकारसे देवताओं और मर्हाषयोंका आदि कारण 


हैँ ) इसभ्रकारकी ये स्मृतियां मो हैं । जो यह कहा गया है कि श्रवणसे भिन्न मननका विधान करती 
हुई श्रुत्ति भी तकका आदर करना चाहिए, ऐसा दिखङातो है । इस मनन विधिके बहानेसे यहाँ शुष्क 


तकका होना संमव नहों है । यहाँ श्र तिसे अनुगृहीत तकका अनुमवके सहायकल्पसे ग्रहण किया गया 
है । स्वप्नावस्था और जाग्रदवस्था इन दोनोंमें परस्पर व्यमिचार होनेसे आत्मा इनसे असंस्पृष्ट है 
और सुषुप्ति अवस्थामें प्रपःचके त्याग पूवंक सत्स्वरूपके साथ एक होकर आत्मा निष्प्रपत्च ब्रह्मस्वरूप 
हो जाता है । प्रपच्च ब्रह्मसे उत्पन्न होता है, अतः कायं कारणसे अभिन्न है, इस न्यायसे ब्रह्मते प्रपञ्च 
अभिन्न है, इसभ्रकारका तकं अङ्गीकृत होता है। और 'तर्काप्रतिष्ठानात' इस सूत्रसे भरति निरपेक्ष 
तकको अध्रमापकःप्रमाज्ञानको न उत्पन्न करनेवाला दिखलाया जायगा ! जो कोई मी ( एक देशी ) 
्रह्मको कारण प्रतिपादक ध्‌ तिके वळसे ही समस्त जगतुमें चेतनत्वको कल्पना करे उसके मतें भी 
'बिज्ञानं चाविज्ञानं च' इसप्रकार चेतन और अचेतनके विमागके श्रवणको चेतन्यकी अभिव्यक्ति और 
अनमिव्यक्तिसे ही योजना की जा सकती है । किन्तु अन्य-सांख्यके मतमें तो यह विभाग श्रवण युक्त 
नहीं है, क्योंकि 'विज्ञानं चाविज्ञानं चाभवत्‌? ( चेतन और अचेतन हुआ ) इसप्रकार श्रुति यहाँ 
परम कारणको समस्त जगद्रपसे अवस्थितिका श्रवण करातो है। जेसे वहाँ विलक्षणठासे चेतनमें 


सत्यानन्दी-दीपिका ७ 
लिए पुरुषोंमें विद्यमान असम्मावना और ती आदि दोषोंके निरासाथ स्वीकृत तक श्र्ति 


अनुगृहीत कहलाता है, अचिन्त्य पदार्थ केवल श्र्‌ तिका ही विषय होता है, इसलिए ब्रह्म मी अचित्त्य 
सिद्ध वस्तु होनेसे केवल श्र्‌ तिगम्य है । 


% एकदेशी तो चतन्यकी .अमिव्यक्ति ओर अनभिव्यक्तिसे विमागश्रू तिको योजना कर सकता है । | 


किन्नु सांख्यमतमें यह दूषण तो वज्ञलेय है, क्योंकि जगतका परमकारण प्रधानको माननेपर समस्त 
जगत्को अचेतन होनेसे चेतन और अचेतनका विमाग ही नहीं होगा । जेसे चेतन ब्रह्म अचेतन 


इ~ रे 


कर आए 


अधि० ३ स्‌० ७ | भापाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३१ 


इति । तज्ञ यथा चेतन स्याचेतनभावो नोपपद्यते, विलक्षणत्वात्‌, एवमचेतनस्यापि चेतन- 
भावो नोपपद्चते। प्रत्युक्तत्वात्तु विळक्षणत्वस्य यथाश्ुत्येव चेतनं कारणं ग्रहीतव्यं भवति ।६। 
असदिति चेन्न प्रतिपेधपात्रत्वात्‌ ।।७! 

पदच्छेद--असत्‌, इति, चेत्‌, न, प्रतिषेधमात्नत्वात्‌ । 

सून्ञाथे--(असत्‌) उत्पत्तिके पूवं यह जगत्‌ असत्‌ था (इति चेन्न) तो यह युक्त नहीं है 
(प्रतिषेधमात्रत्वात्‌) क्योंकि “असत्‌ था’ यह केवल प्रतिषेधमात्र है । 

$ यदि चेतनं शुद्ध शब्दादिहीनं च ब्रह्म तद्विपरीतस्याचेतनस्या्ुद्धस्य शब्दादि- 
मतश्च कायस्य कारणमिष्येत, असत्तहिं कार्य प्रागुत्पत्ते रिति प्रसञ्येत । अनिष्ट येतत्स- 
त्कार्यचादिनस्तवेति चेत्‌-नेष दोपः, प्रतिषेधमात्रत्वात्‌। प्रतिपेधमात्रं हीदं नास्य 
प्रतिषेधस्य प्रतिपेष्यमस्ति। न ह्ययं प्रतिषेधः प्रागुत्पत्तेः सच्चं कार्य स्य प्रतिपेद्ध/ दाक्नोति। 
कथम्‌ ? यथेव हीदानीमपीदं कार्य कारणात्मना सत्‌, एवं प्रायुत्पत्तेरपीति गम्यते । न 
हीदानीमपीदं कार्यं कारणात्मानमन्तरेण स्वतन्त्रमेवास्ति, “सव॑ तं परादादोऽन्यत्रास्मनः 
सर्व वेद” ( द्ृ० २।४।६ ) इत्यादिश्चवणात्‌। कारणात्मना तु सत्त्वं कार्यस्य प्रागुत्पत्तेर- 
चिरिष्टम्‌ । नज्नु शब्दादिहीनं ्रह्म,जगतः कारणम्‌, वाढम्‌, नतु राव्दादिमत्कार्यं कारणा- 
त्मना हीनं प्ाशुत्पत्तेरिदानीं वाऽस्ति । तेन न शाक्यते वक्तुः पाशुत्पत्ते रसत्कार्यमिति । 
विस्तरेण चेतत्कार्यंकारणानन्यत्ववादे चक्ष्यामः ॥७॥ 


अचेतनभाव उपपन्न नहीं होता, घेसे अचेतनमें चेतनमावे मी उपपन्न नहीं होता । [ अभिव्यक्ति ओर 


अनव्यक्तिसे अथवा सारूप्य और वलक्षण्यका प्रतिपादन होनेसे चेतनाचेतनके ] वलक्षण्यका परिहार 
किया जा चुका है । इसलिए श्रृतिके अनुसार ही चेतन कारणका ग्रहण करना चाहिए ॥ ६॥ 


यदि चेतन, शुद्ध, शब्दादि रहित ब्रह्म अपनेसे विपरीत अचेतन, अशुद्ध, शब्दादि युक्त जगद्रूप 
कार्यका कारण माना जाय, तो उत्पत्तिके पूवं यह कायं असत्‌ प्रसक्त होगा । इस प्रकार तुम सत्कायं- 
वादीके लिए यह अनिष्ट होगा," ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि प्रतिपेवमात्र है । यह 
केवल प्रतिषेधमात्र है, इस प्रतिषेधका कोई प्रतिषेच्य नहीं है । यह प्रतिषेध उत्पत्तिके पूवं कायकी 
सत्ताका प्रतिषेध नहीं कर सकता । किस प्रकार ? ऐसा अवगत होता है कि जिस प्रकार यह कायं 
अमी भी कारणरूपसे सत्‌ है, इस प्रकार उत्पत्तिके पूव भी था । अव भी यह कायं कारण स्वख्पके 
विना स्वतन्त्र नहीं है, क्योंकि “सर्व तं०' (समी उसे परास्त कर देते हैं जो सबको आत्मासे भिन्न 
देखता है ) इत्यादि श्रुति है । उत्पत्तिके पूवं कायंके कारणरूप होनेमें वतंमानकाळ से कोई विशेष 
नहीं है । परन्तु क्या शब्द आदि रहित ब्रह्म जगतका कारण है ? हाँ है, किन्तु शब्द आदि युक्त कायं 
कारणरूपसे रहित न उत्पत्तिके पूवं था और न अब है। इससे कायं कारणरूप होनेसे अब ऐसा नहों 
कह सकते कि उत्पत्तिके पूव कायं भसत्‌ था, कार्यकारणके अभेद वणंनके अवसर पर इसका 


विस्तारसे वर्णन करेंगे ॥ ७ ॥ 
, सत्यानन्दी-दीपिका 

जगद्रप नहीं हो सकता, वसे अचेतन प्रधानका काय-कर्ता मोक्तारूप चेतना नहीं हो सकता, अतः 
साख्यमतमें ही यह विमागश्रुति अनुपपन्न है । बेलक्षण्य होनेपर कार्यकारणमाव नहों होता, इस 
सांख्यमतका परिहार किया गया है, जंसे अचेतन गोमय आदि चेतन वृश्चिक आदिका कारण हैं ओर 
चेतन पुरुष अचेतन केश नखादिका कारण है, वेसे ही चेतन ब्रह्म समस्त जगतका कारण है ॥ ६॥ 

अः परन्तु 'असदेवेदसग्र असीत्‌' ( उत्पत्तिके पूवं यह असत्‌ था ) तव इस श्रुतिका क्या 
तात्पयं होगा ? इस श्रतिका तात्पयं जगत्की नाम रूपात्मक स्थूल अवस्थाको अपेक्षाको लेकर है 


न | 
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अपीतो तद्वरप्रसङ्गादसमञ्जसस्‌ ॥८॥ 


पदच्छेद्--अपीतौ, तद्वत्‌, प्रसङ्गात्‌, असमञ्जसम्‌ । । 

सत्राथे--(अपोतो) प्रलयकालमें (तद्वत) कार्यके समान (प्रसङ्गात्‌) कारण ब्रह्ममें भी 
अशुद्धत्वादि होने का प्रसंग आ जायगा, अतः (असमञ्जसम्‌) शुद्धत्व आदि गुणवाला ब्रह्म जगत्‌का 
उपादान हो यह अयुक्त है । | 

४४ अत्राह--यदि स्थोव्यसावयत्रत्वाचेतनत्वपरिच्छितरत्वाशुद्ध्ादिधर्मकं कार्यं | 
च्रह्कारणमस्युपणम्येत, तद्पीतो प्रलये प्रतिसंसज्यमानं कासे कारणाविभागमापद्यसा्नं | 
कारणमात्मीयेन धर्मेण दूषयेदित्यपीतो कारणस्यापि ब्रह्मणः कार्यस्पेचाशुद्धयादिरुप- 
प्रसङ्गात्‌ सर्वज्ञ घर्म जगत्कारणमित्यसमञ्जसमिदमोपनिपदं दशनम्‌ । अपि 'च सूमस्तस्य 
चिभागरयाविसागपासेः पुनरुत्पत्तौ नियमक(रणाभावाड्रोकतभोग्या दिविभागोनोत्पत्तिन 
प्राप्तोतीत्यसमञ्जसम्‌ । अपि च भोक्तृणां परेण त्रह्मणा5विभागं गतानां कर्मादिनिमित्त- 
प्रळ्येऽपि पुनरुस्पत्तावभ्युपराम्यमानयां सुक्तानामपि पुनरुत्पत्तिषसङ्ञादसमञ्जसम्‌। 
अथेदं जगदपीताचपि विभक्तमेव परेण ब्रह्मणावतिछ्ठेत, पचमप्यपीतिश्च न संभवति, 
कारणाव्यतिरिक्त च कार्य न संभवतीत्यलमञ्जसमेवेति ॥८॥ 

अत्रोच्यते 


पक्का ION TENS NSLS Ci 
यहाँ पुर्वेपक्षी कहते है--यदि ऐसा स्वीकार किया जाय कि स्थूलत्व, सावयवत्व, अचेतनत्व, 
परिच्छिन्नत्व, अशुद्धि आदि धमं विशिष्ट कार्यका 'कारण ब्रह्म है, तो प्रयकालमें लीन होता हुआ 
अर्थात्‌ कारणके साथ अविमागको प्राप्त होता हुआ कायं कारणको अपने धमते दूषित करेगा, इस 
प्रकार प्रलयमें कारण ब्रह्मामें भी कार्यके समान अशुद्धि आदि रूपका प्रसंग आ जायगा, इससे सवंज्ञ 
ब्रह्म जगतका कारण है यह औपनिषद्‌ दर्शन असंगत हो जायगा । और समस्त विमागका कारणके 
साथ अविभाग प्राप्त होनेसे पुनः उत्पत्तिमें नियमकारणका अमाव होनेसे भोक्ता भोग्य आदि विमागसे 
उत्पत्ति प्राप्त न होगी, ऐसा होना भी असंगत है। प्ररूयमें पर्रह्मके साथ अभेदको प्राप्त हुए 
भोक्ताओंकी कमं आदि निमित्तका प्रलय होनेपर पुनः उत्पत्ति स्वीकार किये जानेसे मुक्त पुरुषोंको भी 
पुनः उत्पत्ति प्रसक्त होगी, यह युक्त नहीं है । यदि जगत्‌ प्रलयमें भी परब्रह्मसे विमक्त ही अवस्थित हो 
तो ऐसा माननेसे प्रलयका ही संभव न होगा । ओर कार्यका कारणसे अभिन्नत्व संभव नहीं होगा । 
इसलिए ओपनिपद्‌ दशन असंगत ही है ॥ ८ ॥ 
इस विषयपर कहते हैं--- 





सत्यानन्दी-दीपिका 
अर्थात्‌ जगत॒की यह स्थूलावस्था उत्पत्तिके पूवं नहीं थी । जगत्की कारणावस्याको लेकर यह निषेध 
नहीं है । हे देवप्रिय ! यदि कारणरूपसे भी जगत्‌कों सत्ता न होती तो यह वर्तमान अवस्था केसे 
प्रतीत होती, अतः यह वतंमानप्रतीति कारणख्पसे कार्यकी सत्ता सिद्ध करती है । यदि असतुकी 
उत्पत्ति मानें तो असत्‌ वन्ध्यापुत्र आदिको भी उत्पत्ति होनी चाहिए ? अनः कायं 'कारणका अभेद 
कथन युक्त है और कायं उत्पत्तिके पहले कारणरूपसे सत्‌ ही है ॥ ७ ॥ 

& 'अपि च' आदिसे सूत्रकी दूसरी योजना है । 'अपि च' आदिसे सूत्रका दूसरा अर्थ दै । 
इसके अतिरिक्त यदि प्रळयमें भी कार्य कारणसे भिन्न रहेगा तो स्थितिकालके समान कायं कारणमें 
कभी लय न होगा । यदि कार्य कारणसे भिन्न है तो हतापत्ति होगी ओर प्रलय भी सिद्ध न होगा । 
इस प्रकार औपनिपदु-दर्शन असंगत है ॥ ८॥ 


oer 
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न तु इष्टान्तमावात्‌॥ ९ ॥ 


पदच्छेद- न, तु, दृन्तमावात्‌ । : 

सूत्राथं--(न तु ) पूर्वोक्त असामञ्जस्य-असंगतत्व दोष नहीं है, ( दृष्टान्तमावात्‌ ) क्योंकि 
कारणमें लीन कायं अपने कारणको दुषित नहीं करता, इस विषयमें दृष्टान्त हुँ । 

# नेवास्मदीये दराने किंचिदसामञ्जस्यमस्ति। यत्ताबदभिहितं कारणमपिगच्छः 
त्कायं कारणमात्मीयेन धमेण दूषयेदिति, तददूषणम्‌, कस्मात्‌? उष्टान्तभावात्‌। सन्ति द्वि 
इष्टान्ता यथा कारणमपिगच्छत्काय कारणमात्मीयेन घर्मेण न दूययति। तद्यथा शरावादयो 
सृत्प्रकतिका विकारा विभागावस्थायामुच्चावचमध्यप्रप्रभेदाः सन्तः पुनः प्रकतिमपिगच्छन्तो 
न ताम्रात्मीयेन धमण संखजन्ति। प्रथिवीविकारश्चतुर्विधो भूतग्रामो न पुथिवीमपीतावात्मी- 
येन धर्मण संसज्ञति। त्वस्पक्षस्यं तु न कश्चत्दष्टान्तोऽस्ति। अपीतिरेव हिन संभवेद्यदि 
कारणे कार्ये स्त्रघमेणेवावतिएठेत । अनन्यत्वेऽपि कार्यकारणयोः कार्यस्य कारणात्मत्वं नतु 
कारणस्य कार्यात्मत्वं 'आरम्मणश्चव्दादिम्यः' (ब० सू० २।१।१४) इति वक्ष्यामः। अत्यल्पं चेदसु- 
च्यते कार्यंमपीतावात्मीयेन धमेण कारणं संसजेदिति। स्थितावपि समानोऽयं प्रसङ्गः, काय 
कारणयोरनन्यत्वाभ्युपगमात्‌। इदं सव यदयमात्मा' (बृ०२।४।६), 'आत्मेवेदं सवम! (छा०७।२५ 

।२), “ब्र्मवेद्मश्ृतं पुरस्तात्‌’ (सु० २।२।११),'सव॑ खल्विदं ब्रह्म’ (छा०३।१।४।१) इत्येवमादामिहि- 
श्रुतिमिरविरोषेण त्रिष्वपि काळेु कार्यस्य कारणानन्यत्वं श्राव्यते । तत्र यः परिहारः काये- 


हमारे दशंनमें किश्चिद्‌ भी अनौचित्य नहीं है । जो यह कहा गया है कि कारणमें लीन होता 
हुआ कार्य कारणको अपने घमंसे दूषित करेगा, वह दूषण नहीं है, किससे ? इससे कि इस विषयमें दृष्टान्त 
हैं। जैसे कारणमें लीन होता हुआ कायं कारणको अपने घमंसे दूषित नहीं करता, इस विषयमें दृष्टान्त 
हैं जसे कि मृत्तिकोपादानक सिकोरा आदि विकार विमाग अवस्थामें छोटे, बड़े, मंझले आकारके 
होकर पुनः प्रकृतिमें लय होते हुए उसको अपने घमंसे संसृष्ट नहीं करते । आभूषण आदि सुवणंके 
. विकार आदि लय होते हुए सुवणंको अपने धमंसे सम्बन्धित नहीं करते । इसीप्रकार चार प्रकारका 
पृथिवीका विकार प्राणी समुह ळय होता हुआ पृथिवीको अपने घमंसे संसृष्ट नहों करता । परन्तु तुम्हारे 
पक्षमें तो कोई दृष्टान्त नहीं है ।. यदि कारणमें कायं अपने घमंसे ही रहेगा तो प्रलयका ही संमव न 
होगा । कायं कारणका अनन्यत्व ( अभेद ) होनेपर भी कायं कारणात्मक है किन्तु कारण कार्यात्मक 
नहीं है, ऐसा 'आरम्भणशब्दादिभ्यः' इस सून्रमें कहेंगे । यह बहुत अल्प कहा गया कि प्रलयमें कायं 
कारणको अपने घमोसि संसृष्ट करता है, स्थिति कालमें मो यह प्रसंग समान-तुल्य ही है। क्योंकि 
कायं और कारणका अनन्यत्व स्वीकार किया है। 'इदं सव॑०?! ( यह जो कुछ मी है वह सब आत्मा 
ही है ) 'आत्मेवेदं सबम्‌' ( यह सब आत्मा ही है ) 'ब्रह्मेवेदम०' ( यह अमृत ब्रह्म ही आगे है ) 
“सव खल्विदं ब्रह्मः ( निःसन्देह यह सब ब्रह्म ही है ) इत्यादि श्रुतियों द्वारा. तीनों कालमें समान- 
खूपसे कायंका कारणसे अभेद कहा गया है । उसमें कायं ओर उसके धर्मोका अविद्यासे अध्यारोपित 
होनेसे उनसे कारण संसृष्ट नहीं होता, इसप्रकार कार्यकालमें जो परिहार है वह प्रल्यमें मी समान 
ह सत्यानन्दी-दीपिका 
& जैसे प्रलयमें कार्यके धमं नहीं रहते, वैसे कारणके भी नहीं रहने चाहिए, क्योंकि कायं 
और कारणका अनन्यत्व है? यद्यपि कायं ओर कारण अभिन्न हैं, तो मी इतना भेद है र | कायं 
कारणात्मक है किन्तु कारण कार्यात्मक नहीं है । 
25 “सत्यपि भेदापगमे नाथ तवाहं न मामकोनस्स्वस्‌ । सामुद्रो हि तरङ्ग कचन समुद्र न तारङ्ग (षट्पदी) 
४५ «रुचकादयइच सुवर्शाविकारा अपीतौ न सुवणंमात्मीयेन धमर संसृजरित 
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स्य तद्धर्माणां चाविद्याध्यारोपितत्वान्न तेः कारणं संस्टज्यत इति, अपीताचपि स समान्नः। 
अस्ति चायमपरो दष्टान्नो यथा स्वयं प्रसारितया मायया मायावी जिष्वपि कालेषु न संस्पू- ` 
श्यते; अवस्तुत्वात्‌, एवं परमात्मापि संसारमायया न संस्पृरयत इति। यथा च स्वप्नरगेकः 
स्वप्नद्शनमायया न संस्पृश्य इति । प्रयोधसंप्रसादयोरनन्वागतत्वात्‌। पएवमचस्थात्रयसा- 
क्येको ऽव्यमिचारयंवस्थात्रयेण व्यमिचारिणा न संस्पृइ्यते। मायामात्रं ह्येतद्यत्परमात्मनोऽ- 
चस्थात्रयात्मनावभासानं रजवा इव सर्पादिभावेनेति । अत्रोक्तं येदान्तार्थसंप्रदायविद्भिरा- 
चायैँः-'अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रबुध्यते । अजमनिद्रसस्त्रभमद्वेतं इध्यते तदा’ (गौड० कारि० 
१।१६)इति। तत्र यदुक्तमपीतौ कारणस्यापि कार्यस्येव स्थोव्यादिदोषप्रसङ्ग इत्येतदयुक्तम्‌। 
यत्पुनरेतदुक्तम-सम स्तस्य विमागस्याविभागप्रासे पुनरबिभागेनोत्पत्तो नियमकारणं नोपप- 
द्यत इति, अयमप्यदोषः, इषान्तभावादेव। यथा हि सुघु्तिसमाभ्यादाचपि सत्यां स्वाभावि- 
क्याम्विभागप्राप्तो मिथ्याज्ञानस्यानपोदिततवात्पूर्वंचत्पुनः प्रबोधे विभागो भवति, एवमिद्दा- 
चि अविष्यति। श्रतिश्वात्र भवति-'इमाः सर्वाः प्रज्ञाः सति संपद्य न विदुः सति संपयामह इति, त. 
इह च्याघ्रो वा सिंहो वा बको वा वराहो वा कीटो वा पतङ्गो वा दंशो वा मशको वा यद्यद्भवन्ति तदा 
सबन्ति’ ( छा० ६।९।२,३ ) इति। यथा हाविभागे 5पि परमात्मनि मिथ्याज्ञानप्रति बद्घो विभाग- 


है । यह दूसरा दृष्टान्त है--जेसे अपनी_फैलाई हुई मायासे तीनों कालमें भी स्वयं मायावी संसृष्ट नहीं 
होता, क्योंकि वह माया अवस्तु-मिथ्या है । वैसे ही परमात्मा भी संसारमायासे संसृष्ट नहीं होता, जसे 
एक स्वप्नद्रष्टा स्वप्नदशंन मायासे सम्बधित नहीं होता, क्योंकि जाग्रत्‌ और सुषुप्तिमें वह स्वप्नदशंन 
मायासे सम्वन्धित नहीं है, वसे ही जाग्रत्‌ आदि तीनों अवस्थाओंका साक्षी, एक और अव्यभिचारी 
( तीनोमें समानरूपसे स्थित ) वह तीनों व्यभिचारी अवस्थाओंसे संसृष्ट नहीं होता । जसे रज्जुकी 
सर्पादिइपसे प्रतीति मिथ्या है, वसे परमात्माकी तीनों ( उत्पत्ति, स्थिति, लय ) अवस्थाओंके रूपमें 
प्रतीति मिथ्या है । इस विषयमें वेदान्त संप्रदायको जाननेवाले गौड़पाद आचायंने कहा है--'अनादि 
मायया०' ( जव अनादि मायासे सोया हुआ जीव [ तत्त्वमसि आदि महावाक्यों द्वारा ] जागता दै 
अर्थात्‌ तत्त्वज्ञान लाम करता है तब उसे अज, अनिद्र ओर स्वप्नरहित अद्वंत आत्मतत्त्वका बोध प्राप्त , 


होता है ) और जो यह कहा है कि प्रलयमें कायके सदृश कारणमें मी स्थूऊत्वादि दोषोंका प्रसंग होगा, 
यह अयुक्त है । पुनः जो यह कहा .गया है कि प्रलयमे समस्त विमागका कारणके साथ अविमाग प्राप्त 
होनेपर पुनः विमाग पूवंक उत्पत्तिमें नियम-कारण उपपन्न नहीं होता, यह भी दोष नहीं है, क्योंकि 
इस विषयमें दृष्टान्त ही है । जसे सुषुप्ति, समाधि आदिमें भी स्वाभाविक अविमाग-अपृथकत्व प्राप्त 
होनेपर भी मिथ्याज्ञान निवृत्त न होनेके कारण प्रबोघ-जाग्रत्‌ होनेपर पुनः पूवंके समान विभाग होता 
ही है, वसे यहाँ मो प्रल्यानन्तर सृष्टिकालमें भी पूवंसृष्टिके समान ही विभाग होगा । इस विषयमें 
श्रुति भी है--'इमाः सर्वाः प्रजाः०' ( सुषुप्तिमें यह सम्पूर्ण प्रजा सत्-ब्रह्मको प्राप्त होकर यह 
नहीं जानती कि हम सतको प्राप्त हो गा यहाँ सि पूर्व प्रवोध समयमें व्याघ्र, सिंह, भेड़िया 
शूकर, कीट पतंग, डांस अथवा मच्छर जो जो मी होते हैं जागने पर वे ही पुनः होते हैं ) जसे 
स्थिति कालमें परमात्मामें अविभाग होनेपर मी मिथ्याज्ञानसे प्रतिबद्ध विभाग व्यवहार स्वप्तके समान 
अव्याहृत-अवाधित स्थित देखनेमें आता है, बसे प्रलयभे भी मिथ्याज्ञाने प्रतिवद्ध ( सम्बद्ध ) विभाग 





सत्यरनन्दी-दीपिका 
बस घट मृत्तिकात्मक है, परन्तु मृत्तिका घटात्मक नहीं, यदि मानें तो पुनः मृत्तिका श्राव आदि 
कायंरूपमें नहीं हो सकेगी । इससे कायं अपने घमं सहित कारणमें छीन होता है, किन्तु कारण अपने 


धर्मों सहित अवस्थित रहता है। क्योंकि कायं कारणमें कल्पित होमैसें कारण सत्तासे 
ता तीं क्‌ हो उसकी सत्ता | 





न 
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व्यवहारः स्वप्नवदव्याहतः स्थितो दश्यते, एवमपीतावपि मिथ्याज्ञानप्रतिबद्धेव विभाग- 
शक्तिरचुमास्यते । एतेन मुक्तानां पुनरुत्पत्तिप्रसङ्घ: प्रत्युक्तः, सम्यग्क्ञानेन मिथ्याज्ञानस्या- 
पोदितत्वात्‌ । यः पुनरयमन्ते५परो विकल्प उत्प्रेक्षितो$्थेदं जगदपीतावपि विभक्तमेव 
परेण ब्रह्मणावतिष्ठेतेति, सो5प्यनभ्युपगमादेव प्रतिषिद्धः । तस्मात्समश्चसमिदमौप- 
निषदं दशनम्‌ ॥९॥ 

| स्वपक्षदोषाच्च ॥ १०॥ 

पदच्छेद्‌--स्वपक्षदोपात्‌ , च । 

सूच्ाथ--सांर्धने जो दोप कहे हैं, वे सांख्यमतमें भी हँ । अतः दोष और उसका परिहार 
दोनोके मतमें समान हैं । 

# स्वपक्षे चेते प्रतिवादिनः साधारणा दोषा: प्रादुःष्युः । कथमिति ? उच्यते-यत्ताव- 
दभिहितम्‌-विळक्षणत्वान्ने दं जगद्त्रह्मप्रकतिकमिति, -प्रधानप्रतिकतायामपि समानमे- 
तत्‌ , इाव्दादिहीनात्प्रधानाच्छच्दादिमतो जगत उत्पत्त्यभ्युपगमात्‌। अतपच च विळक्षण- 
कार्यात्पत्त्यभ्युपगमात्खमानः प्राशुस्पत्तेरसत्कार्यवाद्‌प्रसङ्ग। तथाऽपीतौ कार्यस्य कारणा- 
चिभागाभ्युपगमात्तद्वत्प्रसङ्गोऽपि खमानः। तथा सुदितसवेविशोपेषु विकारेष्वपीतावचिभा- 
गात्मतां गतेष्विदमस्य पुरषस्योपादानमिदमस्येति प्राक्प्रयात्प्रतिपुरुषं ये नियता भेदाः, 
न ते तथेव पुनरुत्पत्ती नियन्तुं शक्यन्ते, कारणामावात्‌। विनेव कारणेन नियमे 5 भ्युपगम्य- 
माने कारणाभावसाम्यान्मुक्तानामपि पुनर्वन्धप्र सङ्ग। अथ केचिद्भो दा अपीतावविभागमा- 


शक्तिका अनुमान होगा । इससे गुक्तंपुरुषोंकी पुनरुत्पत्तिके प्रसंगका मी निराकारण हुआ, क्योंकि 
सम्यरज्ञानसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति हो जाती है। और अन्तमें जो दसरे विकल्पकी पुनः कल्पना की है 
कि यह जगत्‌ प्रलयमें भी परब्रह्मके साथ विभक्त ही रहेगा, इसका भो स्वीकार न करनेसे प्रतिषेष 
हुआ समझना चाहिए । इससे यह ओपनिषद्‌ दशन संगत है ॥ ९॥ 

प्रतिवादीके अपने पक्षमें मी ये. साधारण दोप प्रादुभूत होंगे । यह कैसे ? कहते हैं--जो यह 
कहा गया है कि विलक्षण होनेके कारण यह जगत्‌ ब्रह्मोपादानक नहीं है, वह तो प्रधानको जगत्के 
प्रति उपादानकारण माननेपर भी समान है, क्योंकि सांख्य शब्दादिरहित प्रधानसे शब्दादि युक्त 
जगतूकी उत्पत्ति मानते हैं। इससे-विलक्षणकारणसे विलक्षणकायंकी उत्पत्ति माननेसे उत्पत्तिके पूव 
असत्‌ कायंवाद प्रसंग समान है। उसी प्रकार प्रलयमे कार्यका कारणके साथ अविमाग स्वीकार 
करनेसे कायंके धर्मोते कारणका संस्पृष्ट होना समान है अर्थात्‌ कार्यके स्थूलत्व आदि घर्मोसे कारण 
प्रधानमें भी स्थूलत्व आदि प्रसंग होगा । एवं जिन विकारोंके जाति आदि सब विशेष नष्ट हो गये हैं, 
प्रलयमें कारणके साथ अभेदको प्राप्त होनेपर प्रलयके पूव प्रत्येक पुरुषके प्रति यह इस पुरुषका 
उपादान है यह इस पुरुषका, इस प्रकार जो निथत भेद थे उनका उसी प्रकार पुनरुत्पत्तिमें नियमन 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि ऐसा नियमन करनेमें कोई कारण नहीं है। यदि क बिना ही 
नियमन रे तो कारणाभावके समान होनेसे मुक्तात्माओंको मो पुनः संसार प्रसंग हो जायगा । 
ऐसा यद कह कि ps विशेष अविमागको प्राप्त होते हैं और कुछ नहीं होते, तो जो 


सत्यानन्दी-दीपिका ho क 
® बद्ध और मुक्तोंकी व्यवस्था करनेके लिए यदि कहो कि प्रलयमें बद्धपुर्षाके कम आदि लीन 


नहीं होते, इससे वे पुनः उत्पन्न होते हैं और मुक्तपुरुषोंके कमं आदि लीन हो जाते हैं, इससे ये 
पुनः उत्पन्न नहीं होते, यह ठोक है, परन्तु जो भेद प्रलयमें प्रधाने मिन्न रहते हैं वे प्रधानके काय 

सिद्ध नहीं होंगे, इत्यादि दोष भी हैं। ये दोष दोनों पक्षोमें समान हैं, इनके स्वीकार किये विना उक्त ६ 
व्यवस्था उपपन्न नहों होगी ॥१०॥ 


२ 
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पद्यन्ते केचिन्नेति चेत्‌-ये नापद्यन्ते तेषां प्रधानकार्यत्वं न प्राप्नोतीत्येचमेत दोषाः 
साधारणत्वाज्नान्यतरस्मिन्पक्षे चोद्यितव्या भवन्तीत्यदोषतामेवैषां द्रढयति, अवस्या- 
श्रयितव्यत्वात्‌ ॥१०॥ 
तर्काप्रतिष्ठानादप्यन्यथानुमेयसिति चेदे्रसप्यविसोक्षप्रसङ्गः ॥११॥ 
पदच्छेद्‌-तर्काप्रष्ठानात्‌ , अपि, अन्यथा, अनुमेयम्‌ , इति, चेत्‌, एवम्‌, अपि, अविमोक्ष प्रसंग: । 
सृखाथे- (तर्काप्रतिष्ठानादपि) केवळ तककी प्रतिष्ठा न होनेसे ब्रह्मामें वेदान्तवाक्य समन्वयका 
कोई विरोध नहीं है, किसी तके अप्रतिष्ठित होनेपर भी ( अन्यथा ) अन्य प्रकारसे अर्थात्‌ प्रतिष्ठित 
तकसे ( अनुमेयम्‌ ) वेदान्त समन्वय विरोधका अनुमान करना चाहिए, ( इति चेत्‌ ) ऐसा कहो, तो 
( एवमपि ) कुछ तकोंके प्रतिष्ठित होनेपर भी ( अविमोक्षप्रसङ्ग: ) प्रकृतविषयमें तकं अप्रतिष्ठितत्व 


दोषसे मुक्त नहों हो सकता । अथवा कपिल, कणादादिके परस्प्र विरुद्ध तकेसि तत्त्वनिर्णय ही नहीं . 
हो सकता, इससे संसारसे कमी मोक्ष नहों हो सकेगा । 


कै इतश्च नागमगम्येऽथ केवलेन तकण प्रत्यवस्थातब्यम्‌? यस्माक्निरागमाः 
पुरुषोत्प्रेक्षामातनिवन्धनास्तर्का अप्रतिष्ठिता अवन्ति, उत्प्रेक्षाया निग्ङ्कशत्वात्‌। तथा 
हि केश्चिदभियुक्तेयत्नेनोत्रेक्षितास्तर्का अभियुक्ततररन्यैराभास्यमाना इद्यन्ते । 
तेरप्युत्प्रेक्षिताः सन्तस्ततोऽन्यैराभास्यन्त इति न प्रतिष्ठितत्वं तर्काणां शक्य- 
माथयितुम्‌ , पुरुषमतिचैरूप्यात्‌। अथ कस्यचित्रखिद्धमाहात्यस्य कपिलस्य चान्यस्य 
वा संमतस्तकः प्रतिष्ठित इत्याश्रीयेत, पचमप्यप्रतिष्टितत्वमेच, प्रसिद्धमाहात्म्याचु- 
मतानामापि तीथेकराणां कपिलकणसुकप्रशृतीनां परण्णरविप्रतिपत्तिदर्शनात्‌। अथो- 
च्येतान्यया वयमचुमास्यामहे यथा नाप्रतिष्ठादोषो भविष्यति । नहि प्रतिष्टितस्तर्क 
एव नास्तीति शक्यते वक्तैम । एत्तदपि हि तर्काणामप्रतिष्ितत्वै तर्कणेव प्रतिः 
छाप्यते, केषांचित्तर्काणामप्रतिप्ठितत्वदर्शनेनान्येषामपि नज्ञातीयकाना तर्काणाम- 
अविमागको प्राप्त नहीं होते वे प्रधानके काये नहों होंगे । इस प्रकार ये दोष दोनों पक्षोमें साधारण 
होनेसे एक पक्षमें आक्षेपके योग्य नहीं हो सकते, यह बात तो इन दोषोंको अदोषताको दृढ करती है, 

“ये दोष अवश्य स्वीकार करने योग्य हैं ॥ १० ॥ 

और इस हेतुसे मी आगम गम्य अर्थमे वेद निरपेक्ष तकसे विरोध करना उचित नहीं है, 
क्योंकि आगम निरपेक्ष और केवल पुरुष कल्पना मुलक तर्क प्रतिष्ठित नहीं होते, कारण कि कल्पना 
निरंकुश होती है । जंसे कुछ विद्वानोसे यत्न पूवक कल्पित तकं अन्य विशेष विद्वानों द्वारा आमास-से 
दिखाये जाते हैं, उनसे मी कल्पित हुए तक उनसे अन्य विशिष्ट विद्वानोंद्वारा आभास-से किये जाते 
हैं, इस कारण तकोंकी प्रतिष्ठा कदापि ग्रहण नहं की जा सकती, क्योंकि पुरुषोंको बुद्धि विलक्षण है । 
यदि ऐसा स्वीकार करो कि किसी प्रसिद्ध माहात्म्यवाले कपिल अथवा किसी अन्य सम्मत तक प्रतिष्ठित 
हो तो वह भी पूर्वोक्त दोपसे अप्रतिष्ठित ही है । कारण कि जिनका माहात्म्य प्रसिद्ध समझा गया दै 


ऐसे शास्त्र प्रणेता कपिल, कणाद आदिमें भी परस्पर विरोध देखनेमें आता है । यदि ऐसा कहा जाय, 


जसे अप्रतिष्ठा दोप न आवे इस प्रकार दूसरी रीतिसे हम अनुमान करेंगे । प्रतिष्ठित तकं ही नहीं है, 
ऐसा नहीं कहा जा सकता. यह तर्कोका अप्रतिष्ठितत्व भी तासे ही प्रतिष्ठापित किया जाता है। कुछ 


के अततम “दीपिका 
# वेद निरपेक्ष तकमें अप्रति दोषकी संमावना होनेसे निर्दोष वेदान्त-समन्वयका बाघ 
नहीं हो सकता । यदि कपिलके माहात्म्यको सुनकर उनके तकंसे सिद्ध प्रधानवादको माना जाय, तो 


| कणाद आदिके माहात्म्यको सुनकर उनके तकंते सिद्ध परमाणुवाद आदिको क्यों न माना जाय! 
| इसलिए परस्पर विरुद्ध होनेसे तकं अप्रतिष्ठित ही है । 





नि 
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प्रतिष्ठितत्वकल्पनात्‌। सर्वेतर्काप्रतिष्ठायांच लोकव्यवहारोच्छेदप्रसङ्ग:। अतीतवतमाना- 
ध्वसाम्येन छानागते5प्य ध्वनि सुखदुःखप्रापिपरिहाराय प्रवर्तमानो लोको इच्यते। श्रत्य- 
शविप्रतिपत्तौ चार्थाभासनिराकरणेन सम्यगर्थनिर्धारणं तकंणैव वाक्यदृत्तिनिरूपणरूपेण 
क्रियते। मनुरपि चैवं मनन्‍्यते-- प्रत्यक्षमजुसानं च शाखं च विविधागमम्‌। त्रयं सुविदितं कार्य धम- 
झुद्धिममीप्सता ॥' इति । आप धर्मोपदेशं च वेदशाखाविरोधिना । यस्तकंणानुसंघत्ते स धमं वेद नेतरः ।' 
(१२।१०५,१०६) इति च बचन । & अयमेच तकस्यालङ्कारो यदप्रतिष्ठितत्वं नाम । एवं 
हि सावद्यतकपर्त्यागेन निरवद्यस्तकः प्रतिपत्तव्यो भवति । नहि पूर्वजो मूढ आसीदित्या- 
त्मनापि सूढेन भवितव्यमिति.किंचिदस्ति प्रमाणम्‌। तस्मान्न तर्काप्रतिष्ठानं दोप इति चेत्‌- 
एवमप्यविमोक्षप्रसङ्ग । यद्यपि कचिद्विपये तकॅस्य प्रतिछितत्वसुपलक्ष्यते, तथापि प्रकृते 
ताचद्विपये प्रसज्यत एवाप्रतिछितत्वदोषाद निर्माक्षस्तक स्य, न हीदमतिंगम्मीरं भावयाथा- 
त्म्यं मुक्तिनिवन्धनमागममन्तरेणोत्मेक्षितुमपि शक्यम्‌। रूपाद्यभावाद्धि नायमथः प्रत्यक्ष- 
गोचरः, लिङ्गायभावाच नानुमानादौनामिति चावोचाम। अपि च सम्यरज्ञानान्मोक्ष इति 
सर्वेषां मोक्ष वादिनामभ्युपगमः | तञ्चसम्यर्क्ञानमे करूपम्‌, चस्तुतन्त्रत्वात्‌। एकरूपेण हाव- 
स्थितो यों ऽथः ख परमार्थः । लोके तद्विषय ज्ञानं सम्यरश्ञानमित्युच्यते-यथाझिरुष्ण इति। 

_ तकोमिं अप्रतिष्ठितत्वके दर्शनसे उसके समान जातीय अन्य तकॉमें मी अप्रतिष्ठित ह नेकी कल्पना की 
जातो है और सव तकोंके अप्रतिछित होनेपर तो लोकव्यवहारका उच्छेद प्रसङ्ग हो जायगा, क्योंकि भूत ल 
_ आर वतमान विषयके साहद्यसे भविष्यत्‌ विषयपें मी सुख प्राप्ति और दुःख परिहारके लिए प्रवृत्त होते 
हुए लोग देखे जाते हैं । श्रृत्यथमें विरोध हो, तो अर्थामासका निराकरण पूर्वक ययाथ अर्थका निर्णय 
वाक्यवृत्ति निरूपणरूप तकसे किया जाता है । 'प्रत्यक्षमचुमानं च०' ( धर्मको शुद्धि-घमंका अघमंसे भेद 
जाननेकी इच्छा करनेवाले पुरुषको प्रत्यक्ष, अनुमान (तक) ओर विविध वेदानुकूल शास्त्र, इन तीनों द्वारा 
धमंको जानना चाहिए) और “आप ०' (ऋषि प्रणीत घर्मोपदेशका वेद ओर शास्त्र अविरुद्ध कंसे जो 
अनुसंधान करता है वह धर्मको जानता है दुसरा नहों) ऐसा कहते हुए मनु मो इस प्रकारके कुछ तकोंको 
मानते हैं। अप्रतिष्टित होना ही तो तकंका अलङ्घार है । इस प्रकार दोष युक्त तकका परित्याग कर दोष 
रहित तकं स्वीकार करने योग्य है । पूवंज मूढ था, इधसे अपनेको मी मूढ होना चाहिए, इसमें कोई 
प्रमाण नहीं है । इसलिये यदि ऐसा कहो कि तककी अप्रतिष्ठा दोष नहीं है, तो ऐसा माननेपर मी तक 
दोष मुक्त नहीं हो सकता, यद्यपि किसी एक तिषयमें तकंकी प्रतिष्ठा उपलक्षित होती है, तो मी प्रकृत 
विषयमे अप्रतिष्ठितत्व दोषसे तकंमें अविमोक्ष ( मुक्त न .होना ) दोष तो प्रसक्त ही है । इस अति- 
गम्भीर ( वेद भिन्न प्रमाणागम्य ) मुक्तिके हेतु जगतूके कारण ब्रह्मके अद्वितीयत्वका निश्चय शास्त्रके 
विना केवल कल्पनासे नहीं हो सकता, क्योंकि रूपादि रहित होनेसे यह पदाथ प्रत्यक्ष प्रमाणका 
विषय नहीं है और रिङ्ग आदिके अभाव होनेसे अनुमान आदिका विषय नहीं है, ऐसा हम कह 
चुके हैं । और सब मोक्ष वादियोंका यह सिद्धान्त है कि सम्यग्ञानसे ही मोक्ष होता है। ओर 
वह्‌ सम्यरज्ञान एकरूप है, क्योंकि वस्तुके अधीन है। सदा एकरूपसे रहनेवालाजो पदार्थ वह्‌ 
यथाथं है । लोकमें तत्‌ विषयक ज्ञान सम्यरज्ञान है ऐसा कहा जाता है, जैसे अग्नि उष्ण है । मोक्षके 


१ सत्यानन्दी-दीपिका > 
७ यदि सव तकोंको प्रतिष्ठा हो जाय तो पूर्वपक्ष ही सिद्ध नही होगा, और पूव॑पक्षके तके, 
समान सिद्धान्त तकंकी भी प्रतिष्ठा सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि आखिर वह मो तो तक है। इसलिये 
तकके लिए अप्रतिष्ठा दोष नहीं है । सिद्धान्ती ऐसा मानने पर मी तक दोष मुक्त नहों हो सकता, 
कारणकि हमें सवदा तकंको दोष युक्त कहनेका व्यसन नहीं है, किन्तु ब्रह्मका उपादानकारण 


उल जक फि 
३५८ प्रह्मखून्न-शाङ्करसाष्य [ अ० २ पा० १ 


तत्रैवं सति सम्यरज्ञाने पुरुषाणां विप्रतिपत्तिरनुपपन्ना । # तर्कज्ञानानां त्वन्योन्यविरो घा- 
प्रसिद्धा विप्रतिपत्तिः। यद्धि केनचित्तार्किकेणेदमेव सम्यग्क्ञानमिति प्रतिपादितं तदपरेण 
व्युत्थाप्यते, तेनापि प्रतिष्ठापितं ततोऽपरेण व्युत्थाप्यत इति प्रसिद्धं लोके, कथमेकरूपान्- 
चस्थितविषयं तर्कश्रभवं सम्यग्ज्ञानं भवेत्‌ ? नच प्रधानवादी तकंविदासुत्तम इति सर्चैंस्ता- 
किंकेः परिगृद्दीतो येन तदीयं मतं सस्यग्क्षानमिति प्रतिपद्येमहि । नच शक्यन्तेऽतीतानागः 
तवतंमानास्तार्किका एकस्मिन्देरो काले च समाहतु येन तन्मतिरेकरूपेकाथविषया 
सस्यडब्रतिरि ति स्यात्‌ । वेदस्य तु नित्यत्वे विज्ञानोत्पत्तिहेतुत्ये च सति व्यवस्थितार्थ- 
बिषयत्वोपपत्तेः, तज्ञनितस्य ज्ञानस्य सम्यकस्वमतोतानागतवतमानेः स्वैरपि तार्किकेर- 
पह्रोतुमशक्यम्‌। अतः सिद्धमस्यैवौपनिषदस्य ज्ञानस्य सम्यग्ज्ञानत्वम्‌ । अतोऽन्यन्न 
सम्यरश्ञानत्वानुपपत्तः संसाराविमोक्ष एव प्रसज्येत । अत आगमवरेनागमाचुसारित- . 
कंचशेन च चेतनं त्र जगतः कारणं प्रकतिदचेति स्थितम्‌ ॥ ११ ॥ 
( ४ शिष्टापरिग्रद्ाधिकरणम्‌ सू० १९ ) 
एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि व्याख्याता; ॥ १२ ॥ 
पदच्छेद--एतेन, शिष्टापरिग्रहाः, अपि, व्याख्याताः । | 
सून्ना्थ---( एतेन ) देवळ आदि शिष्टोंसे किसी अंशमें गृहीत प्रधान कारणवादके निराकरणसे 
(दिष्टापरिग्रहा अपि) शिष्टोसे किसी मी अंशमें अपरिगृहीत अणु आदि कारणवाद भी (व्याख्याताः) 
निराकृत हुए समझने चाहिए । 


साधन सम्यरज्ञानके एक होनेपर यथार्थ ज्ञानके विषयमें पुरुषोंकी विप्रतिपत्ति-विरोध अनुपपन्न है । 
तक ज्ञानोंमें तो परस्पर विरोध होनेसे विप्रतिपत्ति प्रसिद्ध है । ओर यह भी लोकें प्रसिद्ध है कि किसी 
एक तार्किकद्वारा तकसे यह सम्यन्ज्ञान है, ऐसा प्रतिपादित है, उसका अन्यद्वारा खण्डन किया 
जाता हे । ओर दूसरे ताक़िकद्वारा तके स्थापित सम्यस्ज्ञान भो उससे अन्य तार्किक द्वारा खण्डन 
किया जाता है । एकरूपसे अनवस्थित विषयक तकसे उत्पन्न ज्ञान सम्यग्ज्ञान कैसे हो सकता है? 
प्रधानवादी सांख्य तक वेत्ताओंमें उत्तम है ऐवा सव ताङिकोने स्वीकार तो नहीं किया है जिससे हम 
उसके मतको सम्यग्ज्ञान मान सकें । अतीत-भूत, मविष्यव्‌ और वर्तमान तार्किक एक देश और एक 
कालमें एकत्रित नहीं किये जा सकते, जिससे कि उनकी मति एकरूप और एकार्थ विषयक होकर 
सम्यऱज्ञान हो। वेद तो नित्य और ज्ञानकी उत्पत्तिका हेतु होनेसे व्यवस्थित अथे विषयक हो 
सकता है । उससे उत्पन्न ज्ञानके यथाथत्वका भूत, भविष्यत्‌ और वतंमानके समी ताकिकों द्वारा निषेध 
नहीं किया जा सकता, अतः यह सिद्ध हुआ कि उपनिषद्गम्यज्ञान ही सम्यग्ज्ञान है । इसलिए उससे 
भिन्न ज्ञान सम्यग्ज्ञान नहीं हो सकता, अत: उससे संसारसे मुक्ति नहीं हो सकेगी । इससे यह सिद्ध 
हुआ कि आगमके बलसे और आगम अनुकूल तकके बलसे चेतन ब्रह्म जगतका निमित्तकारण और 


उपादानकारण है ॥ ११ ॥ 

| सत्यानन्दी-दीपिका 
नहीं है, जड़ प्रधान जगतूका कारण है, ऐसा तकं अप्रतिष्ठित और दोष. युक्त है । जगतका कारण भूत 
ब्रह्म तो वेदसे भिन्न प्रत्यक्षादि प्रमाणोंका विषय ही नहीं है, अतः वहाँ तकंका अवकाश ही नहीं है। 


“यस्नेनाचुमितोऽप्यथः कुशलैरनुमातृभिः । अभियुक्ततरैरन्यैरन्ययैवोपपांद्यते ॥' ( भामती ) 

(अनुमान करनेवाले कुशल पुरुषोंसे यत्नपूवंक जो अथे अनुमान द्वारा सिद्ध किया गया है, उसे भी 

| अन्य अधिक बुद्धिवाले अन्यथा कर देते हैं) इसलिए तकंसे उत्पन्न ज्ञान परस्पर विरुद्ध होनेसे 
. सम्यञ्ञान नहीं हो सकता । यथाथंज्ञानमें तो कोई विरोध नहीं होता, कारण कि वह यथार्थ वस्तु 











अधि० ४ सू० १२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोषिकासहित ३५९. 


कै वैदिकस्य दर्शनस्य प्रत्यासन्नत्वाद्शुरुतरतर्कचलोपेतत्वाद्े दानुसारिभिश्च केश्वि 
च्छिष्टे, केनचिवंशोेन परिणृहीतत्वात्प्रधानकारणचादं तावद्वथपाञश्रित्य यस्तर्कनिमित्त 
आश्लेपो चेदान्तवार्येषूद्भाचितः स परिहृतः। इदानीमण्वादिवादव्यापाश्रयेणापि केश्चिन्म- 
न्दमतिभिवेदान्तवाक्येषु पुनस्तर्कनिमित्त आक्षेप आइाङ्गयेत, इत्यतः प्रथानमलुनिवहण- 
न्यायेनातिदिशति । परिशृह्यन्त इति परिग्रहः, न परिग्रहा अपरिग्रहाः, शिष्टानासपरिग्रहाः 
शिष्टापरिग्रहाः। पतेन प्रकृतेन प्रधानकारणवाद निराकरणकारणेन रिष्टे नुब्यासप्रशृतिभिः 
केनचिद्‌ंशेनापरिशुहीता येऽण्वादिकारणवादास्तेऽपि प्रतिषिद्धतया व्याख्याता निराकृता 


वेदिक दशनके निकटवर्ती होने, अनेक प्रबल तर्कोसे युक्त होने ओर वेदके अनुसारी कुछ 
शिष्टोंद्रारा किसी एक अंशसे परिगृहीत होनेके कारण प्रधानकारणवादका आश्रयकर जो तक निमित्त 
आक्षेप वेदान्तवाक्योंपर किया गया था, उसका तो परिहार किया गया है। अब अणु आदि वादका 
आश्रयकर कुछ मन्दमति वेदान्तवाक्योंपर पुनः तक निमित्तक आशक्षेपकी आशङ्का करते हैं, अतः 
प्रधानमल्लनिवहगन्यायसे अतिदेश करते हैं जिनका अच्छी तरह ग्रहण किया जाय वे परिग्रह 
कहलाते हैं, जो परिग्रह नहीं वे अपरिग्रह कहे जाते हैं, जिनका शिष्टोंसे परिग्रहण नहीं होता वे शिष्टा- 
परिग्रह हँ । शिष्ट-मनु, व्यास आदिने किसी एक अंशमें मी जो अणु आदि कारणवाद स्वीकृत 
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विषयक होता है । अतः यह सिद्ध हुआ कि सांख्यद्वारा केवल तकसे सिद्ध प्रधान जगतका उपादान 
कारण नहीं है, किन्तु चेतन ब्रह्म ही जगतका निमित्त ओर उपादान कारण है । पूवंपक्षमें समन्वयकी 
असिद्धि है, सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि है ॥ ११ ॥ | 

% वेदान्तवादके समान प्रधानवाद मी सत्कायंवाद है और उसमें आत्माको असङ्ग और 
चेतन्य माना गया है, कायंकारणका अभेद है, इत्यादि कुछ अंशोंमें प्रधानवाद वेदान्तवादके निकट- 
वर्ती है। देवल आदि कुछ शिष्ट पुरुषोंने कुछ अंशोंमें उसे स्वीकार मी किया है । यहाँ वादका अर्थ 
स्व।भिमत कथन है । सत्कायवाद और असत्कयंवाद भेदसे यह वाद दो प्रकारका है, परिणामवाद 
ओर विवतंवाद भेदसे सत्कायंवाद भी दो प्रकारका है । सांख्योंका परिणामवाद है, 'तात्विको5न्यथा- 
माव: परिणामः? ( वास्तविक अन्यथामाव परिणाम है ) उनके मतमें कारण ही कार्यरूपमें परिणत 
होता है, इससे कायं और कारण अभिन्न हैं और सत्‌ हैं। जेसे दुध दहीरूपमें परिणत होता है । 
कांयंकी नामरूपसे अनभिव्यक्ति कारण है और साधनोंद्वारा नाम-रूपसे अभिव्यक्ति काय है। अतः 
काये कारणसे भिन्न नहीं है । ब्रह्मवादी वेदान्तमतमें विवंतवाद है । उनके मतमें कारण ही काय- 
रूपमे भासता है, अतः कारण सत्‌ है ओर कायं कल्पित-मिथ्या है । नेयायिक और मध्वोंका 
असत्कायंवाद है उसे आरम्भवाद मी कहा जाता है। उनके मतमें उत्पत्तिके पुवे कायं नहीं है, 
साधनोंद्वारा उत्पन्न किया जाता है । जैसे मुक्तिकामें पहलेसे घटका अमाव है। मुम्हारने दण्ड आदि 
साधनोंसे उसे उत्पन्न किया । इसलिए उनके मतमें काय कारणसे भिन्न है। इसीप्रकार योगाचारके 
मतमें क्षणिक विज्ञानवाद, माघ्यमिकके मतमें शून्यवाद और अहंतोंका स्याद्वाद इत्यादि भी समझने 
चाहिए । परमाण, स्वमाव, शून्यवाद आदि निमुल होनेके कारण दुबल हैं, अतः उनका पृथक्‌ 
कथन न कर केवल अतिदेश किया गयां है । जितने कारणवाद हैं उन सबको प्रधानवादने अपने 
तक॑ आदि बलसे परास्तकर उनमें अपनी प्रधानता प्राप्त की है, इसलिए वेदान्तने उन सबमेसे प्रधान 
कारणवादके निराकरणमें अधिक प्रयत्न किया है । प्रधानवादके निराकरणसे शेष सब कारणवादोंका 


निराकरण समझना चाहिए । र्ड लॉट 
विभु होनेसे ब्रह्म द्रव्यका उपादानकारण नहीं है, और परम महत्परिमाण, सवे संयोगित्व- 
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द्रव्याः, तुल्यत्वान्निराकरणकारणस्य, नात्र पुनराशङ्कितव्यं किचिद्स्ति। तुल्यमत्रापि 
परमगम्भीरस्य जगत्कारणस्य तर्कानवगाहात्वं, तकस्याप्रतिष्ठितत्वम्‌, अन्यथाचुमाने$- 
प्यविमोक्षः, आगमविरोधश्चेत्येवंजातीयकं निराकरणकारणम्‌ ॥ १२ ॥ 
( ५ ओक्त्रापत्यधिकरणम्‌ स्‌० १३ ) 
मोक्‍त्रापत्तरविभागश्रे त्स्याज्लोकवत्‌ ॥ १३ ॥ 

पद्च्छेदृ--मोवत्रापत्तः, अविभागः, चेत्‌, स्यात्‌, लोकवत्‌ । 

सूत्नाथ--( मोक्त्रापत्तेः ) अद्वितीय ब्रह्म यदि जगतका उपादान हो, तो सब पदाथ ब्रह्मसे 
अभिन्न होनेके कारण मोग्य पदार्थ भोक्ता हो जायेंगे, इससे ( अविमाग: ) प्रत्यक्ष सिद्ध भोक्ता, भोग्य 
आदि विभाग हो न रहेगा, ( चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो, तो ( लोकवत्‌ ) जेसे व्यवहारमें घट आदि कार्य 
यद्यपि मृत्तिकासे अभिन्न हैं, तो भी परस्पर भिन्न हैं, ( स्यात्‌ ) वंसे कारणसे अभिन्न होनेपर भी 
मोक्ता, मोग्य आदि प्रपश्चका परस्पर विभागं रहेगा । | 

# अन्यथा पुनन्नह्यकारणवांदस्तक॑वलेनैवाक्षिप्यते । यद्यपि श्रुतिः प्रमाणं स्वविषये 
भवति, तथापि प्रमाणान्तरेण -विषयापहारेऽन्यपरा अवितुमहति, यथा मन्त्रार्थवादौ । 
तकोऽपि स्वविपयादन्यत्राप्रतिष्ठितः स्यात्‌, यथा घर्माधर्मयोः। किमतो यद्येवम्‌ ? अत 
इद्मयुक्त यत्पमाणान्तरप्रसिद्धार्थबाधनं श्रुतेः। कथं पुनः प्रमाणान्तरम्रसिद्धोऽथः श्रुत्या 
बाध्यत इति १ अत्रोच्यते-प्रसिद्धो हयं ओोक्दभोग्यविभागो लोके भोक्ता चेतनः शारीरः, 
भोग्याः शब्दादयो विषया इति । यथा भोक्ता देवदत्तो भोज्य ओदन इति । तस्य च विभाग- 


नहीं किए हैं, वे कारणवाद मी इस प्रकृत प्रधान कारणवादके निराकरण कारणसे प्रतिविद्ध पसे 
व्याख्यात-निराकृत समझने चाहिए । निराकरणका कारण समान होनेसे यहाँ वेदान्त समन्वयपर 
पुनः कुछ मी आशज्धितव्य नहीं है । यहाँ बेशेषिक आदि मतमें भी परम गम्भीर जगत्कारणका तर्का- 


गम्यत्व, तर्काप्रतिष्ठितत्व अन्यथा-दुसरी रीतिसे अनुमान करनेपर भी मोक्षामाव और आगमचिरोघ 
इसप्रकारका निराकरण कारण समान है ॥ १२॥ 


पुनः अन्य प्रकारसे ब्रह्मकारणवादपर तकंके बलसे ही आक्षेप किया जाता है, यद्यपि श्रृति 
अपने विषयमें प्रमाण है, तो भी अन्य प्रमाणसे विषयका बाध होनेपर उसका अन्य विषयक ( गोण 
विषयक ) होना युक्त है, जैसे मन्त्र और अथंवाद अन्य विषयक होते हैं । तकं भी स्वविषयसे अन्यत्र 
अप्रतिष्ठित होता हे जसे धमं और अधमंमें । यदि ऐसा हा, तो इससे क्या ? इससे यह अयुक्त है कि 
अन्य प्रमाणसे प्रसिद्ध अर्थका श्रृतिसे बाघ हो । पुनः यह कैसे कहते हो कि अन्य प्रमाणसे प्रसिद्ध 
अर्थका श्रुतिसे बाच किया जाता है । इस विषयपर कहते हैं--लोकमें यह भोक्तृ, मोग्य विभाग प्रसिद्ध 
है, मोक्ता चेतन जीवात्मा है ओर मोग्य शब्द आदि विषय हैं, जैसे देवदत्त मोक्ता है और ओदन 
( मात ) मोज्य है। यदि मोक्ता मोग्यमावको प्राप्त हो ओर भोग्य मोक्तृमावको प्राप्त हो, तो उस 
विमागका अमाव प्रसक्त होगा । इन दोनोंका परम कारण ब्रह्मसे अनन्यत्व होनेके कारण परस्परमें 
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विभुत्व निगुण ब्रह्ममें नहीं है, इत्यादि आक्षेप श्रृतिसे बाधित हैं। और अणु आदि कारणवादोंके 


निराकरणमें वही कारण है जो प्रधान कारणवादके निराकरणमें है । इधलिए तकसे वेदान्तसमन्वयका 
बाघ नहीं हो सकता है ॥ १२॥ 


% ग्रहको जगतका उपादानकारण प्रतिपादक “श्रुति ब्रह्मके साथ जगवका अभेद कहती है, 
परन्तु वह प्रत्यक्षादि प्रमाणों और तकसे बाधित है, क्योंकि उनमें ब्रह्म ओर जगतका कार्यकारणभाव 
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स्याभावः प्रसज्येत, यदि भोक्ता भोग्यभावमापद्चेत, भोग्यं वा भोक्तभावमापद्चेत । तयो- 
श्रेतरेतरभावापत्तिः परमकारणाद्म्रमणोऽनन्यत्वात्प्रसज्येत। न चास्य प्रसिद्धस्य 
विभागस्य बाधनं युक्तस्‌ । यथा व्वद्यत्वे भोक्तृभोग्ययोर्विभागो इएस्तथातीतानागतयो- 
रपि कल्पयितव्यः । तस्सात्प्रसिद्धस्यास्य भोक्तृभोग्यविभागस्याभावप्रसङ्गादयुक्तमिद 
ब्रझकारणतावघारणसिति ॐ चेत्कश्रिच्योद्येत्तं प्रति बूयात्‌-स्या्लोकवदिति। उपपद्यत 
. एवायमस्मत्पक्षेऽपि विभागः, एवं लोके इष्टत्वात्‌ । तथा हि-समुद्रा दुदकात्मनो ऽनन्य- 
त्वेऽपि तह्विकाराणां फेनवीचीतरङ्गवुद्बुदादीनामितरेतरविभाग इतरेतरसंइलेपादिल क्ष- 
णश्च व्यवहार उपळभ्यते । नच समुद्रादुदकात्मनोऽनन्यत्वेऽपि तद्विकाराणां फेनतरङ्गा- 
दीनामितरेतरभावापत्तिभेवति । न च तेषामितरेतरभावानापत्तावपि समुद्वात्मनो ऽन्यत्वं 
भवति । एवमिहापि न च भोकत्भोग्ययोरितरेतरभ्रावापत्तिः, नच परस्माद्ब्रह्मणो ऽन्य- 
त्वं भविष्यति । यद्यपि भोक्ता न ब्रह्मणो विकारः, तदत्सष्ठा तदेवानुप्राविशत' ( तै० २।६ ) 
इति स्रष्टरेवाविक्कतस्थ कार्याचुप्रवेशेन भोक्तृत्वश्रवणात्‌ , तथापि कार्यमनुप्रविष्टस्या- 
स्त्युपाधिनिमित्तो विभाग आकाशस्येव घटाद्युपाधिनिमित्त इत्यतः परमकारणाद्‌त्रह्मणो - 
_ ऽनन्यत्वेऽप्युपपद्यते भोकतृभोग्यलक्षणो विभागः समुद्रतरङ्गादिन्यायेनेत्युक्तम्‌ ॥१३॥ 


अभेद हो जायगा । इस लोक प्रसिद्ध विमाग़का [ श्रूतिसे ] बाध होना युक्त नहीं है । जसे वतमानमें 
भोवतृ-मोग्य विभाग प्रत्यक्ष सिद्ध है, वसे भूत और भविष्यत्‌में मी उसकी कल्पना करनी चाहिए । इस- 
लिए इस प्रसिद्ध भोक्तृ भोग्य विमागके अभावका प्रसंग होनेसे यह ब्रह्मकारणत्व निश्‍चय अयुक्त है । 

सिद्धान्ती -एऐसी यदि कोई शङ्का करे, तो उसके प्रति ऐसा कहना चाहिए-लोकके समान 
विभाग होगा । हमारे पक्षमें भी यह विभाग उपपन्न होता ही है, क्योंकि लोकमें ऐसा देखनेमें आता 
है। जैसे कि उदकरूप समुद्रसे फेन, वीची ( बड़ी तरंग ), तरंग और बुलबुले आदि उसके विकार . 
अनन्य होनेपर भी उनका परस्पर विभाग और परस्पर संशलेश आदि रूप व्यवहार उपलब्ध होता है । 
भोर उदकरूप समुद्रसे अनन्य होनेपर भी उसके विकार फेन तरङ्ग आदिकी अन्योन्यात्मकता नहीं 
होती और उनकी अन्योन्यात्मकता न होनेपर भी वे समुद्रस्वरूपसे अन्य नहीं होते । वसे यहाँ मी 
भोक्ता और भोग्यकी अन्योन्यमावापत्ति नहीं होगी और न उनका परब्रह्मसे भेद होगा । यद्यपि मोक्ता 
ब्रह्मका विकार नहीं है, क्योंकि 'तत्सृष्टा' ( उसकी रचनाकर उसमें ही अनुप्रवेश किया ) इस प्रकार 
कार्यमें अनुप्रवेशद्वारा अविकृत स्रष्टामें ही मोक्तृत्वका श्रवण है, तो भी घट आदि उपाधि निमित्तक 
आकाशके समान कार्यमें अनुप्रविष्टका उपाधिकृत विभाग है । इससे ऐसा कहा गया है कि परम कारण 
ब्रह्मसे अनन्यं होनेपर मी मोक्तु-भोग्यरूप विभाग समुद्रतरङ्ग न्यायसे उपपन्न होता है ॥ १३ ॥ 


___ सत्यानन्दो दीपिका ही 
सिद्ध नहीं होता, इसलिए बाधक प्रमाणके विद्यमान होनेपर अभेद बोधक श्रृति मुख्य नहीं किन्तु गोण 


है । जैसे “आदित्यो यूपः? यह श्रतिवाक्य आदित्यका यूपके साथ अभेद बोधित क 225 परन्तु यह 
प्रत्यक्ष आदि प्र भाणोंसे बाधित है, अतः वहाँ मीमांसकोंने आदित्य . शब्दकी आदित्य सहशमें लक्षणाकर 


गोणवृत्तिसे आदित्यः सदो यूपः’ ऐसा व्याख्यान किया दै । जैसे घमं, अधमं आदि कु 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाण बाधित हैं, वैसे प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोसे प्रसिद्ध भेदसे श्रुति- र दता 
कारणवाद भी बाधित है, इससे ब्रह्म जगत्‌का कारण हो यह कथन अयुक्त है। इ 


अहत समन्वयका बाध होना युक्त है । 
कल्पित भेद व्यवहार 
# जैसे महाकाशमें घट, मठ आदि उपाधिकृत घटाकाश, मगकऊा व आदि क र 


होता है । वैसे ब्रह्ममें मी अविद्या उपाधिकृत भोक्ता और भोग्य आदि कल्पित भेद व्यवहार होता है । 
अतः दैतप्रमाणका अरद्वेतसमन्वयसे विरोध नहों है ॥ १३ ॥ 
४६ 


३६२. त्रह्लसज-शाङ्करआष्य [ अ० २ पा० १ हवी ति. 


( ६ आरम्भणाधिकरणम्‌ स्‌० १४-९०) 
तदनन्यत्वमारर्भणशब्दा दिभ्यः ॥१४॥ 

पद्च्छेद्‌-तदनन्यत्वम्‌, आरम्मणञन्दादिभ्यः । ` 

सृजाथे-( तदनन्यत्वम्‌ ) कायं जगतुकी कारण ब्रह्मसे अनन्यता है, ( आम्मणशब्दा दिस्यः ) 
क्योंकि 'वाचारम्मणं विकारो’ 'ऐंतदात्म्यमिदं सवंस्‌' 'ब्रह्मंवेद सवंम्‌' इत्यादि श्रुतिवाक्योंसे ऐसा ही 
अवगत होता है । 

# अभ्युपगम्य चेमं व्यावहारिक भोक्तभोग्यलक्षण विभागं स्याल्लोकवदिति परिः 
हारोऽमिहितः, नत्वयं विभागः परमार्थतोऽस्ति, य॒स्मात्तयोः कार्यकारण योरनन्यत्वमच- 
गम्यत । कार्यमाफाशादिकं चहुप्रपञ्चं जगत्‌, कारणं पर ब्रह्म, तस्मात्कारणात्परमाथत्तो ऽ- 
नन्यत्वं व्यतिरकेणाभावः कार्यस्याचगम्यते। कुतः ? आर्भणराब्दादिभ्यः । आरञ्मण- 
रच्दस्तावदेक विज्ञानेन सवं विज्ञानं प्रतिज्ञाय इष्टान्तापेक्षायासुच्य ते-'यथा सोम्यैकेन सरिण्डेन 
सबं झुन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्मणं विकारो नामधेयं सुत्तिकेत्येव सत्यम? (छा० ६।१। ४) इति । पत- 
दुक्त भवति-पकेन सृत्पिण्डेन परमार्थतो सदात्मना विज्ञातेन सर्व सृन्मयं घटशरावोदञ्च- 
नादिकं सुदात्मकत्वाविरोषाद्विज्ञातं भवेत्‌। यतो वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌-चाचैव 


केवळमस्तीत्यारभ्यते--चिकारो घः शराव उदञ्चनं चेति। न तु वस्तुत्नत्तेन चिकारो नाम 


यह व्यावहारिक भोक्तू-मोग्यरूप विभाग स्वीकारकर “स्याहळोकवत्‌? इस सूत्रमागसे उसका 
परिहार कहा गया। परन्तु यह विभाग परमार्थतः नहीं है, जिससे वे कार्यकारण अनन्य अवगत होते 
हैं । आकाश आदि बहुत विस्तृत जगत्‌ कायं है और परग्रह्म कारण है । उस कारणसे कायंके पृथक्त्वका 
अभाव ही वास्तवमें कारणके साथ कायंका अनन्यत्व अवगत होता है। किससे ? इससे कि आरम्मण 
शब्द आदि कहे हैं । एक विज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञाकर दृष्टान्तकी अपेक्षामें 'यथा सोम्येकेन ०? 
( हे सोम्य-इवेतकेतु ! जैसे एक मृत्तिकापिण्डसे सब मृत्तिकाके विकार ज्ञात हो जाते हैं कि विकार 
केवल वाणीके आश्रयभूत नाम मात्र हैं, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है ) इसप्रकार आरम्भण शब्द 
कहा गया है। अभिप्राय यह है कि वास्तवमें मृत्तिकारूपसे ज्ञात एक मृत्तिकापिण्ड मृत्तिकामय घट, 


सिकोरा, डोल क्षादि सभी पदार्थ मृत्तिकात्मकरूप अविशेषसे विज्ञात होते हैं, क्योंकि वाचारम्भण * 


विकार केवळ नाम मात्र हैं । घट, सिकोरा और डोल आदि विकार केवळ वाणीसे “हे ऐसे कहे जाते हैं, 
वस्तुवृत्तिसे तो विकार कुछ भी नहीं हैं, नाममात्र यह सव अनृत-मिथ्या है, केवल मृत्तिका ही सत्य 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# पूर्वाधिकरणमें परिणामवादके आधारपर समाधान किया गया है और इस अधिकरणमें 
विवतंबादके आघारपर किया जाता है। इससे एकफल संगति है । परन्तु इसप्रकार दोनों अधि- 
करणोंकी संगतिमें विरोध होगा ? ऐसी बात नहीं है, क्योंकि-- 
विवतंवादस्य च पूर्वभूमिवेदान्तवादे परिणामबाद्‌ः । 
व्यवस्थितेऽस्मिन्परिणामवादे स्वयं समायाति चिवतंधादः ॥ 
( वेदान्तमें विवतंवादकी प्रथमावस्था परिणामवाद है, इस परिणामवादकी व्यवस्था हो जानेपर 
विवतंवाद स्वयं ही प्राप्त हो जाता है ) ऐसा संक्षेपशारीरकर्में कहा गया है । इसलिए कोई विरोध 
नहीं है । तात्पयं यह है कि प्रत्यक्ष आदिका लोकप्रसिद्ध प्रामाण्य स्वीकारकर स्थूळ बुद्धिवालोंकी 


शङ्का निवृत्तिके लिए परिणाम इष्टान्त-समुद्रतरङ्गन्यायसे भेद और अभेद कहा गया है । अव प्रत्य- _ 


क्षादि प्रमाणोंको तत्त्वके प्रतिपादनमें असमर्थ कहकर केवल व्यवहारमें ही उनकी स्थापना की जाती है 
अर्थात प्रत्यक्ष आदि प्रमाण केवल व्यवहारविषयक हैं परमार्थविषयक नहीं हैं। इसलिए मिथ्या" 
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कश्चिद्स्ति। नामधेयमात्रं हेतदचुतं सृत्तिकेत्येव सत्यमिति। एष ब्रह्मणो दृष्टान्त आस्नातः। 
तत्र थ्रुताद्वाचारम्मणणशब्दाददा्टान्तिके पि ब्रह्मव्यतिरेकेण कार्यजातस्याभाव इति श्यते 

तेज्ञोबन्षानां त्रह्मकायतामुकक्‍्त्वा तेजोऽचन्नकार्याणां तेजोऽवन्नव्यतिरेणाभावं व्रवीति- 
'अवागादग्नेरग्निस्वं वाचारम्मणं विकारो नामधेयं त्रीणि रूपाणीत्येव सत्यम! (छा ०६।४।१ ) इत्यादिना 
आरम्भणदाब्दादिभ्य इत्यादिराव्दात्‌ 'ऐतदात्म्यमिदं सव तत्सत्यं स आत्मा तश्वमसिः ( छा० 
६।८।७ ), इदं सवं यदयमात्मा' (दृ० २।४।६), ब्रह्मेदं सवम! (मु० २।२।३१ ), 'आत्मैवेदं सवम! 
(छा० ७२५२ ), नेह नानास्ति किंचन' ( ३० ७॥४॥१९ ) इत्येवमाद्यप्यात्मैकत्वप्रतिपादनपरं 
वंचनजातमुदाहतेव्यम्‌ । न चान्यथैकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं संपद्यते । तस्माद्यथा घटकर- 
काद्याकाशानां महाकाशानन्यत्वम्‌, यथा सृगतृष्णिकोदकादिनामूषरादिभ्यो5नन्यत्वम्‌, 
दृष्टनष्टम्वरूपत्वात्स्वरूपेणानुपाख्यत्वात्‌, एवमस्य भोग्यमोक्तरादिप्रपञ्चजातस्य प्रह्मव्य- 
तिरेकेगाभाव इति दृष्टव्यम्‌ । * नन्वनेकात्मकं ब्रह्म, यथा वृक्षी५नेकशाख एवमनेकशक्ति- 
प्रवृत्तियुक्त त्रह्म। अत एकत्वं नानात्वं चोभयमपि सत्यमेव । यथा वृक्ष इत्येकत्वं शाखा 
इति नानात्वम्‌ । यथा च समुद्रात्मनेकत्वं फेनतरज्ञाद्यात्मना नानात्वम्‌। यथा च सृदात्म- 
है । यह ब्रह्ममें दृष्टान्त कहा गया है । यहाँ श्रुत वाचारम्मण शब्दसे दार्टान्तिकमें भी कारण ब्रह्मसे कायं 
समुह भिन्न नहीं है ऐसा ज्ञात होता है । पुनः श्रुति तेज, जल और अन्नको ब्रह्मका कायं कहकर 
तेज, जल और अन्तके कार्योका तेज, जल ओर अन्नसे भेदामाव 'अपागादग्नेरंग्नित्वं ०” ( इस प्रकार 
अग्निसे अग्नित्व निवृत्त हो गया, क्योंकि [ अग्निख्प ] विकार वाणोसे कहनेके लिए नाममात्र है, 
केवल तीन रूप हैं, इतना ही सत्य है ) इत्यादिसे कहती है । 'आरभ्भणशब्दादिभ्यः' इसमें पठित 
'आदि' शब्दसे 'ऐतदास्म्य०' ( यह सब एतद्रप ही है, वह सत्य है, वह आत्मा है ओर हे श्वेतकेतु ! 
वही तु है ) 'इदं सब॑०” ( यह जो कुछ भी है यह सब आत्मा ही दै ) 'बह्मंवेदं सवस ( यह सब ब्रह्म 
हो है) 'आस्मैवेदं सचंस्‌? (आत्मा ही यह सब है) 'नेह नानास्ति०” ( इसन्त्रहामे नाना कुछ मी नहीं 
है ) इत्यादि आत्मैकत्व प्रतिपादन परक वाक्य समुदाय भी उदाहरणखूपसे ग्रहण करना चाहिए । नहीं 
तो एक विज्ञानसे सवंविज्ञान सम्पन्न नहीं होगा । इसलिए जैसे घटाकाश, करकाकाथ आदि महाकाद- 
से अनन्य हैं और जैसे मृगतृष्णा जल आदि उषर आदिसे अनन्य हैं, क्योंकि दृष्ट नष्ट स्वरूप वाले हूँ 
अर्थात्‌ उनका स्वरूप दृष्टिगोचर होकर नष्ट हो जाता है अर्थात्‌ अधिष्ठान ज्ञानसे बाधित हो जाता 
है और वह स्वरूप रहित है, घेसे हो भोवतृ-मोग्य आदि प्रपचच समुद्‌ ग्रह्मसे भिन्न नहीं है, ऐसा 
समझना चाहिए । परन्तु ब्रह्म तो अनेकातमक है, जैसे वृक्ष अनेक शाखा युक्त है, वेसे ब्रह्म भी 


हेत प्रमाणोसे श्रौताथंका बाध नहीं हो असतात अटत समन्वथके अविरोबके लिए द्वतको 
मिथ्या सिद्ध. करते हैं। यहाँ अनन्यत्वशन्द अभेद परक नहीं है किन्तु भेद निषेध परक है अर्थात्‌ इस 
देशयमान जगत्‌की ब्रह्मसे पृथक सत्ता नहीं है यही अनन्यत्वका तात्त्विक अथं है । "नेह नानास्ति किञ्चन 
इत्यादि श्रुति भी ब्रहम नानात्व-भेदका निषेध करती है । 

$ अब भतृंपः्वक आदि प्राचीन वेदान्ताचायोंके अमिमत 
अनेकशक्ति और इससे होनेवाळी अनेकप्रकारकी कायत्मिकसु 
भायामिः पुरुरूप इयते’ ( ब्रह्म मायारूप अनेक ग्रक्तियोंसे बहुत खूप हुआ ) 
है। यदि अत्यन्त अभेद मानें तो कमं काण्डादिके आश्रित लौकिक और वेदिक व्यवहार एव. ब्रह्म 
भाहिके श्रवण, मनन आदि सब साधन बाधित हो जायेंगे । यदि ब्रह्ममें कार्यहपसे नानात्व भात | 
तो लोकिक और शास्त्रीय सब व्यवस्था ठीक हो जायगी, अतः भेद और अभेदको मानना युक्त है। 


मिमत एकत्व नानात्ववादको दिखलाते हैँ-- 
दिसे ब्रह्म युक्त है, इस विषयमें इन्द्रो 


यह श्रुतिवाक्यं प्रमाण ` 
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नेकत्वं घटशरावाद्यात्मना नानात्वम्‌ । तत्रैकत्वांरोन ्ञानान्मोक्षव्यचहारः सेत्स्यति, 


नानात्वांशेन तु कर्मकाण्डाश्चयौ लोलिकवैदिकव्यवहारौ सेत्स्यत इति। एवंच . 


सृदादिदशन्ता अञुरूपा भविष्यन्तीति। नैवं स्यात्‌; “त्तिकेत्येच सत्यम? इति प्रकृति 
मात्रस्य इष्टान्ते सत्यत्वाचधारणात्‌, चाचारस्भणराच्देन च विकारजातस्यानुतत्वाभि- 
घानात्‌, दाष्टान्तिकेऽपि 'ऐतदाल्म्यमिदं सव॑ तत्सत्यम इति च परम कारणस्ये चैकस्य 
. सत्यत्वावधारणात्‌, 'स आत्मा तत्तमसि श्वेतकेतो’ इति च शारीरस्य ब्रह्ममाचोपदेशात्‌ । 

स्वयं प्रसिद्धह्येतच्छारीरस्य ब्रह्मात्मत्वसुपदिञ्यते, न यत्नान्तरप्रखाध्यम्‌। अतश्चेद्‌ 
शास्त्रीयं अझात्मत्वमवरगम्यमानं स्वाभाविकस्य शारीरात्मत्वस्य बाधक संपद्यते, रज्ज्वादि- 
बुद्धय इच सर्पादिवुद्धीनाम्‌ । वाधिते च शारीरात्मत्वे 
व्यवहारो वाधितो भवति, यत्प्रसिद्धये नानात्वांशोऽपरो ब्रणः कदप्येत। ३ द्रायति 
च--यत्रस्वस्य स्वसात्मेवाभूत्तत्केन कं परयेत्‌ ( ब्रु० ४।५।१५ ) इत्यादिना ब्रह्मात्मत्व- 


अनेक शक्ति प्रवृत्ति युक्त है, इसलिए एकत्व ओर नानत दोसो सस तह उई दफ़ 777 प्रवृत्ति युक्त है, इसलिए एकत्व और नानत्व दोनों सत्य ही हैं। जसे 'वृक्ष' इस खूपसे 
एक हे और “शाखा” रूपसे नाना है, जसे 'समुद्र' इस खूपसे एक है ओर फेन, तरङ्ग.आदि रूपसे 
नाना है, और 'मृत्तिका? इस रूपसे एक है ओर घट, शराव आदि खूपसे नाना है, [ वसे ही ब्रह्म 


भी कारणरूपसे एक है 'और भोक्तु, मोग्य आदि प्रपञ्चरूपसे अनेक है ] दोमें से एकत्व अंशके ज्ञानसे . 


मोक्ष व्यवहार सिद्ध होगा और नानात्व अंशके ज्ञानसे कमंकाण्डके आश्रित लौकिक और वैदिक 
व्यवहार सिद्ध होंगे, इसी प्रकार मृत्तिका आदि दृष्टान्त भी अनुरूप होंगे ? परन्तु ऐसा नहीं है, क्योंकि 
'झत्तिकेत्येव सत्यम (केवल मृत्तिका ही सत्य है) इस प्रकार दृष्टन्तमें प्रकृतिमात्रमें सत्यत्वका निश्‍चय 
किया गया है, और वाचा रम्मणशब्दसे विकार समुदायमें अनृतत्वका अभिधान किया गया है। दार्शन्तिक- 
में भी “ ऐतदात्म्यमिदं सवस? ( यह सब एतद्रूत है वह सत्य है) एक परम कारणमें सत्यत्वका 
अवधारण किया गया है और 'स जआात्मा०! ( हे श्वेतकेतु ! बह आत्मा है वह त्‌ है) इस प्रकार 
जीवात्माको ब्रह्ममावका उपदेश है । जीवात्माको यह स्वय प्रसिद्ध ब्रह्मात्मत्वका उपदेश किया जाता है, 
न कि अन्य यत्न साध्य ब्रह्मात्मत्वका । इसलिए जैसे रज्जु आदि बुद्धि कल्पित सपे आदि बुद्धिकी 
बाधक होती हैं, वसे यह शास्त्रीय अवगम्यमान ( अवगत हुआ ) ब्रह्मात्मत्व आविद्यक जीवात्मत्वका 
बाधक होता है । जीवात्मत्व बाधित होनेपर उसके आश्रित समस्त आविद्यक लौकिक, वेदिक व्यवहार 
जिनकी सिद्धिके लिए ब्रह्ममें एकत्दसे भिन्न नानात्वांशकी कल्पना करनी पड़े, बाधित हो जाते हैं । 
ओर “यन्न त्वस्य०' ( जिस ज्ञानावस्थांमे इस विद्वानुके लिए सब आत्मा ही हो गया है उस अवस्थामें 


नही है. बयो सत्यानन्दी-दीपिका 
सिद्धान्ती--यह ठीक नहीं है, क्योंकि 'सृत्तिकेत्येब सत्यम्‌ इस प्रकार श्रुतिमें अवघारणाथंक “एव! 


ओर “आरम्भणशब्द' 'सत्यत्वावधारणात्‌? इत्यादि हेतुओंसे विकारकी ब्रह्मसे पृथक सत्ताका निषेध 
किया जाता है । इसलिए परिणामवाद श्रुति बाह्य है । 2 2 पद 


® यत्र त्वस्य०' यह श्रुति ब्रह्मज्ञानीके लिए समस्त भेद व्यवहार, व्यवहारदद्यामें सत्य है और 

मोक्ष अवस्थामें निवृत्त हो जाता है, तो पह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि सत्य वस्तुकी कदापि निवत्ति 
' नहीं होती, ज्ञान किसी सत्य वस्तुकी निवृत्ति नहीं करता किन्तु उसमें मिथ्याज्ञाससे आरोपित और 
उसके ज्ञानको निवृत्त करता है । यदि जीवत्व सत्य होता, तो 'तत्त्वमसि' आदि वाक्य जीवको ब्रह्म- 
सावका वोध (ज्ञान) नहीं कराते, परन्तु तच्वमसि' “नान्योऽतोऽस्ति व्रृष्टा' इत्यादि श्रुतिवाक्योंसे सिद्ध 
होता है कि जीवमाव कल्पित है और ब्रह्ममाव पारमाधिक है । परन्तु तुम्हारे मतमें तो सम्थग्शानसे मोक्ष 
मो सिद्ध नहीं हो सकता, क्योंकि संतारका कारण मिथ्याज्ञान हो, तो उसकी निवृत्ति के लिए सम्यग्ज्ञानकी 


तदाश्रयः समस्तः स्वाभाविको | 
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दर्दानं प्रति सम रतस्य क्रियाकारकफललक्षणस्य व्यवहारस्याभावम | न चायं व्यवद्दाराभा- 
दोऽस्थाविदोपनिबद्धोऽभिघीयत इति युक्त वक्तुम, ठत्वमसि' इति ब्रझात्मभावम्यानवस्था- 
विशेषनिवन्धनत्वात्‌। तस्करदृष्टान्तेन चानताभिसंघस्य बन्धन सत्यामिसंघम्य च मोक्षं 
दर्शयच्नें कत्वमे बैक पारमार्थिकं दशयति (छा०६।१६)। मिथ्याश्ञानविजुम्मितं च नानात्वम्‌। 
उभयसत्यतायां हि कथं व्यवहारगोचरो 5पि नन्तुरचृताभिसंघ इत्युच्येत ? 'मृत्योः स रुस्यु- 
माझोति य इंद नानेव पश्यति' ( ब्रृ० ४।२।१९) इति च भेद द शिम पच द ्षे घेतइरायनि ।न चास्मि- 
ददने ज्ञानान्मोक्ष इत्युपपद्यते, सम्यरश्चानापनोदयस्य कस्यचिन्मिथ्याज्ञानस्य संसारकारण- 
त्येनानभ्युपगमात्‌। उभयसत्यतायां हि कथमेकत्वज्ञानेन नानात्वज्ञानमप चुद्यत इत८ च्यते ? 
नन्वेकत्वैकान्ता्युपगमे नानात्वाभावात्मत्यक्षादीनि लोकिकानि प्रमाणानि व्याहन्येरक्षि- 
विपयत्वात्‌, स्थ(ण्वादिष्विव पुरुषादिज्ञानानि | तथा विधिप्रतिपेघशाखमपि भेदापेक्षत्वा त्त. 
दभावे व्याहन्येत, मोक्ष शास्त्रस्यापि शिष्यशासित्रादिभेदापेक्षत्वात्तदभावे व्याघातः स्यात्‌ । 
कर्थं चानतेन मोक्ष शास्त्रेण प्रतिपादितस्यात्मेकत्वस्य सत्यत्वमुपपद्येतेति ¦ अन्नोच्यते-नेष 
दोषः, सर्वव्यवद्दाराणामेव प्राख्बह्मात्मताविज्ञानात्सत्यत्वोपपत्तेः, स्वप्नव्यवहारस्येव प्रा- 
क्प्रबोधात्‌। यावद्धि न सत्याव्मैऋत्वप्रतिपत्तिस्तावत्प्रमाणप्रमेयफ छलक्षणेषु विकारष्वचुत- 
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किस साधनसे किसे देखे) इत्यादिसे .ब्रह्मात्मत्वदर्शीके प्रति भूति क्रिया, कारक ओर फलरूप समस्त 
व्यवहारका अभाव दिखलाती है। यह कथन युक्त नहीं है कि यह व्प्रवहारका अमाव किसी अवस्था 


विशेष ( मोक्ष ) के अधीन कहा गया है, क्योंकि 'तस्वससि’ इस प्रकार जीवका ब्रह्मात्ममाव किसी 
अवस्था विशेषके अधीन नहीं कहा गया है । किच्च चोरके दृष्टास्तसे मिथ्या वस्तुमें आग्रह करनेवालेका 
बन्धन और सत्यामिसन्धक़ा मोक्ष दिखलाती हुई श्रुति केवळ एकत्व ही एक पारमाथिक ओर 
नानात्वको मिथ्याज्ञानसे कल्पित दिखळाती है । यदि भेद और अभेद दोनों सत्य हों, तो भेद व्यवहार 
करनेवाला पुरुष अनृतामिसन्ध है यह कैसे कहा जा सकेगा । 'सृत्योः स सृत्युमा०' ( जो इस अद्वितीय 
ब्रह्ममें नाना-सा देखता है वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्रति भेद ह ष्टिका अपवाद 
करती हुई यही ( अभेद ) दिखाती है। और इस भेद और अभेदवाद दशंनमें ज्ञानसे मोक्ष भी 
उपपन्न नहीं होगा, क्योंकि इसके मतमें अम्यन्ज्ञाससे निवारण योग्य किसी मिथ्याज्ञानको संसारके 
कारणरूपसे नहीं माना गया है, कारण कि दोनों सत्य होनेसे यह कैसे कहा जाय कि एकत्व ज्ञानसे 
नानात्वज्ञान निवत्त होता है । परन्तु केवल एकत्वके ही स्वीकार करनेपर तो नानात्वके अमावसे 
प्रत्यक्ष आदि लौकिक प्रमाण निविषयक होनेसे बाधित हो जायेंगे । जेसे स्थाणु आदिमें पुरुष आदिके 
ज्ञान बाधित हो जाते हैं। इसी प्रकार भेदकी अपेक्षा रखनेके कारण विधि, प्रतिषेध शास्त्र मी भेदके 
अमावमें बाधित हो जायेगे । गुरु शिष्य आदि भेदकी अपेक्षा रसनेके कारण मोक्ष शास्त्र भी उसके 
अमावमें बाधित हो जायगा । और मिथ्या मोक्ष शास्त्रे प्रतिपादित सैकस्व सस्य केसे हो जायगा १ 
इस विषय पर कहते हैं--यह दोष नहं है, क्योंफि जेसे जागरेके पुवे सब स्वप् व्यवहार सत्य प्रतीत 
होते हैं, वस इसी प्रकार ब्रह्मात्मेकत्व श्ानफे पूं सब व्यवहार झो सत्य हो सकते हैं । जन तक सत्य 
आत्मैकत्व प्रतिपत्ति नहीं होतो तबतक प्रमाण, प्रभेध और फक विकारों हें किसीको ` भी मिथ्यात्व बुद्धि 
नहीं होती । स्वाभाविक ब्रह्मात्मताका त्यागकर अविद्यासे सर राथी विकारोंें ही में देरा इस प्रकार 


सत्यानच्दी दीपिका स्ह 
अपेक्षा हो, परन्तु तुम्हारे मतभें तो एकल, पाताल और ततक! जात सत्थ हैं, - एक सत्यक्ञागसे अन्य 
सत्यज्ञानकी नवृत्ति संमव नहीं है। पेदाप्तभत् तो वाचाल रिथ्यःक्षातरे र करिस्त्‌ है बह्‌ शास्त्रीय 
ब्रह्मात्मैकत्य ज्ञानसे निवृत्त हो जाता है, जिससे बत्नतिनुसिपूचर धों होता है ६ 
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त्ववुद्धिने कस्यचिदुत्पद्यते । विकारानेव त्वहं ममेत्यविद्यया5५त्मात्मीयेन भावेन सवाँ 


जन्तुः प्रतिपद्यते स्वाभाविको ब्रह्मात्मतां हित्वा । तस्मात्याग्बह्मात्मताप्रतिबोधादुपपन्नः 
सर्वो लोकिको वैदिकश्च व्यवहार: | & यथा सुतस्य पाकृतस्य जनस्य स्वप्न उच्चावचाः 
न्भावान्पद्यतो निश्चितमेव प्रत्यक्षाभिमतं विज्ञान भवति, प्राकप्रवोधातू, नच प्रत्यक्षाभा- 
स(भिप्रायस्तत्काले भवति, तद्वत्‌ । कथं त्वसत्येन वेदान्तवाक्येन सत्यस्य घह्यात्मत्वस्य 
प्रतिपत्तिरपपद्येत? नहि रज्जुसपेग दृष्टो स्रियते । नापि स॒गतृष्णिफास्भला पानावगाह- 
नादिप्रयोजनं कियत इति। नैप दोषः शङ्काचिषा दिनिमित्तमरणादिकारयोपलच्धेः 
स्वप्नदरानावस्थस्य च सपद शानोदकर्नानादिकार्यद दानात्‌ । तत्कार्यमप्यन्र तमे- 
ति चेव्चयात्‌ , तत्र ब्रूमः यद्यपि स्वप्नद्शनावस्थस्य सर्पदं शनोदकस्नादिकाय- 
मन्तं तथापि तद्चगतिः सत्यमेव फळम्‌ , प्रतिवुद्धस्याप्यवाध्यमानत्वात्‌। नहि 
स्वप्नाइत्थितः स्पप्नदष्ं सर्पदेशनोदकस्नानादि कार्यं मिथ्येति मन्यमान स्तदचगतिमपि 
मिथ्येति मन्यते कश्चित्‌ । पतेन स्वप्बरशोऽवगत्यवाधनेन देहमात्रा त्मवादो 
_दूषितो वेदितव्यः । तथा च श्रृति:--'यदा कमसु काम्येषु स्त्रिय स्त्रप्नेपु प्यति! 
आत्मभाव और आत्मीयमावको प्राप्त होते हैं, इस लिए ब्रह्मात्मत्व ज्ञानके पूवं लौकिक और वैदिक सव 
व्यवहार उपपन्न होते हैं । जेसे स्वप्नमें भिन्न-भिन्न अनेक प्रकारे पदार्थोको देखनेवाळे साधारण सुप्त 
पुरुषको जागनेसे पूवं प्रत्यक्ष रूपसे माना हुआ निश्चित ही विज्ञान होता हे । उस समय उसको प्रत्यक्षा- 
मासके अभित्रायसे ज्ञान नहीं होता, वेसे प्रकृतमें मी समझना चाहिए । परन्तु असत्य वेदान्तवाक्यसे 
सत्य ब्रह्मात्मत ज्ञान कंधे उपपन्न होगा ? क्योंकि रज्जुमें कल्पित सपंसे डंसा हुआ नहीं मरता और 
मृगतृष्णाके जछसे पान और स्नान आदि प्रयोजन भो सिद्ध नहीं होते । यह दोष नहीं है, क्योंकि विष 
मादि शङ्काके कारण मरण आदि कायं उपलब्ध होते हैं और स्वप्नास्वस्था स्थित पुरुषमें सपंसे डंसा 
कि उसके कायं भी असत्य हैं । तो उस 
विषयको हम॑ कहते हैं--यद्यपि स्वप्नावस्थामें स्थित पुरुषके सपंका डंसना, जळ स्नान आदि कायं 
असत्य हैं, तो भी उनका ज्ञानरूप फल सत्य ही है, क्योंकि जाग्रत्‌ पुरुषका मी वह ज्ञान बाधित नहीं 
होता । स्वप्नसे उठा हुआ उुख्ष स्वप्नदष्ट सपंदंश, उदकस्नानादि कायं मिथ्या हैं, ऐसा मानता 
हुआ उसका ज्ञान भी मिथ्या है, ऐसा कोई भी नहीं मानता । इससे स्नप्नद्रष्टा विषयक ज्ञानका 
बाघ न होनेसे देहमात्रको आत्मा _ मानने वालेका मत भी खण्डित समझना चाहिए । उसीप्रकार 
यदा कमंसु०' ( जव काम्य कर्मोको करता हुआ पुरुष स्वप्तमें सुन्दर स्त्रीको देखे तो उस स्वप्न 


* वस्तुतः मिथ्या होनेपर भी आ न होनेके कारण लौकिक आदि 
व्यवहार हो सकते हैं । जो यह कहा गया है कि असत्य वेदान्त बाक्योंसे सत्य ब्रह्मात्माका ज्ञान कंसे 
हो सकता है ? क्या असत्यसे सत्य उत्पन्न नहीं होता अथवा असत्यसे सत्यका ज्ञान ? प्रथम पक्ष तो 
इष्ट ही है, क्योंकि हम वाक्योत्पन्न ज्ञानको सत्य नहों मानते हैं। परन्तु असत्यसे मी सत्यकी उत्पत्ति 
देखी जाती है, जंसे स्वप्नावस्थामें कल्पित सपं दशन आदिसे मरण, मूर्च्छा, भय, कम्पन आदि सत्य 
उत्पन्न होते देखे जते हैं और जाग्रतमें रज्जु, स्थाणु आदिमें कल्पित सपे, चोर आदिके ज्ञानसे सत्य 
मय आदि उत्पन्न होते हैं। इस स्वप्न दृष्टान्तसे देहात्मवादी चार्वाक मतक्रा भी निराकरण समझना 
चाहिए, क्योंकि स्वप्नज्ञान यदि देहका घमं हो, तो मुझे यह ज्ञान हुआ ओर मैंने ही स्वप्न देखा 


था अव जाग्रत्‌ पदार्थोको देखता हूँ, इसप्रकार अबाधित ज्ञान ओर अपना अनुसन्धान न होगा, 
क्योंकि स्वप्नात्माका जागनेपर तो नाश हो जावा है । देहके भेद होनेपर 'भी अनुसन्धाताका भेद नहीं 
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समृद्धि तत्र जानीयात्तस्मिन्स्वप्ननिदश ने! (छा०५।२।८) इत्यसत्येन स्चप्नद्‌ शनेन सत्यायाःसम्रद्धे 
प्रतिर्पात्त दशयति। तथा प्रत्यक्षद दानेषु केषुचिदरिष्टे पु जातेघु'न चिरमिवजीविप्यतीतिविद्यात्‌ 
युक्त्वा “अथ यः स्वप्ने पुरुषं कृषणं कृष्णदन्तं पश्यति स एनं हन्ति’ इत्यादिना तेन तेनासत्ये 
नेव स्वप्नदरानेन सत्यं मरणं सूच्यत इति द्रांयति। प्रसिद्ध चेदं लोकेऽन्वयव्यतिरेकक्क 
शळानामीररोन स्वप्नदरानेन साध्वागमः सूच्यत ईररोनासाध्वागम इति । & तथाऽका- 
रादिसत्याक्षरप्रतिपत्तिर्हष्टा रेखान्रताक्षरप्रतिपत्तेः । अपि चान्त्यम्रिदं प्रमाणमात्मैकत्वस्य 
प्रतिपादकं नातः परं किंचिदाषह्कः'यमस्ति। यथा हि लोके यजेतेत्युक्ते कि केन कथमित्या 
काह्लुथते, नेवं तत्त्वमसि’ 'अहं ब्रह्मास्मि' इत्युक्ते किचिदन्यदाकाङ्कयमस्ि, सर्वात्मिकत्व- 
विषयत्वाचगतेः। सति ह्यन्यस्मिन्नवरिप्यमाणेऽथं आकाषङ्का स्यात्‌। न व्वात्मैकत्व- 
व्यतिरेकेणावशिप्यमाणोऽन्योऽर्थाऽस्ति य आकाङ्कथेत। ४ न चेयमवगतिर्नोत्पद्यत 
इति शाक्यं वक्तुम्‌, “तद्धास्य विजज्ञो' ( छा» ६।१६।२ ) इत्यादिश्र॒तिभ्यः । अवगति- 
साधनानां च श्रवणादीनां वेदाडुवचनादीनां च चिधानात्‌। न चेयमवगतिरनशथिका 
भ्रान्तिवति शक्यं वक्तम्‌। अविद्यानिवत्तिफलद्‌ रानात, वाघकश्ञानान्तराभाचच्च । 
$ प्राकचात्मैकत्वाचगतेरव्याहतः सर्वः सत्यान्रतव्यचहारो लौकिको चेदिकद्चेत्यचोचाम । 


दशंनके होनेपर उस कमंमें समृद्धि जाने ) यह श्रुति असत्य स्वप्तदशनसे सत्य समृद्धिका ज्ञान दिख- 


लाती है । इसप्रकार उत्पन्न हुए कुछ आरिष्टों ( अनिष्ट सूचक ) का प्रत्यक्ष दर्शन होनेपर 'न चिर- 
मिव०' ( चिर कालतक नहीं जीएगा, ऐसा समझो ) ऐसा कहकर 'यः स्वप्न? ( जो कोई स्वप्नमें 
काले दान्तवाले काले पुरुषको देखे तो वह उसको मारता है) इत्यादिसे उस उस असत्य स्वप्न 
दर्शनसे ही सत्य मरण सूचित होता है, ऐसा श्रुति दिखलाती है । यह लोकमें प्रसिद्ध है कि अन्वय- 
व्यतिरेकमें कुशल पुरुषोंको इसप्रकारके स्वप्नदशंनसे शुम प्राप्ति और इसभ्रकारके स्वप्नद्शंनसे 
अशुम प्राप्ति सूचित होती है । एवं रेखाओंमें असत्य अक्षरोंके ज्ञानसे अकार आदि सत्य मक्षरोंका 
ज्ञान होता देखा जाता है । और आत्मेकत्व प्रतिपादक यह अन्तिम प्रमाण है, इसके अनन्तर अन्य 
कुछ भी आकांक्ष्य नहीं है । जसे लोकमें यजेत’ ऐसा कहनेपर किस फलके लिए, किस साधनसे 
झर किसप्रकार ऐसी आकांक्षा होती है, वेसे “तत्त्वमसि” “अहं ब्रह्मास्मि ऐसा कहने-जान लेनेपर 
कुछ अन्य आकांक्ष्य नहीं है, क्योंकि यह सर्वात्मेकत्व विषयक ज्ञान है। अन्य अवशिष्ट पदार्थ हो 
तो उसकी आकांक्षा हो, परन्तु आत्मेकत्वसे भिन्न अवशेष रहा हुआ अन्य पदार्थ नहीं है जिसको 
आकांक्षा हो । यह अवगति (ज्ञान) उत्पन्न नहीं होती, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि “तद्धाऽस्य०' 
( पिताके उपदेशसे श्वेतकेतुने उस आत्मतत्त्वको यथाथरूपसे जाना ) इत्यादि श्रृतियाँ हैं, और अव- 
गतिके साधन श्रवणादि और वेदाध्ययन आदिका विधान है और यह अवगति | निष्प्रयोजन अथवा 
भ्रान्ति है ऐसा भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि अविद्याको निवृत्तिरूप फल देखनेमें आता है तथा 
सत्यानन्दी-दीपिका 

है, अतः देह आत्मा नहीं है । असत्यसे सत्यज्ञान नहीं होता, अब इस दूसरे विकल्पमें तथा च' आदिसे 
. व्यभिचार दिखलाते हैं । 

& यद्यपि रेखाओंका स्वरूप सत्य है तो भी उनमें किया गया वर्ण संकेत असत्य है, उससे 


अ, आ' आदि वर्णोका सत्य ज्ञान उत्पन्न होता है। और जहाँ अग्नि है वहाँ धूलीपटलमें धूमके 


भ्रमसे उत्पन्न व्याप्तज्ञानसे अग्निकी यथाथं अनुमिति होती है । वसे ही असत्य वेदान्तवाक्योंसे भी सत्य 
ब्रह्मत्म कत्व ज्ञान उत्पन्न होता ह्वै । 
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तस्मादन्त्येन प्रमाणेन प्रतिपादित आत्मैकत्वे समस्तस्य प्राचीनस्य भेदव्यवहारस्य | 


चाधितत्वान्नानेकात्मकब्रझकल्पनाचकाशोऽ स्ति । नञ स्दादिदृष्टान्तप्रणयनात्परिणाम. 
वद्त्रह्म शास्त्रस्याभिमतमिति गम्यते। परिणामिनो हि सृदादयोऽर्था लोके समधिगता 
इति । ® नेत्युच्यते, “स वा एष महानज आत्माचजरोश्मरोच्सुतोञ्भयो ब्रह्म' ( बूऽ ४।४।२५ ) 
'स पुष नेति नेत्यात्मा' ( दृ० ३।९।२६ ), अस्थूलमनणु’ ( द्व० ३।८।८ ) इत्याद्याभ्यः सद. 
विक्रियाप्रति पेधश्रुतिभ्यो घ्रह्मणः कूटस्थत्वाचगमात्‌ । न होकस्य त्रह्मणः परिणामधमत्वं 
त्‌ हितत्वं च शक्यं प्रतिपत्तुम्‌ स्थितिगतिवत्स्यादिति चेत्‌--न, कूटस्थस्येति विशेषणात्‌। 
नहि कूटस्थस्य ब्रह्मणः स्थितिगतिवदनेकधर्माश्रयत्वं संभवति । कूटस्थं च नित्यं ब्रह्म सदै. 


विक्रियाप्रतिषेधा दित्यघोचाम;न च यथा ब्रह्मण आत्मैकत्ववशनं मोक्षलाधनम्‌,एचं जग दाः | 
८ ७... - 
कारपरिणामित्वद्शनमपि स्वतन्त्रमेव कस्मेचित्फलायाभिपरेयते, प्रमाणाभावात्‌। कूटस्थ ˆ 


्रह्मात्मत्वविज्ञानादेच हि फलं दायति शास्त्रमू-'स एप नेति नेत्यात्मा’ इत्युपक्रम्य “अभयं दे 
जनक मासोऽसि'(इ० ४।२।४) इत्येबंजातीयकम्‌ । # तत्रैतत्सिद्धे सचति-ब्रह्मप्रकरणे सर्वधर्म- 
विशेषरहितत्रह्मद्शनादेव फलसिद्धौ सत्यांयत्त च्राफल शूयते ब्रह्मणो जगदाकारपरिणा- 


TT अअ अअअअअ्१श्‍्अ्छख—— nn) 


अन्य वाधक ज्ञान मी नहीं है । हम यह कह चुके हैं कि आत्मंकत्वज्ञानके पूवं लौकिक और वैदिक 
सत्य एवं अनृत सव व्यवहार अवाधित रहते हैं, इसलिए सर्वोत्कृष्ट अन्तिम प्रमाणसे आत्मकत्व प्रतिः 
पादित होनेपर पूवके भोक्तु-मोग्यात्मक समस्त भेद व्यवहार बाधित होनेसे अनेकात्मक ब्रह्मकी 
कल्पनाका अवकाश ही नहीं है । परन्तु मृदादि दृष्टान्त दिये हैं इससे ऐसा ज्ञात होता है कि शास्त्रको 
परिणामी ब्रह्म अभिमत है, क्योंकि लोकमें मृत्तिका आदि पदाथ परिणामी निरचत होते हैं । सि०-नहीं 
ऐसा कहते है-“स चा एष०' ( वही यह महान्‌ अजन्मा आत्मा अजर, अमर, अमृत एवं अमय- 
ब्रह्म है) “स एष०' ( वह यह नहीं, यह नहीं, इसप्रकार अन्यके निषेध द्वारा मधुकाण्डमें आत्मा 
निदिष्ट है ) अस्थूछ०” (न स्थूल है, न सुक्ष्म है ) इत्यादि सव विक्रिया प्रतिषेधक श्रृतियोंसे ब्रह्म 
कूटस्थ अवगत होता है । एक ही ब्रह्मको परिणाम धमं युक्त और उससे रहित नहीं माना जा सकता 
है । ऐसा यदि कहो कि स्थिति और गतिके समान हो? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 'कूटस्थस्य' 
(कूटस्थका) ऐसा विशेषण है। कूटस्थ ब्रह्म स्थिति और गतिके समान अनेक घर्मोका आश्रय नहीं हो 
सकता । ओर ऐसा हम कह चुके हैं कि जन्म आदि सब विक्रियाओंके प्रतिषेधसे रह्म कूटस्थ और नित्य 
' है। जसे ब्रह्मका आत्मेकत्व ज्ञान मोक्षका साधन है, वैसे ब्रह्मका जगद्रूपसे परिणामित्व दशन स्वतन्त्र 
ही किसी भी फलके लिए अभिप्रेत नहीं है, क्योंकि इसमें कोई प्रमाण नहीं है । 'स एष नेति नेत्यात्मा' 
ऐसा उपक्रमकर “अभयं चे०' ( याज्ञवल्क्य--हे जनक ! तुम अमय-ब्रह्मको प्राप्त हुए हो ) इसप्रकारका 
शास्त्र कूटस्थ ब्रह्मात्मत्वविज्ञानसे ही मोक्षरूप फल दिखलाता है। वहाँ यह सिद्ध होता है-ग्रहा 
प्रकरणमें सवं धमं विशेष रहित ब्रह्मज्ञानसे ही फल सिद्धि होनेपर उस प्रकरणमें ब्रह्मका जो अफल 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& यदि यह सव द्वत मिथ्या हो, तो स्वप्न मिथ्या है जाग्रत्‌ सत्य है, यह लौकिक व्यवहार और 


'सत्यं चानृतं च सत्यमभवत्‌’ ( सत्य और असत्य सब सत्य ब्रह्म ही है ) इसप्रकारके वैदिक व्यवहार 
कसे उपपन्न होंगे ? जैसे स्वप्नमें यह सत्य है, यह असत्य हे, इसप्रकार तात्कालिक बाध ओर बाघा- 
मावसे व्यवहार होता है, वसे आत्मेकत्व ज्ञानके पहले यह सव व्यवहार उपपन्न होता है । इसलिए 
व्यवहारके लिए नानात्वके सत्यत्वकी कल्पना असंगत है । , 

$ सि०--यह मृत्तिका आदि दृष्टान्त, कारण कार्यरूपसे परिणत होता है, इस अभिप्रायसे 
नहीं है, किन्तु कायं कारंणसे भिन्न नहीं है, इस अभिप्रायसे है । यदि माने तो मृत्तिका आदिका परिणाम 
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मित्वादि तदून्रेहादशोनोपायत्वेनेव विनियुज्यते, फलवत्लंनिघावफलं तदरूनितिबत । न तु 
स्वतन्त्रं फलय करऱ्यत इति । नहि परिणामवत्त्वविज्ञानात्परिणावस्वमात्मसः फलं स्यादिति 
वंक्तु युर; क टस्थसित्यत्वान्मोक्षस्य । कूटस्थब्रह्मात्मचादिन एकत्वैकान्त्यादीशिनीशित- 
व्याभाव ईश्वरकारणप्रतिशाविरोध इति चेत्‌-न, अविद्यत्मकनामरूपवीजन्याकरणापेश्षत्वा- 
त्सर्वज्ञस्ञस्य। ‘तस्माद्वा पुतस्मादात्मन आकाशः संभूतः' { देऽ २।३ ) इत्यादिवाक्येभ्यो नित्य- 
शुद्वदुद्धसुरूस्वरूपात्खबंश्चात्सर्वशक्तरीश्वराज्जगज्ञनिस्थितिप्रलया नाचेतवात्ाथानाद- 
न्यस्माह्गेत्येणो ऽथः प्रतिशातः “जन्माद्यस्य यतः' (अ० सू० १।३।२) इति | सा प्रतिज्ञा तदवस्थैव 
न तद्विरुद्रोऽथंः पुनरिहोच्यते। कथं नोच्यतेऽत्यन्तमात्मन एकत्वमद्वितीयत्वं च जुवता? 
श्रृणु यथा चोच्यते-खर्वजस्येश्वरस्यात्मभूत इवाविद्याकल्पिते नामरूपे तत्त्वान्यत्वाभ्यामनि- 
बंचनीये संसारप्रपञ्चबीजभूते सर्वज्ञस्येश्वरस्य मायाइाक्तिः प्रळतिरिति च श्चतिस्मृत्योरभि- 
ळप्येते। ताभ्यामन्यः सर्वेक्ष इश्वरः, “आकाशो वै नाम नामरूपयोनिंवं हिता ते यदन्तरा तदूनह्म' (छा ० 
८।१४।१) इति श्रुतेः । “नामरूपे व्याकरवाणि’ ( छा० ६।३।२। ), “सर्वाणि रूपाणि विचित्य घीरो 





जगद्रपसे परिणामित्व आदि श्रुत हैं, उसका ब्रह्मदशंनके उपायख्पते ही विनियोग होता है । जेसे 


फलयुक्त कमंकी संनिधिमें अफल उसका अङ्ग होता है, परन्तु स्वतन्वरूपसे फल देनेके लिए उसकी 
कल्पना नहीं कीं जाती । परिणामवत्त्वके विज्ञानसे आत्मामें परिणामवत्त्व फल हो, ऐसा कहना युत्त 
नहीं है, क्योंकि मोक्ष तो कूटस्थ नित्य है । ऐसा यदि कहो कि कूटस्य ब्रह्मात्मवादोके मतमें ऐकान्तिके 
एकत्व होनेसे ईशिता और ईशितव्यके अमाव होनेपर ईश्वर जगतका कारण है, इस प्रतिज्ञासे विरोध 
होगा ? सो यह विरोध नहीं है, क्योंकि सवंशत्वको अविद्यात्मक नाम-रूप वोजको अभिव्यक्त करनेकी 
अपेक्षा है । तस्माद्वा *' ( उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ) इत्यादि वाक्योंसे नित्य, शुद, बुद्ध, 
मुक्तस्वरूप, सववज्ञ, सवंशक्तियुक्त, ईश्वरसे जगत्के जन्म, स्थिति और प्रळय होते हैं, अचेतन प्रघानसे 
अथवा अन्यसे नहीं, यही अथं 'जन्माद्यस्य यतः इस सूत्रमें प्रतिज्ञात है । वह प्रतिज्ञा दंसो ही है, 
यहा-आत्मैकत्व प्रतिपादक श्रुतियोंमें उससे कुछ विरुद्ध अर्थ नहों कहा जाता १ आत्मा अत्यन्त एक 
और अद्वितीय है ऐसा प्रतिपादन करनेवाले तुमसे यह प्रतिज्ञा विरोध क्यों नहीं कहा जाता ? सुनो, 
जैसे नहीं कहा जाता-सवंज्ञ ईश्वरके मानो आत्मभूत, अर्विद्यासे कल्पित, सत्‌ बोर असत्से विलक्षण 
अनिवंचनीय एवं संसार प्रपश्चके बीजभूत नाम और रूप सर्वञ्च ईस्वर्की माया शक्ति ओर प्रकृति- 
रूपसे श्रुति और स्मृतिमें कहे जाते हैं। इन दोनोंसे सवश ईश्वर भिन्न है, क्योंकि 'आकाशो बै०' 
(आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका व्याकर्ता है अर्थात्‌ इनको स्थूलरूपसे अभिव्यक्त 


करनेवाला है, वे दोनों जिसके आभ्यन्तर हैं वह ब्रह्म है) यह श्रुति है । “नामरूपे०' ( मैं नाम ओर 
रूपको अभिव्यक्त करूँ ) “सर्वाणि०' ( धीरो-परमेश्वर सब रूपोंको उत्पन्नकर उन सबके नाम रखकर 


ओर अपरिणाम दोनों भेद हो सकते हैं, सा आदि में उत्पत्ति आदि विङ्रियाए होती हैं । 
परन्तु कूटस्थं ब्रह्ममें तो उत्पत्ति आदि इन सब विक्रियाओंका 'नेति नेत्यात्मा” इत्यादि थुतियोसे निषेध 
किया गयां है । पु०--परन्तु एक व्यक्ति समय भेदसे स्थिति और गति दोनों धर्मोवाला होता है । 
जैसे भृत्तिका आदि कार्यकालमें परिणामी और कारणावस्थामें अपरिणामी होते हैं, वसे ब्रह! भी 
प्रलमर्मे परिणामरहित ओर सृष्टिकालमें परिणामी हो सकता है। सि०-ऐसा माननेसे ब्रह्मको कूटस्थ 


नित्य प्रतिपादक 'स वा एष महानज आत्मा ०' इत्यादि भ्रूतियोंका बाघ होगा । जगत्‌ ब्रह्मका परिणाम 
नहीं किन्तु रज्जु सपं आदिके समान विवत है, ऐसा माननेसे कोई ! बुट 
® तं यथा यथोपासते तदेव भवति’ (ब्रह्मकी जिस-जिसरूपसे उपासना करता है, उसी रूपको 
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नामानि इत्वाऽमिवद्न्यदास्ते' ( तै आ० ३।१२।७ ), 'एकं वीजं बहुधा यः करोति’ ( श्वे ६।१२) 
इत्यादिश्च तिभ्यश्च। पचमविद्याङतनामरूपोपाध्यनुरोधीश्वरो भवति, व्योमेच घरकरकाद्य- | 
पाध्यजुरोधि। स च स्वात्मभूतानेव घटाकाशस्थानीयानविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपक्रत. | 
कार्यंकरणसंघातानुरोधिनो जीवास्यान्विज्ञानात्सनः प्रतीएे व्यवद्दारचिषये। तदेवमविद्या- । 
त्मकोपाधिपरिच्छेदापेक्षमेवेश्वरस्येश्वरत्वं सर्वज्ञत्वं सर्वशक्तित्वं च, न परमार्थतो विद्यया- 
पास्तसवोपाधिस्वरूप आत्मनी शित्रीशितव्यसवज्ञत्वाद्व्यिवहार उपपद्यते। & तथा 
चोक्तम्‌-यन्र नान्यत्पदयति नान्यच्छृणोति नान्यद्विजानाति स भूमा'(छा० ७।२४।१)इति, यत्र त्वस्य 
सवे मात्मेवा भूत्तत्केन क॑ पञ्येत्‌' (बृ० ४।५।१५) इत्यादिना च, पवं परमार्थावस्थायां स॒. 
व्यबहाराभावं वदन्ति वेदान्ताः सवं । तथेश्वरगीतास्वपि-'न करत्वं न कर्माणि लोकस्य सृजति 
प्रभुः । न कर्मफलसंयोगं स्वमावस्तु प्रवतंते ॥ नादत्ते कस्यचित्पापं न चेव सुकृतं विभुः । अज्ञानेना- 


उनमें प्रविष्ट होकर वदनादि व्यवहार करता हुआ स्थित है) 'पुर्क बीजं ०” (एक बीजको जो अनेक- | 
रूपकर देता है) इत्यादि श्रुतियाँ हैं.। जसे घट, करक आदि उपाधि अनुरोधी-अनुसारी आकाश होता | 
है, वसे अविद्याकृत नाम-रूपका अनुरोधी ईस्वर होता है । वह ईश्वर अविद्यासे उपस्थापित नाम-रूप | 
कृत शरीरेन्द्रिय संघातके अनुरोधी धटाकाशस्थानीय स्वात्मभूत जोवाख्य विज्ञानात्माओंके ऊपर व्यवहार | 
विषयमें शासन करता है। इसप्रकार अविद्यारूप उपाधिके परिच्छेदकी अपेक्षा ईश्वरमें ईश्वरत्व, | 
सवंज्ञत्व और सवंशक्तिमत्त्व हैं, परमाथसे तो विद्यासे निरस्त समस्त उपाधि स्वरूप आत्मामं ईशितृत्व | 
ईशितव्यत्व, सवंज्ञत्व आदि व्यवहार उपपन्न नहीं होते। और इस प्रकार “यत्र नान्यस्पर्यति० | 
(सनत्कुमार--जहाँ कुछ ओर नहीं देखता, कुछ और नहीं सुनता कुछ और नहीं जानता वह भूमा- | 
ब्रह्म है ) और “यन्न त्वस्य०' (जहाँ इस आत्मवितुकें लिए सव आत्मा ही हो गया, वहाँ किस करणे 

किसे देखे ) इत्यादिसे कहा है । एवं परमाथं अवस्थामें सब वेदान्त सब व्यवहारका अमाव कहते हैं। | 
इसीप्रकार भगवद्गीतामें मी “न कतुंस्व॑०' ( परमेश्वर छोकों-प्राणियोके न कतृंत्व, न काय और न | 
कमफल संयोगको रचता है, किन्तु उसके सकाशसे स्वमाव-माया ही प्रवृत्त होता है । वह परमेश्वर न 


प्राप्त होता है ) इस श्रृतिसे सिद्ध होता हरि और वह परिणामी फल विद्वात्रुको | 
प्राप्त होता है । परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि “ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (त॑० २।१।१) इत्यादि श्रुतियोसि 
कूटस्थ नित्य मोक्षरूप फल जव सम्मव है, तो अनित्य, परिणामीके विज्ञान ( उपासना ) से आत्मामें 
अनित्य परिणामी फलकी कल्पना करना अयुक्त है । जैसे 'दुशपूर्णमासाभ्यां स्वर्गकामो यजेत' 
(स्वरकी कामनावाला दशंपूर्णेमास याग करे) स्वगे आदि फलके लिए विहित दशँपुणंमास आदिके | 
प्रकरणमें संनिहित पाँच प्रयाजोंका विधान है, उनका वहाँ स्वतन्त्र फल नहीं कहा गया है, तो वे | 
फळ रहित प्रयाजादि फल युक्त संनिहित प्रधान दशंपूणंमासके अङ्ग होते हैं अर्थात्‌ मुख्य फलोत्पत्तिमें 

साधनरूप होते हैं, वेसे परिमाणित्व उपासना और सृष्टि आदि ज्ञान भी ब्रह्मज्ञानकी उत्पत्तिके लिए 
साधनरूपसे अपेक्षित हैं इनकी स्वतत्त्ररूपसे फलकी कल्पना युक्त नहीं है। “जन्माद्यस्य यतः' इस | 
सूत्रमे ईश्‍वर जगतका कारण है, ऐसी प्रतिज्ञा की गई है ओर इस १४ सूत्रमें अनन्यत्वका प्रतिपादन | 
है, इस कारण प्रतिज्ञासे विरोध होगा, क्योंकि ईशिता और ईशितव्यका अभाव होनेसे कोन किसका 

कारण है और कौन किसका कायं है यह सब बाधित हो जायगा ? समाधान--कल्ित भेदको लेकर | 
ईशिता-ईशितव्य आदि सब व्यवहार होता है, इसलिए इस सुत्रका प्रतिज्ञाके साथ कोई विरोध नहीं है! | 


& किसी आचायंने कहा है 'कृपणधीः परिणामसुदीक्षते क्षपितकल्मषधीस्तु विवतंतास्‌ 
(जिसका चित्त शुद्ध नहीं है वह इस जगतको ब्रह्मका परिणाम देखता है और जिसका चित्त दोष | 


HE 
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बृतं ज्ञानं तेन सुद्यन्ति जन्तवः ( गी० ५१४-१५ ) इति परमार्थावस्थायामी शित्रीरितव्यादिः 

व्यवह।राभावः प्रदच्येते। व्यवद्दारावस्थायां तूक्तः श्रुतावपीश्वरादिव्यवहारः- “एप सवेश्वर 

एष भूताधिपतिरेष भूतपाल एष सेतुर्विधरण एषां छोकानामसंभेदाय' ( ३० ४।४।२२ ) इति तथा 

चेश्वरगीतास्वपि--'इइवरः सर्वभूतानां हृद शे$जुंन तिष्टति। आमयन्सवंभूतानि यन्त्रारूढानि 

मायया" ( गी० १८६१ ) इति । सूज्रकारोऽपि परमार्थाभिप्रायेण 'तदनन्यत्वम'इत्याह'। व्यवहा- 
राभिप्रायेण तु 'स्याढ्लोकवद इति महाससुद्र स्थानीयतां ब्रमणः कथयति। अप्रत्याख्यायैच 
कार्यप्रपञ्चं परिणामप्रक्रियाँ चाश्चयति-सयुणेषूपासनेषूपयोक्ष्यत इति ॥१४॥ 


भावे चोपलब्धे! ॥ १५ ॥ 

पद्च्छेद्‌-मावे, च, उपलब्धेः । 

रूत्राथं--( च ) और ( भावे ) कारणके होनेपर ही ( उपलब्धे: ) कायंकी उपलब्धि होती 
है । इससे सिद्ध होता है कि कायं कारणसे अनन्य है । 

कै इतश्च कारणादनन्यत्वं कार्यस्य, यत्कारणं भावं एवं कारणस्य कार्यसुपलभ्यते, 
नाभावे। तद्यथा सत्यां सुदि घट उपळभ्यते, सत्सु च तन्तुषु परः। न च नियमेनान्यभावेऽ- 
न्‍्यस्योपलब्धिदंश। न ह्यश्वो गोरन्यः सन्‌ गोर्माव पवोपळम्यते। नच कुलालमाव पव 
घट उपळभ्यते; सत्यपि निमित्तनेमित्तिकभावेऽन्यत्वांत्‌। नन्वन्यस्य भावेऽप्यन्यस्योपलः 
किसीके पाप कर्मको और न कितोके पुण्य कर्मको ग्रहण अयवा संहार करता है, किन्तु अज्ञानसे ज्ञान 
आवृत है इससे जीव मोहित होते हैं ) इसप्रकार परमाथ अवस्थामें ईशितृ-ईशितव्य आदि व्यवहारका 
अमाव दिखलाया गया है । और व्यवहारावस्थामें तो श्रुतिमें भी ईश्‍वर आदि व्यवहार कहा गया है-- 
“पुष सर्वश्वर०' ( यह सर्वेश्वर है, यह सब मूतोंका अधिपति और मूतोंका पाळक है। इन लोगोंकी 
मर्यादा अङ्ग न हो इस प्रयोजनसे यह इनको धारण करने वाळा सेतु है ) इसप्रकार भगवद्गोतामें 
भी दै--ईश्वरः सवंभूतानां०' ( हे अजुंन ! शरीरख्प यनत्रमें आरूढ हुए सब ध्राणियोंको अन्तर्यामी 
परमेश्वर अपनी मायासे उनके कमोंके अनुसार भ्रमाता हुआ सब मूतःप्राणियोके हृदयदेशमें स्थित है ) 
सूत्रकारने मी परमार्थके अभिप्रायसे 'तदनन्यत्वम्‌' ( काय-कारणका अनन्यत्व-अमिन्नत्व है ) ऐसा 
कहा है । व्यवहारके अभिभ्रायसे तो 'स्याइळोकचत्‌? ( लोकके समान कार्य कारण विभाग हो) इसप्रकार 
ब्रह्मको महासमुद्र स्थानीय कहते हैं । और कायं प्रपञ्च का प्रत्याख्यान किए विना ही सगुण उपासनाओंमें 
उपयुक्त हो सके, इस अमिप्रायसे परिणामप्रक्रियाका आश्रय करते हैं ॥ १४॥ 

इस हेतुसे भी कारणसे कायं अनन्य है, क्योंकि कारणके अस्तित्वमें ही कायं उपलब्ध होता है, 

` कारणके अमाव होनेपर नहीं । जेसे मृत्तिकाके रहनेपर घट उपलब्ध होता है ओर तन्तुओंके रहनेपर 
पट उपलब्ध होता है । अन्यके रहनेपर अन्यको उपलब्धि नियमसे नहीं देखी जातो । अश्व गौसे अन्य 
होकर गोके होनेपर उपलब्ध नहीं होता । कुलाळके होनेपर ही घट उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि कायं- 
कारणमाव होनेपर मी दोनों ( कुलाल और घट ) परस्पर भिन्न हैं। परन्तु अन्यके अस्तित्वमें मी 
अन्यकी उपलब्धि नियमसे देखी जाती है, जसे अग्निके रहनेपर घूभकी उपलब्धि देखो जातो है । 
ै सत्यानन्दी-दीपिका 

रहित-शुद्ध है वह इस जगतको ब्रहाका विवत देखता है ) इसप्रकार व्यवहारमें उपास्य-उपासकमाव, 
शास्य-शासकमाव आदि भेद माना जाता है, किन्तु परमाथंमें केवळ अद्वितीय ब्रह्म ही सत्‌ हे ॥ १४॥ 

# कार्य कारणसे अनन्य है, इस विषयमें प्रत्यक्ष आदिके विरोधका निराकरण किया गया । 
अब “भावे च' आदिसे अनुमानसे भी कायंकारणका अनन्यत्व सिद्ध करते हैं। काकतालिन्यायसे कमी 


हि 
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व्थिनियता दृश्यते-यथाग्निभावे धूमस्येति । नेत्युच्यते, उद्घापिते5प्यग्यौ गोपाळघु टिकादि-. 
घारितस्य धूमस्य दश्यमानत्वात्‌। अथ घूमं कयाचिदवस्थया विशिष्यादीदशो घूमो नास- | 
त्यग्लौ अवतीति । नैवमपि कश्चिद्दोषः, तद्भावाचुरक्तां हि बुद्धि कार्यकारणयोरनन्यत्वे हेतु | 
वयं वदामः । न चासावग्निधूसयोर्विद्यते । ® 'भावाच्योपछव्धेः इति चा सूघस्‌ । न केवळ | 
शब्दादेव कार्यकारणयोरनन्यत्वम्‌, प्रत्यक्षोपलब्थिभावाच्य तयोरनन्यत्वसित्यर्थः । भवति 
हि प्रत्यक्षोपलब्धिः कार्यकारणयोरनन्यत्वे । तयथा-तन्तुसंस्थाने पटे तन्तुव्यतिरेकेण परो . 
नाम कायं नैवोपलभ्यते, केवळास्तु तन्तव आतानवितानचन्तः प्रत्यक्षसुपलभ्यन्ते, तथा 
तन्तुष्वंशवोऽशुषु तदवयवाः । अलया प्रत्यक्षोपळष्ध्या लोहितशुक्लकण्णानि' जीणि रूपाणि, 
ततो वायुमात्रमाकाशामात्रं चेत्यजुमेयम्‌। ( छा० ६४ ) ततः परं घ्रह्मेकमेचाद्वितीयम्‌, 
तत्र खंचंप्रमाणानां निष्ठामवोचाम ॥ १५॥ 
सत््वाच्चावरस्य ॥ १६॥ 
पद्च्छेद--सत्वात्‌, च, अवरस्य । | 
सूुज्ञार्थ--( अवरस्य ) कायंकी ( सत्त्वाच्च ) 'आत्सा वा इदुम' इत्यादि श्रुतियोंसे प्रतीत 
` होता है कि उत्पत्तिके पूर्व सत्ता है । इससे सिद्ध होता है कि कायंकी सत्ता कारणसे पृथक्‌ नहीं है । 


इस विषयमें कहते हैं--ऐसा नहीं है, क्योंकि अग्निके बुझा देनेपर भी गोपाल घुटिका आदिमें घारण 
किया हुआ धूम देखनेमें आता है। यदि धूमको किसी अवस्था विश्येष-विद्येषणसे विशेषित करे कि | 
इस प्रकारका धूम अग्निके अमावमें नहीं होता, तो ऐसा निवेश करनेपर भी कोई दोष नहीं है, क्योंकि | 
कार्यकारणकी सत्तासे अनुरक्त बुद्धिको हम कायंकारणके अनन्यत्वमें हेतु कहते हैं। ऐसी बुद्धि अग्नि 
और घूममें नहों है । अथवा 'भावाचोपलव्धे:' ऐसा सूत्र है। केवळ शब्द ( श्रुति ) से ही कायं- | 
कारणका अनन्यत्व नहीं है, किन्तु प्रत्यक्षोपलब्धि मावसे भी उनका अनन्यत्व है, ऐसा अथं है। | 
कार्यकारणके अनन्यत्वमे प्रत्यक्षोपछब्धि है । जंसे कि तन्तुके विशेष रचनात्मक पठमें तन्तुसे-मिक्न पट | 
नामका कायं उपलब्ध ही नहीं होता, केवळ आतान वितान वाळे ( ताना-बाना ) तन्तु ही प्रत्यक्ष | 
उपलब्ध होते हें । उसी प्रकार अवयवी तन्तुओंमें अनेक अवयवरूप अंश, उन अंशोंमें उनके अवयव 
उपलब्ध होते हूँ । इस प्रत्यक्ष उपलब्धिसे लोहित, शुक्ल और कृष्ण ये तीन रूप हैं, तदनन्तर केवळ 
वायु और आकाश मात्र हैं, ऐसा अनुमान करना चाहिए । उसके अनन्तर केवल अद्वितीय परब्रह्म ही 
शेष रह जाता है । उसमें ही सब भ्रमाणोंका पयंवसान हमने कह दिया है ॥ १५ ॥ | 
सत्यानन्दी-दीपिका > 
अन्यकी उपलब्धिसे अन्यकी उपलब्धि होती है किन्तु नियमसे नहीं । जहाँ उपादानोपादेयरूप कार्य | 
कारणमाव होता है वहाँ कारणकी उपलब्धिसे कायंकी उपलब्धि होती है अन्यत्र नहीं । | 
» अनुमान परक सूत्रका व्याख्यानकर अब पाठान्तरसे प्रत्यक्षपरक व्याख्या करते हैं । प्रत्यक्षो- 
पलब्धिको प्रतिज्ञा ओर उदाहरणसे स्पष्ट किया जाता है- प्रत्यक्षोपलब्धिसे कार्यकारणका अनन्यत्व है, 
- यह प्रतिज्ञा है। और तन्तुमोंके आतान वितानसे अतिरिक्त पट नामकी कोई पृथक्‌ वस्तु नहीं है, 
तन्तुओँकी आतान वितानात्मक विद्षेष अवस्था ही पट है, यह उदाहरण है । इससे सिद्ध होता है कि 
कार्य कारणमात्र है। जहां प्रत्यक्षका अवकाश नहीं है, वहाँ 'विमतं कार्य काएणादमिन्नं कायत्वात्‌ 
'पटवत्‌' “विवादास्पद कायं कारणसे अभिन्न है, क्योंकि कायं है, जेसे पट कायं है ।” 'विसत जगत्‌ 
कारणप्रह्मासिख्रे कायंत्वात घटवत? “यह विवादस्पद जगत्‌ कारण ब्रह्मसे अभिन्न है, क्योंकि घटके 
समान यह भी कायं है” ऐसा अनुमान करना चाहिए। इस प्रकार सम्पणे प्रपच्चका कारण ब्रह्म दै, 
अचेतन प्रधान आदि नहीं, क्योंकि अद्वितीय ब्रह्ममें सब वेदान्तोंका समन्वय हे ॥ १५ ॥ 


~ + 3... 3... 4 
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६ इतश्च कांरणात्कायेस्यानन्यत्वम्‌, यत्कारणं प्रागुत्पत्तेः कारणात्मनेच कारणे 
सत््वमचरकालीनस्य कार्यस्य श्रयते--'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌' ( छा० ६।२।५ ), आत्मा 
चा इदमेक एवाग्र आसीत्‌' ( ऐ० आ० २।४।१।१ ) इत्यादाविद्शन्दणृहीतस्य कार्यस्य कारः 
णेन सामानाधिकरण्यात्‌। यघ्च यदात्मना यत्र नचर्तते न तत्तत उत्पद्यते, यथा सिक- 
ताभ्यस्तेळम्‌। तस्मात्प्राशुत्पत्तेरनन्यत्वादुत्पन्नमप्यनन्यदेच कारणात्कार्यमित्यवगस्यते। 
यथा च कारणं जझ त्रियु कालेषु सर्वं न व्यभिचरति, एवं कायमपि जगत्त्रिषु कालेणु 
सत्त्वं ज व्यभ्िचरति। एकं च पुनः सत्त्वमतोऽप्यनन्यत्वं कारणात्कार्यस्य ॥१६॥ 


असइयपदेश्चान्नेति चेन्न धर्मान्तरेण वाक्यशेवाद्‌ ॥ १७॥ 


पद्च्छेद्‌--असद्वधपदेश्यात्‌, न, इति, चेत्‌, न, धर्मान्तरेण, वाक्यशेषात्‌ । 

सूना्थ--( असद्बयपदेशात्‌ ) असद्वा इदमग्र आसीत्‌’ इत्यादि श्रुतिसे प्रतिपादित है कि 
उत्पत्तिके पुवं यह हृद्यमान जगत्‌ सत्‌ ही था, ( न ) इसलिए कायं कारणख्से सत्तावाला नहीं है, 
( इति चेन्न ) यह युक्त नहीं है, क्योंकि (धर्मान्तरेण) यह कथन अव्याकृतरूप अन्य घमसे है ( वाक्य- 
शेषात्‌ ) कारणकि तत्सत्‌ आसीत्‌’ इत्यादि वाक्यशेष है । अतः कायंकी सत्ता कारणसे पृथक नहीं है । 

नजु कचिदसत्त्वमपि प्राशुत्पत्तेः कार्यस्य व्यपद्शिति श्रुतिः असदेवेदमप्न आसीव्‌' 
(छा० ३।१९।१) इति । 'असद्वा इृदमअ आसीत्‌’ (तै० २।७।१) इति च । तस्मादसद्व्यपदेशान्न 
ग्रासुत्पत्तेः कार्यस्य सत्त्वमिति चेत्‌, नेति नूमः-न ह्ययमत्यन्तासरवाभिप्रायेण प्रागुत्पत्तेः 
कार्यस्याखद्ब्यपदेदाः, कि तर्हिं ? व्याक्ृतनाम रूपत्वाद्वर्मादव्याङृतनामरूपत्वं घर्मान्तरं 

और इस हेतुसे मी कारणसे कायं अनन्य है, क्योंकि अर्वाचीन कायंकी उत्पत्तिके पुवं कारण- 
रूपसे ही कारणें सत्ता सुनी जाती है--'सदेव०' ( हे सोम्य ! उत्पत्तिके पूर्व यह जगत्‌ सद्रूप ही था ) 
और “आत्मा वा इदम०' ( उत्पत्तिके पुवे यह जगत्‌ केवळ आत्मरूप ही था ) इत्यादि श्रुतिसे “इद्म्‌? 
शब्दसे गृहीत कार्यका कारणके साथ सामानाधिकरण्य कहा गया है। जो जिस स्वरूपसे जिसमें नहों 
होता वह उससे उत्पन्न नहीं होता, जैसे बाळूसे तैल उत्पन्न नहीं होता । इससे ऐसा अवगत होता है 
कि उत्पत्तिके पूवं अनन्य होनेसे उत्पन्न हुआ कायं भी कारणसे अनन्य ही है, जसे कारण ब्रह्म तीनों 


काऊमें सत्तासे व्यभिचरित नहीं होता, वसे कायं जगत्‌ भी तीनों काळमें सत्तासे ` व्यमिचरित नहीं 
होता । इस प्रकार सत्ता तो एक ही है, इससे भी कायं कारणसे अनन्य है ॥ १६ ॥ 


परन्तु कहीं-कहीं 'असदेवेदम०' ( उत्पत्तिके पूवं यह जगत्‌ असत्‌ ही था ) ओर “असद्दा०! 
( आरम्मके पहले यह जगत्‌ असत्‌ था ) इस प्रकार श्रुति उत्पत्तिके पूवं काय॑में असत्त्वका भी व्यपदेश 
करती है । इससे ऐसा यदि कहो कि असतुके व्यपदेशसे उत्पत्तिके पूवं कायकी सत्ता नहीं है। तो 
हम कहते हैं कि ऐसा नहीं, क्योंकि उत्पत्तिके पूवं कायं विषयक जो असद्‌ व्यपदेश है यह अत्यन्त 
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& “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ “आत्मा वा इदमेक' इन उद्धृत श्रुतियोंमें 'इदस' शब्दसे गृहीत 
कायं जगतुकी “सद्‌? और “आत्मा” रूप कारणके साथ समानाधिकरणता है, क्योंकि दोनोमें प्रथमा 
विभक्ति है । इस सामानाधिकरण्य श्रुतिसे उत्पत्तिके पूव कायंकी कारणख्पसे सत्ता कही गई है। इस 
श्रुत्यथमें यह युक्ति है-जँसे घट मृत्तिकामें मृत्तिकारूपसे विद्यमान है तो उत्पन्न घट सो मृत्तिकाख्पले ही 
उपलब्ध होता है, यह अन्वय उदाहरण है। वसे वाळूखूपसे तेल वाळूमें नहीं रहता तो यह उससे 
उत्पन्न भी नहीं होता, यह व्यतिरेक उदाहरण है । अतः कारणके समान कायं भी सत्‌ है, क्योंकि 
सत्ताके भेदमें कोई प्रमाण नहीं है । इसलिए सत्ताके अभेदसे भी कारण ब्रह्मसे कायं जगत्‌ अभिन्न है ॥१६॥ 


| 
२७४ त्रह्मखूञ-शाङ्करसाष्य [ अ०२प्‌०१ | 


सेन घर्मान्तरेणायमखद्व्यपदेशा प्रागुत्पत्तेः खत एव कार्यस्य कारणरूपेणानन्यस्य। कथ- | 
. मेतद्वगस्यते ? वाक्यशेषात्‌। यदुपक्रमे संदिग्धा्थ वाक्यं तच्छेषाच्निश्चीयते। इहच | 
तावत्‌ 'असदेवेदमग्न आसीत्‌' इत्यसच्छब्देनोपक्रमे निर्दिष्टं यत्तदेव पुनस्तच्छब्देन परासरृच्य 
सदिति विशिनष्टि 'तत्सदासीव्‌' इति। असतश्च पूर्वापरकालासंबन्धादासीच्छन्दानुपपत्तेञ्च। 
'असद्वा इदमग्र आसीत्‌' इत्यत्रापि “तदात्मानं स्वयमकुरुत’ इति वाक्यशेषे विशेषणाज्नात्यन्ता- 
सत्त्वम्‌। तस्माद्धर्मान्तरेणैवायससद्व्यपदेशः प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य। नामरूपव्याङ्तं हि वस्तु 
सच्छब्दाद लोके प्रसिद्धम्‌ । अतः प्राडनामरूपव्याकरणादसदिवासीदित्युपचर्यंते ॥१७॥ 


युक्त; शब्दान्तराच ॥१८॥ 


पद्च्छेद--युक्ते:, घब्दान्तरात्‌, च । 


रे वन 
सु युक्तः ( च ) मौर ( शब्दान्तरात्‌ ) “सदेव सोम्येदमग्र आसीत' 
अन्य श्रृतिसे भी सृष्टिके पूवं कार्यका सद्भाव और कारणसे अनन्यत्व प्रतीत होता है । कः 


* युक्ते श्च प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य सर्वमनन्यत्वं च कारणादचगस्यते, शाब्दान्तराञ्च। | 
युक्तिस्तावद्व ण्यते-दधिघटरुचकाच्यर्थिभिः प्रतिनियतानि कारणानि क्षीरस्रत्तिकासुवर्णादी- 
न्युपादीयमानानि लोके दृश्यन्ते न हि. दध्यर्थिभिर्सुत्तिकोपादीयते, न घरार्थिभिः क्षीर, 
तद्सत्कार्यवादे नोपपद्येत । अविशिष्टे हि प्रागुत्पत्तेः खवस्य सवेचासत्तवे कस्मातक्षीरादेव 
दृध्युत्पद्यते? न मृत्तिकायाः ? सत्तिकाया एव च घट उत्पद्यते, न क्षीरात्‌ । अथाचिरिष्टेऽपि 


असत्के अभिप्रायसे नहीं है, किन्तु व्याकृत नामरूपधमंसे अव्याकृतनामरूप घमं अन्य है, उस भिन्न 
धमंसे उत्पत्तिके पूव कारणरूपसे अनन्य होते हुए कायंका ही यह असत्‌ व्यपदेश है अर्थात्‌ अवस्था 

` भेदसे सत्‌ कायं ही असत्‌ शब्दसे व्यपदिष्ट है । यह कंसे अवगत हो? वाक्यशेषसे, उपक्रममें जो 
संदिग्घाथं वाक्य हो उसका वाक्यशेषसे निश्‍चय किया जाता है। जैसे यहां 'असदेवेदमग्न आलीत? इस 
उपक्रममे जो 'असत्‌' शन्दसे निदिष्ट है उसका ही पुनः “तत्‌” शब्दसे परामशंकर 'तत्सदासीत्‌? ( वह 
सत्‌ था ) इस प्रकार उसको “सत्‌? इस विशेषणसे विशेषित किया है । 'असत्‌' का पूर्वोत्त रकालसे 
सम्बन्ध न होनेसे 'आसीत्‌' ( था ) इस दाब्दकी अनुपपत्ति होगी । "असद्वा इदमग्र आसीत्‌? इसमें 
'भी 'तदात्मानं०' ( उसने स्वयं अपनेको रचा ) इस प्रकारः वाक्यशेषमें विशेषण होनेसे [ यह 
कायं ] अत्यन्त असत्‌ नहीं है । इसलिए उत्पत्तिके पुवं कार्यका घर्मान्तरसे ( अव्याकृत नामरूपधमंसे) 

` यह असत्‌ व्यपदेश है । यह छोकमें प्रसिद्ध है कि नाम-रूपसे व्याकृत वस्तु 'सत्‌? शब्दके योग्य होती 


है । अतः नाम-रूपसे व्याङृत-व्यक्त होनेसे पूवं असत्‌-सा था, इससे उत्पत्तिके पूवं सत्‌ कायंमें असत्‌ 
शन्दका उपचार-गौण प्रयोग किया गया है ॥ १७॥ 


युक्तिसे ओर अन्य श्रृतिसे भी उत्पत्तिके पूव कायंकी सत्ता और कारणसे अनन्यता अवगत 

होती दै । प्रथम युक्तिका वर्णन किया जाता है--लोक व्यवहारमें ऐसा देखा जाता है कि दधि, घट 
भौर रुचक ( आभूषण ) आदिके अभिलाशीसे दूध, मृत्तिका और सुवणं आदि नियत कारणोंका 
ग्रहण किया जाता है । दधिके इच्छुक मृत्तिका ग्रहण नहीं करते ओर घटाथियोसे क्षीरका ग्रहण नहीं 
होता, वह असत्‌ कारयवादमें उपपन्न नहों होगा, क्योंकि उत्पत्तिके पूवं सबका सर्वत्र सत्त्वामाव अविशिष्ट 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% कायं उत्पत्तिसे पूवं सत्‌ और कारणसे अनन्य है । इस विषयमें सांख्याचायंने कहा हैत 

_ ` 'असदुकरणादुपादानम्रदणास्सवसम्मवामाबात्‌ । शक्तस्य शक्यकरणारकारणमावाञ्च स्कायंम्‌ ॥ _ 
' ( सां० फा० ९ ) ( असत्‌ किसीसे किया नहीं जाता, यदि कारण व्यापारसे पूवं कायं असत्‌ हो, तो 
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प्रागसच्वे क्षीर एव दध्नः कश्चिद्तिशयो न सृत्तिकायाम्‌, सृत्तिकायामेव च घटस्य कश्चि- 
दतिशयो न क्षौर इत्युच्येत, तह्यंतिशयवत्त्वात्प्रागवस्थाया असत्कार्यवादद्दानिः सत्का- 
यवादसिद्धिश्च । शक्तिश्च कारणस्य कार्यनियमार्था कल्प्यमाना नान्याऽसती चा 
कार्य नियच्छेत्‌, असच्वाविशेपादन्यत्वाविशेपाञ्च तस्मात्कारणस्यात्मभूता शरक्तिः 
दाक्तेश्वात्मभूतं कायम्‌ । अपि च कार्यकारणयोद्रव्यगुणादीनां चाश्वमहिषवद्धे दवुद्धथ- 
भावात्तादात्म्यमभ्युपगन्तव्यम्‌। ® समवायकद्पनायामपि समवायस्य समवायिभिः 
खंबन्धेऽभ्युपगम्यमाने तस्य तस्यान्योन्यः संवन्धः कर्पयितव्य इत्यनवस्थाप्रसङ्गः। 
अनभ्युपगस्यमाने च विच्छेदप्रसङ्गः । अथ समवायः स्वयं संबन्धरूपत्वादनपेक्षयेवापरं 
संबन्धं संवध्येत, संयोगोऽपितर्हि स्वयं संबन्धरूपत्वादनपेक्ष्येच समवायं संबध्येत । 
तादात्म्यप्रतीतेश्च द्रव्यगुणादीनां समवायकल्पनानर्थक्यम्‌। कथं च कार्यमवयविद्रव्यं 


होनेसे दधसे ही दधि क्यों उत्पन्न होता है ओर मृत्तिकासे क्यों नहीं होता, एव मृत्तिकासे ही घठ 


उत्पन्न होता है, दुधसे क्यों नहीं होता? ऐसा यदि कहो कि उत्पत्तिके पूवं सत्त्वामाव समान होनेपर 
भी दूधमें हो दहीका कुछ अतिशय-विशेष है, मृत्तिकामें नहीं है एवं मृत्तिकामें ही घटका अतिशय- 
विशेष है दूधमें नहीं है, तब तो उत्पत्ति की पूर्वावस्थाके अतिशय विशिष्ट होनेसे असत्कायंवादकी हानि 
ओर सत्कायंवादकी सिद्धि होगी । किच कायके नियमनके लिए कल्प्यमान कारण शक्ति कार्य-कारणसे 
अन्य अथवा असत्‌ होनेपर कायंका नियमन नहीं कर सकेगी, क्योंकि उसमें असत्त्व समान है और अन्यत्व 
भी समान है, इसलिए कारणकी मात्मभूत शक्ति है और शक्तिका आत्मभूत कायं है । कायंकारणमें 
तथा द्रव्यगुणादिमें अरव महिषके समान भेद बुद्धिके अमाव होनेसे तादात्म्य स्वीकार करना चाहिए । 
समवायकी कल्पना करनेपर मी समवायका समवायियोंके साथ सम्बन्ध स्वीकार करनेपर तत्‌ तत्‌ समवायके 
लिए भिन्न-भिन्न सम्बन्धोंको कल्पना करनी पड़ेगी, ऐसा करनेसे अनवस्था प्रसंग हो जायगा, और सम्बन्ध 
न स्वीकार करनेपर कार्य कारण, तथा द्रव्य-गुणादिका विच्छेद हो जायगा । ऐसा यदि कहो कि समवाय 
स्वयं सम्बन्धरूप होनेसे अन्य सम्जन्थकी अपेक्षा किए विना ही समवायियोंके साथ सम्बद्ध हो जायगा, 
तो संयोग मी सम्बन्धरूप होनेसे समवायको अपेक्षा किए विना ही सम्बन्धियोसे सम्बद्ध हो जायगा । 
तादात्म्यकी प्रतीतिसे द्रव्य-गुण आदिमें समवायकी कल्पना निष्फल है। और कार्य-अवयवी द्रव्य 


उसकी किसी प्रकार मी सत्ता नहीं की Abas शिल्पी मिलकर भी नीळको पीत नहीं 
कर सकते, पटको घट नहीं कर सकते, अतः कायं सत्‌ है। कारणका काथके साथ सम्बन्ध है अर्यात्‌ 
कायंसे सम्बद्ध कारण ही कार्यका जनक होता है, इसलिए तत्तर्‌ कार्यके लिए तत्तत्‌ कारणका ग्रहण 
होता है अन्यका नहीं । यदि कारणसे असम्बद्ध कायं उत्पन्न हो, तो सब असम्बद्ध होनेके कारण सब 
कारणोंसे सव कार्योकी उत्पत्ति होने रूगेगी, तन्तुओंसे भी घट उत्पन्न हो जायगा, किन्तु होता नहीं है, 
क्योंकि घट तन्तुओंसे असम्बद्ध है, अतः कायं सत्‌ है । जिस कायको उत्पादन करनेकी शक्ति जिस 
कारणमें रहती है, उस कारणसे उसो कायक उलत्ति होती है अन्यकी नहीं, इसलिए शक्तिको 
कायं सम्बद्ध मानना चाहिए । असत्‌ कायसे तो सम्वन्ध नहीं हो सकता, इसलिए कायं पूवं मी सत्‌ 
है । कायं कारणात्मक है, कायं कारणसे भिन्न नहीं दै, कारण सत्‌ है तो तदभिन्न कायं भी सत्‌ है ) 
किच कायंकी नियामक शक्ति कायं-कारणसे मिन्न हो अथवा असत्‌ हो, तो कार्यका नियमन नहीं कर 
सकेगी । यदि असतुको मी नियामक मानें तो असत्‌ नरश्चज्ञ भी नियामक हो जायगा। इसलिए 
कारणरूपसे छीन कायं ही अपनी अभिव्यक्तिका नियामक होनेसे शक्ति कहलाता है, इससे काय सत्‌ है। 

& गुण गुणी, अवयव अवयवी, जातिं व्यक्ति आदिका जो एक ओर नित्य सम्बन्ध दै उसे 


_ 
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कारणेप्ववयवद्रव्येपु वर्तमान चतंते ? कि समस्तेष्वचयवेघु चतेत, उत प्रत्यवयवम्‌? | 
यदि तावत्समस्तेषु बतत, ततो5चयव्यज्ुपलब्धिः प्रसज्येत, ससस्तावयवरसंनिकर्षस्याश- ' 
क्यत्वात्‌ । न हि वहुत्वं समस्तेष्वाश्रयेणु वतमानं व्यस्ताश्रयश्रहणेन गुह्यते । अथवाचय- ' 
बशः समस्तेषु वतत, तदाप्यारस्भकावयवव्यतिरेकेणाययविनोऽचयथाः कर्प्येरन, | 
येरास्स्मकेप्ववयवेष्ववयवशो5वयवी बतत, कोशावयवव्यतिरिक्तोद्यवयवेरसिः कोश ' 
व्याप्नोति। अनवस्था चेवं प्रसज्येत, तेषु तेष्वचयवेणु चर्तयितुमन्येषामन्येषामचयचानां 
कल्पनीयत्वात्‌ । ६७ अथ प्रत्यवयवं चेत तदेकत्र व्यापारेऽन्यत्राव्यापारः स्यात्‌। न हि 
देवदत्तः खुच्न संनिधीयमानस्तदहरेच पाटलिपुत्रेऽपि संनिधीयते । युगपदनेकत्र वृत्त- | 
बनेकत्वप्रसङ्गः स्यात्‌ । देवदत्तयज्ञदत्तयोरिच स्सुष्नपाटलिणुत्नियासिनोः। गोत्वादिबत्- | 
त्येक परिसमाप्ते नें दोष इति चेत्‌-न, तथा प्रतीत्यभाचात्‌'। यदि गोत्वादिवत्प्रत्येकं परिस- _ 
मासोऽवयवी स्यात्‌, यथा गोत्वं प्रतिव्यक्ति प्रत्यक्षं ग्रृह्मत एचभवयव्यपि प्रत्यचयचं प्रत्यक्षं | 
कारण-अवयव द्रव्योंमें किसभ्रकार रहता हुआ स्थित है ? क्या वह समस्त अवयवोंमें रहता है अथवा | 
प्रत्येक अवयवमें ? यदि समस्त अवयवोंमें रहेगा तो अवथवीकी अनुपलब्धि हो जाएगी, क्योंकि ससस्त ' 
अवयवोंका इन्द्रियके साथ संनिकषं नहीं हो सकता, जैसे कि समस्त आश्रयोंमें वर्तमान बहुत्वका किसी 

'एक आश्रयके ग्रहणसे ग्रहण नहीं होता ॥ यदि प्रत्येक अवयवमें रहता हुआ समस्त अवयवोमें रहेगा 

"तो जिन आरम्मक अवयवोंमें अवयवी अवयवावच्छदसे रहता है उन आरम्मक अवयवोंसे मिन्न अव- 


( 
यवीके अवयवोंकी कल्पना करनी पड़ेगी । जैसे कि कोशके अवयवोंसे भिन्न अवयवोंसे तलवार कोणको | 
व्याप्त करती है, ऐसी अवस्थामें अनवस्था दोष प्रसक्त होगा, क्योंकि तत्‌ तत्‌ अवयवोंमें रहनेके | 


लिए अन्य अन्य अवथवोंकी कल्पना करनी पड़ेगी । यदि कायं अत्रयवी प्रत्येक अवयवमें रहेगा, तो 
एक स्थानपर व्यापार होनेपर दूसरे स्थानमै व्यापार न होगा, क्योंकि खुध्न ( आगरा ) में रहता 
हुआ देवदत्त उसी दिन पाटलिपुत्र ( पटना ) में नहीं रह सकता । यदि युगपत्‌ अनेक स्थानोंमें रहेगा, | 
तो स्रुष्न और पाटलिपुत्र निवासी देवदत्त और यज्चदत्तके समान उसमें अनेकस्वका प्रसंग आ जाएगा। | 
यदि यह कहो कि गोत्व.आदिके समान प्रत्येकमें परिसमाप्ति होनेसे दोष नहीं है, तो यह युक्त नही. । 
है, क्योंकि वेसी प्रतोति नहीं होतो । यदि गोत्व आदिके समान अवयवी प्रत्येक अवयवमें परिसमाप्त । 
हो, तो जसे गोत्व प्रत्येक व्यक्तिमें गृहीत होता है, वसे अवयवी मी प्रत्येक अवयवमें प्रत्यक्ष गृहीत | 


पिका 
नैयायिक आदिके मतमें समवाय कहा जाता है । सिद्धान्ती--समवाय तन्तु पट आदि समवायियोसे 
सम्बद्ध है कि नहों ? यदि सम्बद्ध है तो समवाय सम्बन्धसे अथवा स्वरूप सम्बन्धसे? यदि समवाय सम्बन्ध 
से तो अनवस्था दोप होगा । यदि स्वरूप सम्बन्धसे सम्बद्ध है तो मृद्‌ और घटका मी स्वरूप सम्बन्ध 


हो सकता है, क्योंकि जेसे समवाय स्वरूप सम्बन्धसे रहता है, वसे मृद्‌ ओर घट मी स्वरूप सम्बन्धसे 
रह सकते हैं, तो समवाय मानना व्यर्थ है। यदि कहो कि समवाय अपने समवायियोंसे सम्बद्ध नहीं | 


है, तो द्रव्य, गुण आदिकी विशिष्ट वुद्धि नहीं होगी, क्योंकि सम्बन्ध ही विशिष्ट बुद्धिका नियामक है | 
कारण द्रव्यमें कायं द्रव्य समवाय सम्बन्धसे रहनेमें क्षौर मो दोष है--जेसे समस्त अवयवरूप कारण 


द्रव्यमें कायं द्रव्य रहता है अथवा प्रत्यवयवमें ? आद्य पक्षमें भी-समस्त अकयवोंमें स्वरूपसे कायं रहता 
है अथवा प्रत्येक अवथवमें अलग-अलग । प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि समस्त अवयवोंके प्रत्यक्ष 


' न होनेसे कायंरूप अवयवो मी प्रत्यक्ष न होगा । द्वितीय पक्ष भो ठोक नहीं है, क्योंकि जैसे म्यात्म 


अवयवशः रहने वाले तळवारके स्वतन्त्ररूपसे अलग अवयव होते हैं, वसे हो आरम्मक अवधवोंग 
अवयवी तलवार स्थित मान लिया जाव, तो उसके लिए अवयव धारा होनेसे अनवस्था दोष होगा । 


कॅ कायं प्रत्येक अवयवमें रहता है अब यह दूसरे पक्षका 'अथ' आदिसे खण्डन है-- प 
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गृह्येत, नचैवे नियतं ग्रह्मते। प्रत्येकपरिसमाप्ती चावयविनः कार्येणाधिकारात्तस्य 


चेकत्वाच्छु ज्ञेणापि स्तनकार्ये कुर्याढुरसा च पृष्ठकार्यम्‌। न चैवं दृश्यते। प्रागुत्प- 


तेश्च कार्यस्यासत्त्व उत्पत्तिरकतृंका निरात्मिका च स्यात्‌ । उत्पत्तिश्व नाम क्रिया, सा 
७८ >> चितुमर्ह 
“ संकतेकेच भवितुमर्हति, गत्यादिचत्‌। क्रिया च नाम स्यादकर्ठका चेति विप्रतिविध्येत । 


घटस्य चोत्पत्तिरुच्यमाना न घटकटेका, कि तहि ? अन्यकठकेति कल्प्या स्यात्‌। तथा 


` कपालादीनामप्युत्पत्तिरुच्यमानाऽन्यकर्तृकेच कस्प्येत। तथा च सति घट उत्पद्यत 
' इत्युक्ते कुलालादीनि कारणान्युत्पद्यन्त इत्युक्तं स्यात्‌। न च लोके घरोत्पत्तिरित्युक्त 
'कुलालादीनामप्युत्पद्यमांनता प्रतीयते, उत्पन्नताप्रतीतेश्च। # अथ स्वकारणसत्तासंबन्ध 


 एवोत्पत्तिरात्मलाअश्च कायस्येति चेत्‌-कथमळब्धात्मकं संवध्येतेति वक्तव्यम्‌ ? 
सतोहि इयोः संवन्धः संभवति, न सदसतोरसतोर्वा, अभावस्य च निरुपाख्यत्वा- 
्प्राशुत्पत्तेरिति मर्यादाकरणमचुपपन्नम्‌। सतां हि लोके क्षेत्रणृहादीनां मर्यादा 
दष्टा, नाभावस्य। न हि चन्ध्यापुत्रो राजा वभूव प्राक्पूर्णवमणोऽभिपेकादित्ये- 
होगा, परन्तु ऐसा नियमसे गृहीत नहीं होता । प्रत्येक अवयवमें परिसमाप्त हो तो अवयवीका कायके 
साथ अधिकार ( सम्बन्ध.) होनेसे ओर उसके एक द्वोनेसे गौ सींगसे स्तनकायं ओर उससे पीठका 
छायं करेगी, परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता । उत्पत्तिके पूवं छायं बसत्‌ हो, तो उत्पत्ति कतृरहित ओर 


निरात्मक ( अकारणात्मक ) हो जायगी । उत्पत्ति तो क्रिया है, वह गति आदि क्रियाके समान सकतृंक 
ही हो सकती है हो क्रिया ओर फिर हो श्रकतूंक यह तो विरुद्ध है। घटकी उच्यमान उत्पत्ति घट- 


झतृंक नहीं है किन्तु अन्य कतूंक कल्पना करनी पड़ेगी । उसी प्रकार कपाल आदिकी उच्यमान उत्पत्ति 
भी अन्यकतृंक ही कल्पना होगी । ऐसा होनेसे घट उत्पन्न होता है, ऐसा कहनेपर कुलाल आदि कारण 
उत्पन्न होते हैं, ऐसा कहा जायगा । परन्तु लोकमें घटकी उत्पत्ति, ऐसा कहनेसे कुलाल आदिकी भी 
उत्पद्यमानता प्रतीत नहीं होती, किन्तु उनमें उत्पन्नता प्रतीत होती दै। यदि कहो कि अपने कारण 


अथवा अपनी सत्ताके साथ सम्बन्ध ही कायंकी उत्पत्ति और स्वरूप प्राप्ति है, तो यह कहना चाहिए 
कि जिसने आत्मलाम ही प्राप्त नहीं किया हो वह कारणके साथ कंसे सम्बद्ध होगा ? क्योंकि दो सत्‌ 


पदार्थोका ही सम्वन्ध सम्भव है, सत्‌ और असत्‌ अथवा दोनों असत्का सम्बन्ध संभव नहीं है । 
अभावके असत्‌-तुच्छ होनेसे उसमें 'उत्पत्तिके पूर्व” ऐसी मर्यादा करना युक्त नहीं है, कारण कि छोकमें 
सत्‌ क्षेत्र, गृह आदि पदार्थोकी [ उत्पत्तिके पूवं या अनन्तर ] मर्यादा देखी जाती है, किन्तु अभावकी 
नहीं । पूर्णवर्माके राज्याभिषेकके पूवं वन्ध्यापुत्र राजा था इस प्रकारकी मर्यादा करनेसे असत्‌-तुच्छ 
-चीपिका 

तन्तुरूप अवयवमें जब पट रहता है तब सत्याल जा पट नहीं रह सकेगा, यदि रहेगा तो 
अनेक हो जायगा, क्योंकि एक तन्तुमें एक पठ तो अनेक तन्तुओमि अनेक पट । पूर्वपक्षी-जैसे एक ही 
समय घट आदि अनेक व्यक्तियोंमें वतमान घटत्व आदि जातिमें अनेकत्व दोष नहीं है, वसे अनेक 
तन्तु व्यक्तिमें वतमान पटरूप अवयवीमें मी अनेकत्व द.ष नहीं होगा । सिद्धान्ती -जातिके समान 
अवयवीकी वृत्ति असिद्ध है, इसलिये उक्त दोष पूववत्‌ ही है । यथा देवदत्त अपना अध्ययन आदि कायं 
ग्राम अथवा अरण्यमें करता है तथा गौ अवयवी भी अपना दूध आदि काय श्य्ज आदिसे संपादित 
करे, क्योंकि एक अवयवमें अवयवी विद्यमान है, इसलिये अवयवीके समस्त कायं उस एक अवयवसे 
होंगे, परन्तु ऐसा होता नहीं है । ५ 

४ उत्पद्यमान पदार्थकी प्रथम विक्रियाका नाम उत्पत्ति है । वह कायंकी उत्पत्ति अपने 
कारणमें अपना समवाय है अथवा अपनेमें सत्ताका समवाय है? इस प्रकार तार्किकमतसे 'अथ' 
इत्यादिसे शङ्का करते है । पूर्वेपक्षी- हमारे मतमें सर्वत्र सवंदा कायं असत्‌ नहीं है, किन्तु उत्पत्तिके 
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चंजातीयकेन मर्यादाकरणेन, निरुपाख्यो वन्ध्यापुन्नो राजा बभूव भवति भविष्यतीति वा 
विशेष्यते। यदि च वन्ध्यापुत्रोऽपि कारकव्यापारादू्ध्वंमभविष्यत्तत इदमप्युपापत्स्यत- 
कार्याभावोऽपि कारकव्यापारादूध्व भविष्यतीति। चयं तु पश्यामों वन्ध्यापुत्रस्य कार्या 
भाचस्य चाआवत्वाविशेषाद्यथा वन्ध्यापुत्रः कारकव्यापारादूध्वं ज भविष्यत्येवं कार्या- 
भावोऽपि कारकव्यापारादूध्व न भविष्यतीति । * नन्वेवं सति कारकबव्यापारोऽनर्थकः 
प्रसज्येत। यथेव हि प्राक्खिद्धत्वात्कारणस्वरूपसिद्धये न कश्चिद्वथाप्ियते, एवं 
प्राक्सिद्धत्वात्तदनन्यत्वाच्च कार्यस्य स्वरूपसिद्धयेऽपि न कञश्चिद्वः्याप्रियते च। अतः 
कारकव्यापाराथंवच्वाय मन्यामहे प्रायुत्पत्तेरभावः कार्यस्येति चेत्‌, सैष दोषः, यतः 
कार्याकारेण कारणं व्यवस्थापयतः कारकव्यापारस्यार्थवस्वसुपपद्यते, कार्याकारोऽपि 
कारणस्यात्मभूत पवानात्मभूतस्यानारभ्यत्वादित्यमाणि। न च विशेषदरान्न- 
मात्रेण सस्त्वन्यत्यं भवति । नहि देवदत्तः संकोचितहस्तपादः प्रसारितहस्तपादश्च 
विशेषण इञ्यमानोऽपि वस्त्वन्यत्वं गच्छति, स॒ पवेति प्रत्यभिज्ञानात्‌ । तथा प्रतिदिन- 
मनेकसंस्थानानामपि पित्रादीनां न वस्त्वन्यत्वं अचति, भम पिता सम भ्राता मम 
पुत्र इति प्रत्यभि्ञानात्‌। # जन्मोच्छेदानन्तरितत्वात्तत्र युक्तं नान्यत्रेति चेत्‌- 


वन्ध्यापुत्र राजा था, है, होगा इस प्रकार विशेषणोंसे विशेषित नहीं होता । यदि वन्ध्यापुत्र भी कारक 


व्यापारके अनन्तर होता तो यह भी उपपन्न होता कि असत्‌ काये भी कारक व्यापारके अनन्तर होगा । 
हम तो ऐसा देखते हैं कि वन्ध्यापुत्र और कार्यामावमें अभावत्व समान होनेसे जैसे कारक व्यापारके 
भनन्तर वन्ध्यापुत्र नहीं होता, वेसे असत्‌ कायं भी कारक व्यापारके अनन्तर नहीं होगा । परन्तु ऐसा 


होनेपर-उत्पत्तिके पूर्व कायं सत्‌ होनेपर तो कारक व्यापार निष्फल हो जायगा । जैसे पूवंमें ही सिद्ध 
होनेसे कारणके स्वरूप सिद्धिके लिए कोई व्यापार नहीं करता, वैसे ही उत्पत्तिके पूव सिद्ध होनेसे और 


कारणसे अनन्य होनेसे कायंके स्वरूपसिद्धिके लिए भी कोई व्यापार नहीं करेगा । परन्तु व्यापार तो 
करता है, इससे कारकव्यापारकी साथंकताके लिए उत्पत्तिके पूवं कायेका अमाव हम मानते हैं। 


ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं है, क्योंकि कायरूपसे कारणको व्यवस्थापित करनेवालेको कारक व्यापारमें 
प्रयोजनवत्त्व उपपन्न होता है। कायंका आकार भी कारणका आत्मभूत-स्वरूपमूत ही है, क्योंकि जो कार्य 


कारगात्मक नहीं होता वह उससे आरभ्य भी नहीं होता, ऐसा कहा है, और विशेष दशंनमात्रसे पदाथ कोई 
अन्य नहीं हो जाता। संकुचित हस्तपाद और प्रसारित हस्तपाद देवदत्त कुछ विशेषरूपसे दृश्यमान होनेपर 
भी अन्य वस्तु नहीं हो जाता, क्योंकि वही है, ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है, उसी प्रकार प्रतिदिन पिता आदि 
भनेक आकृतियोंमें कुछ विशेषता आनेपर भी वे अन्य वस्तु नहीं हो जाते, क्योंकि मेरा पिता, मेरा भ्राता, 
मेरा पुत्र ऐसी प्रत्यमिञ्चा होती है । यदि कहो कि जन्म और मरणका व्यवधान होनेसे पिता आदिमें ऐसी 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
पूवं. और नाशके अनन्तर असत्‌ है, मध्यमें तो सत्‌ ही है। उस अत्यन्त असत्‌ वन्ध्यापुत्र आदिसे 


हमारे कायमें भेद है। इसलिए उनका कारणके साथ सम्बन्ध हो सकता है । सिद्धान्ती--'कथम्‌' 


आदिसे इसका समाधान करते हैँ । म 
® परन्तु ताकिकसे दिया गया यह ( कारकव्यापार व्यर्थं ) दोष तो सत्कायंवादी सां 


हो सकता है, क्योंकि उसके मतमें अभिव्यक्ति भी सत्‌ है। अद्वेतवादीके मतमें तो यह दोष नहीं है, क्योंकि 
कायरूपसे कारणमें विशेष अवस्थाको सम्पन्न करना ही कारकव्यापारकी सार्थकता है। उससे कोई 


वस्तु भिन्न नहीं हो जाती । जैसे तन्तुओंमें तन्तुवाहक भादि द्वारा आतान वितानकर पटरूप विशेष 
अवस्थाको सम्पन्न करनेसे तन्तुओंसे पट भिन्न वस्तु नहीं है, वे ही तन्तु हैं, ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है । 
® यद्यपि प्रतिदिन पिता आदिके देहकी थवस्थाका परिवतंन होता दै, तो भी देहके जन्म 
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न, क्षीरादीनामपि दध्याद्याकारसंस्थानस्य प्रत्यक्षत्वात्‌। अडद्यमानानामपि वट घाना- 
दीनां समानजातीयावयवान्तरोपचितानामंकुरादिभावेन दृशं नगोचरतापत्तौ जन्मसंब्रा। 

चयवशाददशंनापत्तावुच्छेद संज्ञा । तत्रेडग्जन्मोच्छेदान्तरितत्वाच्चेदः 
सतः सरवापत्तिः सतश्चासर्वापतिस्तथा सति गर्भेवासिन उत्तानशायिनश्च भेद॒प्रसङ्गः। 
तथा च बाल्ययौवनस्थाविरेष्वपि भेदप्रसङ्गः, पित्रादिव्यवह्ारलोपप्रसङ्घश्च । पतेन क्षण- 
भङ्वादः प्रतिबदितव्यः। यस्य पुनः प्राशुत्पत्तेरसत्कार्यं तस्य निर्विषयः कारकव्यापारः 
स्यात्‌, अभावस्य विषयत्वाचुपपत्तेराकाशहननप्रयोजनखङ्ञा्चनेकायुधप्रयुक्तिवत्‌ । 
सप्रवायिकारणविषयः कारकव्यापारः स्यादिति चेत्‌-न, अन्यविपयेण कारकव्यापारेणा- 
न्यनिष्पत्तेरतिप्रसङ्गात्‌ । समवायिकारणस्येवात्मातिशयः कार्यमिति चेत्‌-न, सत्कायंता- 
पत्तेः। # तस्मातक्षीरादीन्येव द्रव्याणि द्‌ध्यादिभावेन्ाचतिष्ठमानानि कार्याख्यां लभन्त इति 
न कारणादन्यत्कायं वर्षशतेनापि शक्यं निश्चेतुम्‌। तथा मूलकारणमेवान्त्यात्कार्यात्तेन 
तेन कार्याकारेण नटवत्सचंव्यवह्ारास्पदत्वंप्रतिपद्यते। एवं युक्तः कार्य्य प्रागुत्पत्तेः सत्त्व- 
मनन्यत्वं च कारणादवगम्यते । शाब्दान्तराच्चेतदवगम्यते। पूर्वसत्रेऽ सद्वयपदेशिनः शाब्दः 
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प्रत्यभिज्ञा होना युक्त है, अन्यत्र नहीं, तो युक्त नहीं है, क्योंकि दुध आदि भी दही आदि आकार विशेष- 


में प्रत्यक्ष हैं । अहृश्यमान वटबीज आदि भी अभ्य समानजातीय अवयर्वोसे वृद्धिको पाकर अंकुर आदि 
भावसे दृष्टिगोचर होनेपर उनकी जन्म संज्ञा होती है, उन्हीं अवयवोंके क्षय होनेसे अदशंनता प्राप्त होनेपर 
उच्छेद-मरण संज्ञा होती है । उनमें ऐसे जन्म और मरणका व्यवघान होनेसे यदि असत्‌को सत्‌की 
प्राप्ति और सत्‌को असत्‌की प्राप्ति हो, तो ऐसा होनेपर गमंवासी उत्तान होकर शयन करने वालोंमें भी 
भेदप्रसंग होगा । एवं बाल्य, यौवन और वाद्धेक्यमें भी भेदका प्रसंग आ जायगा, पिता आादि 
व्यवहारका लोप प्रसंग होगा । इससे क्षणमङ्गवादका भी प्रत्याख्यान समझना चाहिए । परन्तु जिसके 
मतमें उत्पत्तिके पूव कायं असत्‌ है उसके मतमें आकाशको मारनेके लिए खङ्ग आदि अनेक आयुधोंके 
प्रयोगके समान कारकव्यापार निविषयक होना चाहिए, क्योंकि अमाव विषय नहीं हो सकता । 
यदि कहो कि समवायिकारणविषयक कारकव्यापार होगा, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अन्य विषयक 
कारकव्यापारसे अन्यकी निष्पत्ति होनेसे अतिप्रसङ्ग हो जायगा । यदि कहो कि समवायिकारणका ही 
आत्मातिशय कायं है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि सत्कायंवाद प्रसक्त हो जायगा। इसलिए दुध भादि 
पदार्थ दघि आदिके रूपसे अवस्थित हुए कायेसंज्ञाको प्राप्त होते हैं, कारणसे कायं भिन्न है ऐसा सो 
वर्षमें मी निश्‍चय नहीं किया जा सकता । उसी प्रकार मुछकारण ही अन्तिम कायं पय॑न्त तत्‌ तत्‌ 
कायंके रूपसे नटके समान सब व्यवहारोंका आश्रय प्राप्त होता हे । इस प्रकार उत्पत्तिके पूर्व काकी 
सत्ता और कारणसे अनन्यता युक्तिसे अवगत होती हैं। और 'शब्दान्तरात” अर्थात्‌ अन्य तिस भी 
यही अवगत होता है । पुवे सूत्रमें असत्‌का कथन करनेवाला [असदेबेदमग् आसीत्‌] शब्द-श्रुति उदाहृत दै, 


-दीपिका 

और नाश प्रतिदिन नहीं होते, इसलिए दे मानना युक्त है । परन्तु मृत्तिकाका नाथ होनेपर 
घट उत्पन्न होता है, इसप्रकार जन्म और नाश विरुद्ध धर्म होनेसे काय और कारणमें अभेद युक्त नहीं 
है? सि०--यह ठीक नहीं है, बयोंकि दधि, घट आदि कार्योंमें दुध और गृत्तिका आदि अनुगत प्रतीत 
होते हैं, ओर अंकुर आदियें भी बीजके अवयवों की अमुपृत्ति है, इससे कारणके जन्म और नाश नहीं 
होते, किन्तु अवयवोंकी वृद्धि और क्षय होनेसे उसमें जन्म और नाका व्यवहार होता है। जन्म ओर 
नाशरूप हेतुसे मी वस्तुके स्वरूपमें भेद नहीं होता, अन्यथा सब व्यवहार उत होजाएंगे। 

छ इस प्रकार युक्तिसे और 'सदेज सोम्पेदमम आसीय, एत्यादि अन्य ्रतियोसे यह सिद्ध होता दै 
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स्योदाहतत्वात्ततोऽन्यः सद्वथपदेशीशब्दः शान्दान्तरम्‌-'सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवा- 
द्वितीयस्‌’ इत्यादि । “तद्धेक आहुरसदेवेदमग्र आसीत्‌? इति चासत्पश्षसुपश्षिप्य कथमसतः 
. सज्जायेत’ इत्याक्षिप्य 'संदेव सोस्येदमम् आसीत्‌' (छा० ६२३) इत्यवधारयति । तत्नेदंशब्द- ` 
वाच्यस्य कार्यस्य प्राशुस्पत्तेः सच्छव्दवाच्येन कारणेन सासानाधिकरण्यस्य शूयमाणत्वा- 
त्सत्त्वानन्यत्वे प्रसिध्यतः।  यदिःतु प्राशुत्पत्तेरसत्कायं स्यात्पञ्चा्चोत्पद्यमानं कारणे 
समवेयात्तदाऽन्यत्कारणात्स्यात्‌, तत्र 'येनाश्रुतं श्रुत भवति’ (छा० ६।१।३) इतीयं प्रतिज्ञा 
पीड्येत। सत्त्वानन्यत्वावगतेस्त्वियं प्रतिज्ञा सम्यत ॥ १८ ॥ 
पटवच्च ॥ १९ ॥ 

पदच्छेद--पटवत्‌, च । 

खुत्ना्थे--जंसे संवेष्टित और प्रसारित एक ही वस्त्रमै तत्‌ तत्‌ समयमें विलक्षणता प्रतीत 
होनेपर भी वस्त्रमें कोई भेद नहीं आता, वेसे मृद्‌ और घटमें भी भेद नहीं है । 

यथा च संवेष्टितः पटो न व्यक्त युह्यते-किमयं पटः कि वाऽन्यद्द्रव्यमिति। स 
एव प्रसारितो यत्संवेष्टितं द्रव्यं तत्पर एवेति प्रखारणेन्ाभिव्यक्तो ग्र॒ह्मते। यथा च संचेष्टन- 
समये पट इति ग्रृह्ममाणो5पि न विदिषायामविस्तारो गुह्यते, स एव प्रसारणससये विशि- 
शयामविस्तारी ग्रह्मत न संवेष्टितरूपादन्यो5यं भिन्नः पट इति। एवं तन्त्वादिकारणाचस्थं 
पटादिकायमस्पष्टं सत्‌ तुरीवेमकुविन्दादिकारकव्यापाराद्भिव्येक्त स्पष्ट गृह्यते । अतः 
संवेष्टितप्रसारितपटन्यायेनैवानन्यत्कारणात्कार्यसित्यर्थः ॥ १९ ॥ 

यथा च प्राणादिः ॥ २० ॥ 


इससे अन्य सत्‌का कथन करनेवाली श्रुति, व “सदेव सोस्य०' ( हे प्रियदशंन ! उत्पत्तिके पूर्व यह 
एक अद्वितीय ही सत्‌ था ) इत्यादि दुसरी श्रुतियाँ है । 'तद्धेक०! . ( कुछ एक कहते हैं कि उत्पत्तिके 
पूर्व यह असद्रूप ही था ) इस प्रकार असत्‌ पक्षका उपक्षेप ( उत्थान ) कर 'कथमसतः०' ( असत्से 
सत्‌ कंसे उत्पन्न होगा ? ) ऐसा आक्षेपकर “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌' ( हे सोम्य ! उत्पत्तिके पूवं यह 
सद्रूप ही था ) इस प्रकार श्रुति निणंय करती है । इस श्रुतिमें 'इदम्‌ शब्द वाच्य कायंका उत्पत्तिके पूवं 
'सत्‌' शब्द वाच्य कारणके साथ सामानाधिकरण्य श्र यमाण है, इससे सत्त्व और अनन्यत्व स्पष्ट सिद्ध 
होते हैं । यदि उत्पत्तिके पूवं कायं असत्‌ हो और पश्चात्‌ उत्पन्न होकर कारणमें समवेत हो, तो कारणसे 
अन्य होगा । ऐसा होनेपर 'येनाश्रुत श्र त मवति’ ( जिससे अश्रू त भी श्र्‌त हो जाता है ) यह प्रतिज्ञा 
बाघित हो जायगी । कार्यके सत्त्व और अनन्यत्वकी अवगतिसे इस प्रतिज्ञाका समर्थन होता है ॥ १८॥ 

जेसे लपेटा हुआ वस्त्र स्पष्टरूपसे गृहीत नहीं होता कि क्या यह पट है अथवा कोई अन्य 
पदार्थ ? वह फैला देनेपर जो संवेष्टित द्रव्य पदार्थ था वह वस्त्र ही है इस प्रकार फैला देनेसे स्पष्ट 
गृहीत होता है । और जिस प्रकार संवेष्टनके समयमें यह पट है, ऐसा गृह्यमाण होनेपर भी विशिष्ट 
लम्बाई और चोड़ाई गृहीत नहीं होती, परन्तु प्रसारण समयमें वही विस्तार और आयाम गृहीत होते 
हैं किन्तु संवेष्टितरूपसे भिन्न यह दुसरा पट है ऐसा गृहीत नहीं होता । उसी प्रकार तन्तु कारणरूपसे 
स्थित पट आदि कायं अस्पष्ट होता हुआ तुरी, वेम, कुविन्द ( जुलाहा ) आदि कारक व्यापार आदिसे 


व्यक्त होकर स्पष्ट गृहीत होता है । इसलिए संवेष्टित और प्रसारित पटन्यायसे ही काये कारणसे अभिन्न 
) ऐसा अथं है ॥ १९॥ 





कि उत्पत्तिके पुष कायं सत्‌ है और यायी माननेसे “येना सवति, यह 
८ सत्‌ कारणसे अनन्य है । ऐसा से 'येनाश्रतं श्रतं 
श्रतिश्चा मी सिद्ध होती है ॥ १८॥ है दे 2 


~ 3. 
४ न A Sh इक 


= 
| > me 
rs सक क त ~ ~ 0 आळ. २. “कमळी ---- 


अधि० ७ सु? २२ | आपाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ३८१ 


पदच्छेद्‌ू--यथा, च, प्राणादिः । 
सूज्ञाथ--जसे प्राणायाम आदिये निरुद्ध प्राण, अपान आदि द्वारा कायं भिन्न होनेपर मो 
उनमें भेद नहीं हैं, वैसे कायमै भेद होनेपर भी कारणके अनन्यत्वमें कोई बिरोध नहीं है 
यथा च लोके प्राणापानादिषु प्राणमेदेणु प्राणायामन निरुद्ेषु कारणमा रूपण 
बर्तमानेखु जीवनमात्रं कार्यं निर्वत्यते, नाकुञ्चनप्रसारणादिकं कार्यान्तरम्‌। तेष्वेव प्राणः 
भेदेषु पुनः प्रदतेणु जीयनादधिकम्सकुञ्चनश्रसारणादिकमपि कार्यान्तरं नियेत्यते, न च 
व्राणसेदानां प्रभेदवतः प्राणादन्यस्वं, समीरणस्वभावाविदोषात्‌ । एवं का य॑स्य -कारणादन- 
न्यत्वम्‌। अतश्च कृत्स्नस्य जगतो घ्रह्मकार्यत्वात्तदनन्यत्याच सिद्धेषा श्रौती प्रतिज्ञा 'यना- 
श्रतं श्रुतं सवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌’ ( छा० ६।१।३ ) इति ॥ २० ॥ 
( ७ "इतरब्यपदेशाधिकरणम्‌ स० २१-२३ ) 
इतरव्यपदेशा द्विताकरणादिदोपग्रसक्तिः ॥२१॥ 
पद्च्छेद्‌--इतरव्यपदेद्ात्‌, हिताकरणादिदोपप्रसक्तिः । 
सूजार्थ--( इतरव्यपदे्ात्‌ ) ‘तत्वमसि’ इत्यादि श्रुतिसे इतर-जीवमें ब्रह्मस्व व्यपदेश है 
अथवा “अनेन जीवेनात्मना०” इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्ममें जीवत्व व्यपदेश है, इससे ब्रह्म स्रष्टा हो, तो जीव 
ष्टा हुमा, अतः ( हिताकरणादिदोषध्रसक्तिः ) ब्रह्मको अपने अहित-जरा, मरण आदि अनेक अनथं 
करणरूप दोषोंकी प्रसक्ति होगी, इससे चेतन ब्रह्म जगतका कारण नहीं हो सकता । 
अन्यथा पुनञचेतनकारणवाद.आ्लिप्यते। चेतना दि जगत्प्रक्रियायामाश्रीयमाणायां 
हिताकरणादयो दोषाः प्रखज्यन्ते। कुतः ! इतरव्यपदेशात्‌ । इतरस्य शारीरस्य ब्र्मात्मत्वं 
व्यपदिशति श्रुतिः- स आत्मा तत्त्वमसि श्रेतकेतो' (छा० ६।८।७) इति प्रतिबोधनात्‌ । यदा” 
इतरस्य च ब्रह्मणः शारीरात्मत्वं व्यपदिशति तत्सद्ठा तदेवानुप्राविशत्‌ (ते० २।६)इति न्वप्डु- 
रेवाविकृतस्य ब्रह्मणः कार्यानुप्रवेशेन शारीरात्मत्वमदशनात्‌। पपत ब्रह्मणः कार्यानुप्रवेशेन शारीरात्मत्वप्रदर्शनात्‌। “अनेन जीवेनात्मनाजुमत्रिश्य 
और जैसे लोकमें प्राण, अपान आदि प्राणभेदोके प्राणायाम हारा निरूद्ध होनेपर और 
कारणरूपसे विद्यमान होनेपर जीवनमात्र कायं संपादित होता है, किन्तु आकुच्चन ( सिकुइना ) 
प्रसारण आदि अन्य कार्य नहीं होते । परन्तु उन्हीं प्राणभेदोंके पुनः भवृत्त होनेपर जीवनसे अधिक 


आकुष्चन, प्रसारण आदि अन्य कायं मी संपादित होते हैं । भेद विशिष्ट प्राणसे प्राणभद मिन्न नहों 


है, क्योंकि समीरण स्वमाव-वायुका स्वमाव सबमें समान है। इस प्रकार कार्य कारेणसे अनन्य है । 


इससे सम्पूर्ण जगत्‌ ब्रह्मका कायं होनेसे भोर उससे अनन्य होनेसे 'येनाशुत०' ( जिसके श्रवणसे जत 
श्रुत हो जाता है, मनन न किया हुआ मनन किया हुआ हो जाता है और अविज्ञात विज्ञात हो जाता 


है ) यह श्रूति प्रतिपादित प्रतिज्ञा सिद्ध होती है ॥ २० ॥ 
चेतनकारणवांद पर प्रकारान्तरसे पुनः आक्षेप किया जाता है--चेतनसे ही जगत्‌की सृष्टिका 


आश्रयण करनेपर हिताकरण आदि दोष प्रसर होंगे, किससे ? इससे कि इतरका व्यपदेश है । इतर-जीवा- 
त्माका ब्रह्मात्मख्पसे श्र ति व्यपदेश फरती है, क्योंकि 'स आत्मा ०' (वह आत्मा है, हे खेतकेतु ! वह तू 
है) ऐसा वोध कराती है अथवा इतरमग्रहाका जीवात्मरूपसे व्यपदेश करती है, कारण कि 'तत्सट्टा० 
( उसकी रचनाकर उसमें अनुप्रवेश किया ) इसभकार संश अविकृत ब्रह्मको ही कार्यमें अनुप्रवेश द्वारा 
जीवात्मरूप दिखलाया है। 'अनेन जीवेनात्मना० ' ( मैं इस जोवात्मरूपसे इन तीनों देवताओंमें अनु- 


१--उक्त न्यायसे जीव और ग्रदाका भनन्यत्व होनेसे जीवके अहितकरण आदि धम ब्रह्ममें 


प्रसक्त होंगे ? इस प्रकार आक्षेप संगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । 





स 
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नामरूपे च्याकरवाणि' ( छा० ६।३।२ ) इति च परा देवता जीवमात्मशब्देन व्यपदिदान्ती न 
ब्रह्मणो भिन्नः शारीर इति दरांयति तस्मादयदूत्रह्मणः स्त्वं तच्छारीरस्यैचेति। अतः स स्व- 
तन्त्रः कर्ता सन्‌ हितमेवात्मनः सौमनस्यकरं कुर्यान्नाहितं जन्ममरणजरारोगाद्यनेकानशे. 
जालस्‌; नहि कश्चिद्परतन्तरो बन्धनागारमात्मनः छत्वा5चुप्रविदाति । न च स्वयमत्यन्त- 
निर्मेलः सन्नत्यन्तमलिनं देहमात्मत्वेनोपेयात्‌। कृतमपि कथंचिद्यदूदुःखकर॑ तदिच्छया 
जह्यात्‌। सुखकर चोपाददीत । स्मरेच्च मयेदं जगद्विम्वं विचित्रं विरचितमिनि । सो हि 
लोकः स्पष्टं कायं कृत्वा स्मरति--मयेदं कृतमिति । यथा च मायावी स्वयं प्रसारितां 
मायामिच्छयाऽनायासेनेवोपसंहरति, एवं झारीरोऽपीमां खुष्टिमुपसंहरेत्‌। स्वमपि 
तावच्छरीरं शारीरो न शक्नोत्यनायासेनोपसंहतुंम्‌। एवं हितक्रियाद्यदृशनादन्याय्या 
चेतनाज्ञगरप्रक्रियेति गम्यते ॥ २१ ॥ 


अधिक तु भेदनिर्देशात्‌ ॥२२॥ 

पद्च्छेर--अधिकम्‌, तु, भेदनिर्देशात्‌ । 

सुञाथ--( तु ) शब्द पूर्वपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है। ( अधिकम्‌ ) जीवसे भिन्न सवंग, 
सवंशक्तिमा्‌ ब्रह्म जगतका स्रष्टा है, इसलिए उसमें हिताकरण आदि दोष नहीं हैं, ( भेदनिर्देशात्‌ ) 
बयोंकि आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? इत्यादि श्र तिसे कल्पित भेदका निर्देश है । 

कै तुराब्द्‌ः पक्षं व्यावतंयति। यत्सवेज्ञ सवंशाक्ति ब्रह्म नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वमाव शा- 
रीरादधिकमन्यत्‌, तद्वयं जगतः सए त्रूमः न तस्मिन्हिताकरणाद्यो दोषाः प्रज्यन्ते। न 
हितस्य हितं किचित्कतंव्य मस्त्य हितं वा परिहतव्यम्‌, नित्यमुक्तस्वभावत्वात्‌। नच तस्य 
ज्ञानप्रतिवन्धः शकितिप्रतिवन्धो वा कचिद्‌प्यस्ति, सवंज्ञत्वास्लर्चदाकितत्वाञ्च। शारीरस्त्वने- 
प्रवेशकर नाम और ख्पको अभिव्यक्ति करूँ ) इसप्रकार परदेवता जीवका आत्मशन्दसे व्यपदेश 
करता हुआ शारीर ब्रह्मसे भिन्न नहीं, ऐसा दिखलाता है । इससे ( जीव और ब्रह्मका अभेद होनेसे ) 
जो ब्रह्मका स्रध्ृत्व है वह शारीरका ही है। इस लिए वह स्पतन्त्र कर्ता होकर मनोऽनुकूल अपना हित 
ही करेगा । जन्म, मरण, जरा, रोग आदि अनेक प्रकारका अनथं समहुरूप अहित नहीं करेगा, क्योंकि 
स्वतन्त्र होकर कोई भी अपने लिए स्वयं वन्धनगृह बनाकर उसमें प्रवेश नहीं करता । उसीप्रकार 
स्वयं अत्यन्त निमंल होकर अत्यन्त मिन देहको आत्मरूपसे प्राप्त नहों करता । किसी प्रकार जो 
दुःखकर कुछ किया भी तो उसका इच्छानुसार त्यागकर देता और सुखकरका ग्रहण करता, और 
ऐसा स्मरण करता कि मैंने यह विचित्र जगद्विम्ब रचा है, क्योंकि सब लोग कार्यकर यह मैंने किया 
है, ऐसा स्पष्ट स्मरण करते हैं। जैसे मायावी अपनी फैलाई हुई मायाका इच्छानुसार विना परिश्रमं 
ही उपसंहार करता है, बसे ही शारीर भी इस सृष्टिका उपसंहार करता, परन्तु शारीर तो अपने 


शरीरका भी अनायास उपसंहार करनेमें समर्थ नहीं है। इसप्रकार हितक्रिथा आदिके अदशंनसे यह 
शात होता है कि चेतनसे जगतकी प्रक्रिया मानना अन्याय-अयुक्त है ॥ २१ ॥ 


“तु शब्द पुर्वपक्षकी व्यावृत्ति करता है । जो सवंज्ञ, सवंशक्तिमाचु, नित्य, शुद्ध, बुद्ध और 
मुक्त स्वमाव ब्रह्म जीवसे अधिक-मिन्न है, उसे हम जगतका स्रष्टा कहते हैं। उसमें हिंताकरण-हित न 
करना आदि दोष प्रसक्त नहीं होते, क्योंकि उसे न तो कोई अपना हित कतंव्य है और न अहित 
परिहायं है, कारण कि वह नित्य मुक्त स्वमाव है। संज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ होनेसे उसके ज्ञानका 


र सत्यानन्दी-दीपिका > 
% जसे विम्ब और प्रतिबिम्बमें कल्पित भेद माना गया है, बसे ही जीव और ब्रह्ममें कल्पित भेद 


है । इससे ब्रह्म और जीवसे भिन्न संज्ञ स्वधक्तिमान्‌ है, इससे न जीवके धर्मोको ब्रह्मम प्रसकित दै 
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बंबिधः । तस्मिन्मसज्यन्ते हिताकरणादयो दोषाः न तु तं वयं जगतः स्रष्टारं मः । कुत 
एतत्‌ ? भेदनिदशात्‌ । आत्मा चा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः (द ० रा४ ।५), 
“सोऽन्वेष्टव्यः सः विजिज्ञासितव्य:' (छा० ८।७।१), 'सता सोम्य तदा संपन्चो मवति' (छा० ६।८।१), 
'शारीर आत्मा प्राङ्चेनात्मनान्चारूढः” (१० ४३३५) इत्येचंजातीयक: कर्तकर्मादिभेदरिद शो 
जीवादधिकं ्रह्म दर्शयति । नन्वभेदनिदं शो 5 पि दाद्दातः-'तस्वमसि' इत्येवंजातीयकः । कथं 
भेदामेदो विरुद्धौ संभवेयाताम्‌ १ नेप दोपः, आकाशघटाकाशन्यायेनोभयसंभवस्य तत्र तत्र 
प्रतिष्ठापितत्वात्‌। अपि च यदा तत््वमसीत्येवंजञातीयकेनामेदनिद्‌ रोनाभेदः प्रतिवोधितो 
भवति, अपगतं भवति तदा जीचस्य संसारित्वं ब्रह्मणश्च स्रएत्वम्‌, समस्तस्य मिथ्याज्ञान- 
विजुम्मितस्य भेदव्यवहारस्य सम्यग्ज्ञानेन याधितत्वात्‌। तंत्र कुत एव ष्टिः १ कुतो वा 
हिताकरणादयो दोषाः ? अयिद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपछ्तकार्यकरणसंघातोपाध्यविवेक- 
कृता हि ञ्रान्तिर्हिताकरणादिलक्षणः संसारो न तु परमाथंतो5स्तीत्यसकृदवोचाम । जन्म- 
मरणच्छेइनभेदनायभिमानवत्‌ । अवाधिते तु भेदव्यबद्दारे सोऽन्वेएन्यः स विजिज्ञासितब्यः' 
इत्येचजातीयकेन भेदनिर्देशेनावगम्यमानं त्रह्मणोऽधिकत्यं हिताकरणादिदोषप्रसक्ति 
निरुणद्धि ॥ २ ॥ 
अश्मादिवच्च तदनुपपत्तिः २२ ॥ 
पद्च्छेद्‌--अश्मादिवत्‌, च, तदनुपपत्तिः । 
सत्राथी--( अश्मादिवच्च ) एक पृथिवीसे उत्पन्न हुए पत्यरोंमें जैसे वज्ञ, व्यं आदि 
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प्रतिबन्ध अथवा शक्तिका प्रतिबन्ध कहीं मो नहीं है। परन्तु जीव तो ऐसा नहीं है, अतः उसमें 


अहित करना आदि दोष प्रसक्त होते हैं। परन्तु हम उसको जगत्‌का स्रष्टा नहीं कहते हैं । यह क्यों ? 
श्रुतिम भेदका निर्देश होनेसे । यथा आत्मा चा झरे द्रष्टऱ्य।०' (अयी मैत्रेयी | आत्मा द्रष्टव्य (दर्शनाह) 
है, इसलिए उसका श्रवण करना चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए) 
'सोऽन्वेष्टच्यः' ( वह अन्वेध्व्य और विशेष जिज्ञासितव्य है) "सता सोम्य०! ( हे सोम्य | सुषुप्तिमें 
सतके साथ सम्पन्न हो जाता है ) 'शारीर आत्मा०' ( मरणकालमें यह जीवात्मा परमात्मासे अधिष्ठित 
हो शब्द करता हुआ जाता है ) इसप्रकारके . कतूं-कर्म आदि भेदका निर्देश जीवसे मिन्न ब्रह्मको 
दिखलाता दै । परन्तु 'तत्वमसि” इसप्रकारका अभेद निर्देश मी दिखलाया गया है तो पुनः परस्पर 
विरुद्ध भेद और अभेदका कैसे संमव होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि महाकाश और घटाकाश- 
न्यायसे तत्‌ तत्‌ स्थानोमें दोनोंका संभव प्रतिष्ठापित किया गया है, और जब 'तत्वमसि' इसप्रकारके 
अभेद निर्देशसे [ जीव ] अभेद प्रतिबोधित होता है तब जीवका संसारित्व और ब्रह्मका सएुत्व निवृत्त 
हो जाता है, क्योंकि मिथ्याज्ञानसे फैले हुए समस्त भेद व्यवहारका सम्यग्ज्ञानसे बाघ हो जाता है, 
तो ऐसी स्थितिमें सृष्टि कँसे और हिताकरण आदि दोष कंसे £ हिताकरण आदिरूप संसार अविद्यासे 
प्रत्युपस्थापित नाम ओर रूपकृत शरीर ओर इन्द्रिय संघातरूप उपाधिके अविवेकसे उत्पन्न हुई 
भान्ति है, परमार्थसे नहीं है, ऐसा अनेकवार हम कह चुके हैं। जेसे कि शरीरके जन्म-मरण, 
छेदन-भेदन आदिकी आत्मामें अमिमानसे प्रतीति होती है। परन्तु भेदव्यवहारके अबाधित होनेपर 
'सोऽनवेष्टन्यः स विजिज्ञासितब्यः” इसप्रकारके भेदनिदेंशसे अवगत हुआ तह्म॒गरत भेद हिताकरण 
आदि दोषोंकी प्रसक्तिको रोकता है ॥ २२॥ 


“दीपिका 
और न ब्रह्मके घर्मोकी जीवमें प्रसक्ति है। आत्मा वा झरे द्रष्टव्यः? इत्यादि श्रुतियाँ ब्रह्म और जीवमे 
कल्पित भेदको लेकर साथंक होती हैं ॥ २२ ॥ 
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भेदसे विचित्रता है, वसे ब्रह्मके कार्योका रवरूप वेचिज्य युक्त है, अतः ( तदनुपपत्तिः ) अन्य कल्पित -. 
दोषकी उपपत्ति नहीं है । र. 
छ यथा च लोके पृथिवीत्वसामन्यान्वितानामप्यइमनां केचिन्महाहा मणयो वद्ध: 
चैड््यादयोऽन्ये मध्यमवीर्याः सू्यकान्तादयो5न्ये प्रहीणाः *बवायसप्रक्षेपेणार्हाः पापाणा. . 
इत्यनेकविधं वैचिज्यं दश्यते। यथा चेकपृथिवीब्यपाश्चयाणामपि बीजानां वहुविधं पत्रपुष्प- 
फठगन्धरसादिबैचिच्यं चन्दनकिपाकर्चंपकादिषूछश्यते, यथा चेकस्याप्यन्नरसस्य . 
लोहितादीनि केशलोमादोनि च विचित्राणि कार्याणि अवन्ति, एचमेकस्यापि नर्मणो जीव- ` 
प्राशपूथकत्वं कार्यवैचित्र्यं चोपपद्यत इत्यतस्तद्नुपपत्तिः, परपरिर्कल्पितदोषानुपपत्ति- 
रित्यर्थः । श्रुतेश्च प्रामाण्याद्विकारस्य च चाचारम्भणमात्रत्वात्सुवप्सरद्यभावयैचिञ्यच- : 
चेत्यभ्युञ्चयः ॥ २३॥ 
( ८ उपसंहारदर्शनाधिकरणम्‌ सू७ २४-२५ ) 
उपसंहारदशेनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि॥ २४ ॥ 
पदच्छेदू---उपसंहारदशनात्‌, न, इति, चेत्‌, न, क्षीरवत्‌, हि । 
सून्नाथं--( उपसंहारदर्शनात्‌ ) छोकमें घटादि कर्ता कुलालको दण्ड आदि उपयोगी . 
सामग्रीका संग्रह करते देखा जाता है, वंसे ( न) असहाय ब्रह्म जयत्का उपादान अथवा निमित्त- 
छारण नहों हो सकता । ( इति चेन्न) यह युक्त नहीं है, क्योंकि ( क्षीरवद्धि.) जैसे दूध अन्यको 


झपेक्षा किए विना द्वी दधिरूपसे परिणत हो जाता है, वसे ब्रह्म भी अन्यकी अपेक्षाके विना ही 
जगत्‌की सृष्टि आदि करता दै । 


# चेतनं ब्रह्मे कमद्वितीयं जगतः कारणमिति यदुक्तम्‌, तञ्चोपपद्यते। कस्मात्‌ ? उप- 
संहारददांनात्‌। इह हि लोके कुलालादयो घटपटादीनां कर्तारो सृदण्डचक्रसत्रसलिलाद्य- 
नेककारकसाधनोपसंहारेण संगूहीतसाधनाः सन्तस्तत्तत्कार्यकुर्याणा उड्यन्ते। ब्रह्म चास- 

जसे व्यवहारमें पृथिवीत्व जातिसे युक्त पत्थरोंमें मी कुछ पत्थर बहुमूल्य वस्त्र, वेडूयं आदि 
मणि होते हैं, कुछ दूसरे सूर्यकान्त आदि मध्यम मूल्यके होते हैं और अन्य निकृष्ट पत्थर कुत्ते ओर 
कौओपर फेकनेके योग्य होते हैं । इसप्रकार पाषाणोंमें अनेक प्रकारका वेचित्र्य देखा जाता है, और 
जिस प्रकार एक पृथिवीका आश्रयण करनेवाले बीजोंके भी पत्र, पुष्प, फळ, गन्ध, रस आदि अनेक 
प्रकारका वंचित्र्य चन्दन, ताड, चम्पक आदि वृक्षोंमें उपलक्षित होता है, और एक ही अन्नरसके 
मी रुघिर आदि और केश, लोम आदि विचित्र काये होते हैं । वेसे ही एक ब्रह्मका भी जीव और 
श्राज्ञरूपसे पृथक्त्व और कायंवेचित्र्य उपपन्न होता है, इससे उस दोषकी अनुपपत्ति है, अर्थात्‌ अन्यसे 
परिकल्पित दोषकी अनुपपत्ति है, ऐसा अथे है । श्रतिके प्रामाण्य होनेसे और विकारके वाचारम्मण- 
मात्र होनेसे स्वप्न पदार्थोके वेचित्र्यके समान है, इसी प्रकार अन्यका भी संग्रह करना चाहिए ॥ २३ ॥ 

यह जो कहा गया है कि एक अद्वितीय चेतन ब्रह्म जगत्का कारण है, वह उपपन्न नहीं होता, 
किससे ? इससे कि उपसंहार (संग्रह) देखनेमें आता है । इस लोकमें घट, पट आदिके कर्ता कुम्हार आदि 
मृत्तिका, दण्ड, चक्र, सृत, जल आदि अनेक कारक साधनोंके संग्रहसे संगृहीत साधन होकर तत्‌ तत्‌ का 





जेसे सत्यानन्दी-दीपिका 
& जसे स्वप्नके एक हो द्रष्टामें मी पण्डित मुखं, स्वामी-सेवक, जड़-चेतन आदि अनेक भ्रकारकी 
विचित्रता देखनेमें आती है, बंसे ही एकरूप ब्रह्ममें भी यह कायव चित्र्य युक्त है । इसप्रकार इस विचित्र 
कायका कारण चेतन ब्रह्म ही है, इसलिए जीवाभिन्न ब्रह्ममें वेदान्त समन्वयका विरोध नहीं है ॥ २३॥ 
# गत अधिकरणमें कहा गया है कि जीवसे औपाधिक भेद होनेसे ब्रह्ममें अहितकरणादिं दीष 
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हयं तवाभिप्रेतम्‌, तस्य साधनान्तराजुपसंग्रहे सति कथं स्मएत्वसुपपद्येत ? तस्मान्न 
ब्रह्म जगत्कारणमिति चेत्‌ -नेष दोषः, यतः क्षीरवद्दरव्यस्वभावविरोषादुपपद्यते । यथा 
हि लोके क्षीरं जले वा स्वयमेव दधिहिमकरकादिभावेन परिणमतेऽनपेक्ष्यं बाह्यं साध- 
नम्‌, तथेहापि अविष्यति । ननु क्षीराद्यपि दध्यादिभायेन परिणममानमपेक्षत एवं बाह्यं 
साधनमोऽ्ण्यादिकम्‌, कथमुच्यते क्षीरवद्धीति सैप दोषः, स्यपि हि क्षीर यां च 
यावरती च परिणाममात्रामजुभवति ताचत्येच त्वर्यते त्वोष्ण्यादिना दधिभावाय । यदि 
च स्वयं दू धिभावशीलता न स्यान्नेवोष्ण्यादिनापि बळाइधिभावमापच्चेत । नहि वायु- 
राकाशो वौष्ण्यादिना .वलादधिभावमापद्यते । साधनसामग्रथा च तस्य पूर्णता संपा- 
द्यते । परिपूणेशक्तिक तु ब्रह्म । न तस्यान्येन केनचित्पूर्णता संपादयितव्या । श्रुतिश्च 
अवति--'न तर्य काय कारणं च विद्यते न तत्समश्चाभ्यधिकश्च इस्यते । पराऽस्य शक्तिविविधेव 
श्रते स्वााविकीज्ञानयलक्रिया च ॥' ( इवे० ६।८ ) इति । तस्मादेकस्यापि ब्रह्मणो विचित्र 
शक्तियोगात्क्षीरादिचिद्विचित्रपरिणास उपपद्यते ॥ २४ ॥ 
देवादिवदपि लोके ॥२५॥ 

पद्च्छेद्‌--देवादिवत्‌, अपि, लोके । 

सूज्ञाथ--( लोके ) मन्त्र, अथंवाद, इतिहास, पुराण आदिमें ( देवादिवत्‌ ) जसे चेतन देवता 
आदि बाह्य साधनकें विना संकल्पमात्रसे विविध कायं करते उपलब्ध होते हैं, वसे ब्रह्म ( अपि ) मी 
असहाय होकर ही इस विचित्र जगतका उपादान और निमित्त कारण ह । 


करते हुए देखे जाते हैं तुमको तो ब्रह्म असहाय अभिप्रेत है, ऐसी परिस्यितिमें अन्य साघनोके 


. संग्रहके विना वह स्रष्टा कंसे हो सकता है, इधलिए ब्रह्म जगतका कारण नहीं है, ऐसा यदि कहो, तो 
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यह दोष नहीं है, क्योंकि क्षीरके समान द्रव्यके स्वभाव विशेषसे उपपन्न होता है। जैसे लोकमें दुध या 
जळ वाह्य साधनोंकी अपेक्षा किए विना स्वयं ही दधि, हिम, करक आदि ख्पसे परिणत होते हैं, वसे 
यहाँ मी हो जायगा । परन्तु दुध आदि मो दघि आदि खूपसे परिणामको प्राप्त होते हुए उष्णता 
आदि वाह्य साधनोंकी अपेक्षा रखते ही हैं, तो 'क्षोरके समान? यह कंसे कहते हो ? यह दोष नहीं है, 
क्योंकि स्वयं ही दुध जिस और जितनी परिणाममान्राको प्रास होता है उष्णतादिसे मी उतनी ही 
परिणाममात्रा प्राप्त होती है, किन्तु उष्णतादिसे उसमें दधि होनेके लिए शीघ्रता को जाती है । यदि 


उसका स्वयं दधिभाव होनेका स्वभाव न होता तो उष्णता आदि द्वारा मी बलात्‌ दधिभाव प्राप्त नहीं 
हो सकता । वायु और आकाश ओष्ण्य आदिसे बलात्‌ दधिमावको प्राप्त नहीं होते । साधन सामग्रीसे 


तो केवल उसकी पूणता संपादन की जाती है। परन्तु ब्रह्म तो पूर्ण शक्तिवाला है उसकी पुर्णता किसी 
अन्यसे संपादन करने योग्य नहीं है। और इसमें “न॒ तस्य०' ( उसके शरीर और इन्द्रियाँ नहीं हैं, 
उसके समान और उससे अधिक भी कोई दिखाई नहों देता, उसकी पराशक्ति (माया) नाना प्रकारको 


सुनी जाती है और वह स्वामाविकी ज्ञानक्रिया और बलक्रिया है ) यह श्रुति मी है। इसलिए एक 
नह्मका मी विचित्र शक्तिके योगसे दुध आदिके समान विचित्र परिणाम उपपन्न होता है ॥ २४ ॥ 


नहीं है । अव उपाधिसे विगक्त मी बहा ता बा नेसे कारण नहीं है, क्योंकि वह नाना नहीं है, इस 

भकार प्रत्युदाहरण संगतिसे पूवंपक्ष है । यद्यपि ब्रह्म एक है, तो मी 'मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिन तु 

महेश्वरम्‌? ( मायाको प्रकृति जानो और महेश्‍वरको मायावी जानो ) इत्यादि श्रुति और युक्तिसे ज्ञात 

होता है कि माया शक्ति उसकी सहायक है । यहाँ परिणाम कहनेसे ब्रह्मका वास्तविक परिणाम नहीं 

भमझना चाहिए, कारण कि ब्रह्म अधिष्ठानरूपसे निविकार है। उसको शक्तिख्प मायाके प्रिधामसे 

नहका गौणरूपसे परिणाम कहा गया है । अतः ब्रह्ममें ही वेदान्तका समन्वय है ॥ २४। : 
४९, 
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४४ स्यादेतत्‌-उपपद्यते झ्षीरादीलामचेतनानामपेक्ष्यापि बाह्यं साधनं द्ध्यादिभावः 
इषटत्वात्‌। चेतनाः पुनः कुलालादयः साधनसामग्रीमपेक्ष्येव तस्मे तस्मै कार्याय प्रचतेमाना 
उच्यन्ते । कथं त्रह्म चेतनं सदसहाय॑ प्रवतेतेति ? देवाद्चिद्ति बूमः। यथा लोके देवाः 
पितर ऋषय इत्येवमादयो महाप्रभावाइचेतना अपि सन्तो5नपेक्ष्येच किंचिद्वाह्यं साधन- 
तैरवर्यविशेषयोगादभिध्यानमात्रेण स्वत एव वहनि नानासंस्थानानि शरीराणि 
प्रासादादीनि च रथादीनि च निर्मिमाणा उपलभ्यन्ते, मन्त्राथेवादेतिहासपुराण- 
प्रामाण्यात्‌ । तन्तुनाभश्च स्वत एव तन्तून्खुजति, बलाका चान्तरेणेच शुक्रं गर्भ धत्ते, 
पद्मिनी चानपेक्य किचित्प्रस्थानसाथन सरोन्तरात्सरोन्तरं प्रति्ठते, एवं चेतन- 
भपि ब्रह्मनपेक्ष्य वाह्यं साधन स्वत पव जगत्सध्त्यति, सयदि ब्रूयात्‌-य एते देवादयो 
ब्रह्मणो दष्टान्ता उपात्तास्ते दाष्टान्तिकेन नर्मणा न समाना अचन्ति, शारीरमेव 
ह्यचेतनं देवादीनां इारीरान्तरादिविभूत्युत्पादन उपादानम्‌, नतु चेतन आत्मा, 
तन्तुनामस्य च श्रुद्रतरजन्तुअक्षणालाला कठिनतामापयमाना तन्तुर्मवति, वलाका च 
स्तनयित्युरवश्रवणाद्गमं घत्ते, पडिली च चेतनप्रयुक्ता सत्यचेतनेनेव शारीरेण सरोन्त- 
रात्सरोन्तरसुपसरपंति, वल्लीच दक्ष, नतु स्वयमेचाचेतना सरोन्तरोपसपंणे व्याप्रियते । 

यह ठीक है किं अचेतन दूध आदि पदार्थं बाह्य साधनोंकी अपेक्षा किए विना ही दघि आदि 

भावको उपपन्न होते हैं, क्योंकि ऐसा देखा गया है । परन्तु चेतन कुलाल आदि साधन सामग्रीकी 
अपेक्षा कर ही तत्‌, तत्‌ कायंमें प्रवृत्त होते हुए देखे जाते हैं, तो ब्रह्म चेतन होकर असहाय 
( साघनकी सहायताके विना ) किस प्रकार कायमै प्रवृत्त होगा ? हम कहते हँ- देवता आदिके 
समान । जैसे लोकमें देव, पितर, ऋषिगण इत्यादि महाप्रमावशाली चेतन होते हुए भी कुछ भी | 
बाह्य साधन सामग्री की अपेक्षा किए विना ही ऐश्वये विरोषके योगसे केवल संकल्पमात्रसे स्वतः ही 
भिन्न भिन्न आकारवाले बहुत शरीर, प्रासाद ( महल ) ओर रथ आदिका निर्माण करते हुए उपलब्ध 
होते हैं । मन्त्र, अथंवाद, इतिहास और पुराणोंके द्वारा यह प्रमाणित होता है अर्थात्‌ इस विषथमें 
अन्त्र, अथंवाद, इतिहास और पुराण ये सब प्रमाण हैं। मकड़ी अपने आप ही तन्तुओंका सृजन 
करती है, बगुळी शुक्र-वीयंके विना ही गमंको धारण करती है। पद्मिनी भी प्रस्थानके साधनकी 
किंचित्‌ भी अपेक्षा किए बिना ही एक सरोवरसे दूसरे सरोवरमें प्रतिष्ठित होतो है, वसे ही चेतन 
ब्रह्म भी बाह्य साघनकी अपेक्षा किए विना ही स्वतः ही जगतुकी सृष्टि करेगा । वह ( वादी ) यदि 
ऐसा कहे कि ब्रह्मके लिए जो ये देव आदि इष्टान्तरूपसे गृहीतः: किए गये हैं, वे दाष्टोन्तिक ब्रह्मे 
साथ समान नहीं हैं, क्योंकि देव आदिका अचेतन शरीर ही अन्य शरीर आदि विभूति उत्पन्न करनेमे | 
उपादान ६, चेतन आत्मा नहीं । मकड़ी बहुत छोटे-छोटे जन्तु भक्षण करती है, इससे उसकी लार 
कठिनताको प्राप्त होकर तन्तु होती है ओर वलाका मेघगजंनके श्रवणसे गमं धारण करती है । जेसे 
वेळ एक वृक्षसे दूसरे दक्ष पर जाती है, वंसी पद्मिनी मी चेतनसे प्रयुक्त होकर अचेतन शरीरसे एक 
ताढाबसे दुसरे तालावको जाती है, परन्तु स्वयं अचेतन होकर अन्य सरंमें जानेका व्यापार नहीं करती 
है, इसलिए ये ब्रह्मके दृष्टान्त नहीं है। उसके प्रति कहना चाहिए--यह दोष नहीं है, क्योंकि कुलाल 
< सत्याजन्दी-दीपिका णा नह 
न जा कह एम 
5 पट्टा र असहाय ह्‌, कुलाल I’ 
आदिमें व्यभिचार नहीं है । परन्तु यह पूर्वपक्षीका अनन ठीक नहों है, 0 कारणं चेतनस्वे- 
सति असहायत्वात्‌ देवादिवत्‌' 'ब्रह्म कारण है, क्योंकि चेतन होकर असहाय है जैंसे देव आदि हैं। 
पुर्वोक्त अनुमानको दूषित करनेके लिए यह सत्प्रतिपक्ष अनुमान है ॥ २५॥ 
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। तस्मान्नैते ब्रह्मणो दष्टन्ता इति, तं प्रति ब्रुयात्‌-नायं दोषः, कु र 
अस्य विवश्धितत्वादिति। यथा हि कुलालादीनां देवादीनां च समाने चेतनत्वे कुलालादयः 
कार्यारम्भे वाद्यं साधनमपेक्षन्ते न देवादथः, तथा बरह्म चेतनमपि न बाह्यं साधनमपेक्षिष्यत 
| इत्येतावद्वयं देवायुदाहरणेन विवक्षामः। तस्मायथेकस्य सामर्थ्यं इष्टं तथा सदेपामेच 
| मवितुम्रहंतीति नास्त्येकान्त इत्यभिप्रायः ॥ २५ ॥ 
( ९ इत्स्नप्रसक्त्यधिकरणम्‌ सू० २६-२९ ) 
कृत्स्नश्रसक्तिनिरवयवत्वश्व्दकोपो वा ॥२६॥ 
| पदच्छेद -इत्स्तप्रसक्तिः, निरवयवत्वशब्दकोप:, वा | 
| सू चाथ--(शत्स्नप्रसक्तिः) यदि निरवयव ब्रह्मका परिणाम हो तो सम्पूर्ण त्रह्मका कार्यरूपसे 
परिणाम प्रसक्त होगा, (निरवयवत्वशब्दकोपो वा) यदि एक अंशसे परिणाम हो, तो ब्रह्मके सावयव 
होनेसे 'निष्कल' इत्यादि ब्रह्मको निरवयव प्रतिपादक श्र तियोंक्रे साथ विरोध होगा । इस तरह दोनों 
प्रका रसे ब्रह्म अनित्य हो जायगा, इस लिए ब्रह्म जगतका उपादानकारण नहों हो सकता । 

कै चेतनमेकमद्वितीयं ब्रह्म क्षोरादिवद्देवादिवच्यानपेक्ष्य वाह्मलाधनं स्वयं परिणम- 
सानं जगतः कारणमिति स्थितम्‌। शास्त्राथपरिशुद्धये तु पुनराक्षिपति। छृत्स्नप्रसक्तिः 
ऊत्स्नस्य ब्रह्मणः कार्यरूपेण परिणामः प्राप्नोति, निरवयवत्वात्‌। यदि ब्रह्म पुथिन्यादिवत्सा- 
वयवमभविष्यत्‌, ततो ५5स्ये कदेदाः पर्यंणंस्यदेकदेशश्चाबास्थास्यत्‌। निरवयवं तु ब्रह्म श्रुति- 
भ्यो5वगर्यते-'निप्कलं निष्क्रिय शान्तं निरवद्यं निरञ्जनम्‌' (इवे० ६।१९), 'दिब्यो ह्यमूर्त: पुरुषः स 
वाह्याभ्यन्तरो झजः ( सु० २।१।२ ), इदं महजअूतमनन्तसपार विज्ञानघन एव’ ( दृ० २।४।१२ ), 
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आदि इशन्तोंसे केवल वेलक्षण्यमात्र विवक्षित है। जसे कुछाल आदि और देव आदिमें चेतनत्व समान 
होनेपर भो कुछाल आदि कायंके आरम्ममें बाह्य साधनोंको अपेक्षा रखते हैं और देव आदि नहीं 
| रखते । उसी प्रकार चेतन ब्रह्म भी बाह्य साधनों की अपेक्षा नहों करेगा, वस इतना ही हम देव 
| आदि उदाहरणोंसे कहना चाहते हैं। इसलिए जेसे एक की सामथ्यं देखो गई हो उसी प्रकार सबकी 
सामथ्यं होनी चाहिए, ऐसा अव्यभिचरित नियम नहीं है, यह अभिप्राय हैं ॥ २५ ॥ 

एक अद्वितीय चेतन ब्रह्म दुध आदि ओर देवादिके समान बाह्य साधनोंको अपेक्षा किए विना 
हो स्वयं परिणत होता हुआ जगत्‌॒का कारण है, यह सिद्ध हुआ । परन्तु शास्त्राथंको परिशुद्धिके लिए 
पुनः आक्षेप करते है--'कृत्स्नप्रसक्तिः' यदि ब्रह्मको जगत्‌का कारण मानें तो सम्पूर्ण ब्रह्मका कायंख्पसे 
परिणाम प्राप्त होता है, क्योंकि वह निरवयव है । यदि ब्रह्म पृथिवो आदिके समान सावयव होता, तो 
उसके एक देशका परिणाम होता और एक देश परिणाम रहित होता । परन्तु ब्रह्म तो 'निष्कळं०' 
( जो कलाहीन-अवयव रहित, निष्क्रिय, शान्त, दोषरहित और निरञ्जन है ) 'दिब्यो०' ( वह अक्षर 
रह्म निश्‍चय ही दिव्य, अमूत्तं, पुरुष, बाहर और मीतरमें विद्यमान और जन्मरहित है ) इदं महद्‌०' 
( यह महान्‌, परिनिष्पन्न, अनन्त, अपार ओोर-विज्ञानघन ही है ) 'स एष०' ( जो यह नहों.है, यह 
नहीं है इस प्रकार निषेध द्वारा निदिष्ट है, वह आत्मा है ) 'अस्थूळम०' (जो स्थूल नहीं, अणु नहीं है) 

सत्यानन्दी 

& वेदान्त सिद्धान्तमें विवतंवाद है परिणामवाद नहीं है, ऐसा निर्णय करनेके लिए इस 
अधिकरणका आरम्म है। आरम्भ अधिकरणमें कार्यकारणका अनन्यत्व प्रतिपादित है, इससे वेच्रेषिफ 
आदिके समान ब्रह्मवादीको आरम्मवाद अभिप्रेत नहीं है, किन्तु क्षीर दघि न्यायसे परिणामवाद अभि- 
प्रत है, ऐसा समझकर पूर्वपक्षी 'कृसस्नप्रसक्तिः' आदिसे चक्का करते हैं ॥ २३ ॥ 
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“स एष नेति नेत्यारमा' ( १० ३।९।२६ ), 'अस्थूळमनणु' (१० ३।८।८) इत्याद्याभ्यः सवेविशेष- 
प्रतिषेधिनीभ्यः । ततइचैकदेदापरिणामासंअचात्ङत्स्नपरिणामघसर्तो खत्यां मूलोच्छेदः 
प्रखज्येत। दृष्टव्यतोपदेशासर्थक्यं चापद्येत, अयत्मदृष्टत्वात्कार्यस्य, तदूव्यतिरिःक्तस्य च 
ब्रह्मणो 5संभवात्‌, अञत्वादिशाब्दकोपश्च। अथैतद्दोषपरिजिहीर्षया खावथचमेव त्ह्मास्युप- 
गस्येत, तथापि ये निरवयवल्बस्य प्रतिपादकाः शब्दा उदाह्वतास्ते ्रकुप्येयुः । सावयवत्वे 
स्ानित्यत्वप्रसङ्ग इति । सर्वथायं एक्षो न घटयितुं राषयत इत्याक्षिपति ॥ २६ ॥ 


भ्रृतेस्तु शब्द्यूलत्वात्‌ ॥ २७ ॥ 
पद्च्छेद--शर तेः, तु, शब्दमूलत्वात्‌ । 
सूचाथ--तु' शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । ( श्रुतेः ) 'सेयं देवतैक्षत’ इत्यादि श्रुतिमें 
ग्रहा जगतका उपादानकारण कहा गया है, और 'तावानस्य्र महिमा” इत्यादि श्रृतिसे ब्रह्माकी कायसे 
पृथक्‌ सत्ता कही गई है, अतः ब्रह्मका सर्वात्मना कार्यरूपसे परिणाम नहीं हो सकता, पूर्वोक्त यृक्तिसे 
श्ुतिका वाध भी असंभव है, ( शब्दमूलत्वात्‌ ) क्योंकि ब्रह्म श्ुतिमूळक है । 


# तुदाब्देलाक्षेपं परिहरति । न खब्बस्मत्पक्षे कञ्चिद्‌ पि दोपोऽस्ति। न तावत्कृत्स्न- 
प्रसक्तिरस्ति। कुतः श्रुतेः । यथैच हि बरह्मणो झगदुत्पत्तिः शूयते, एवं विकारव्यतिरेकेणापि 
ब्र्मणोऽवस्थानं श्रूयते, प्रकतिविकारयोसेदेम व्यपदेशात्‌, “सेयं देवतैक्षत हन्ताहमिमास्तिस्रो 
देवता अनेन जीवेनात्मनाअनुप्रविश्य नासरूपे व्याकरवाणि? ( छा ६।३।२ ) इति “तावानस्य महिमा 
ततो ज्याथांश्र पुरुष: पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्याखतं दिवि’ (छा० ३।१२।६) इति चेवंजातीय- 
करात्‌, (सता सोम्य तदा संपन्नो भवति’ ( छा० ६८१ ) इति खुडुसिगतं विशेषण- 


` इत्यादि सर्व विशेष प्रतिषेधक धरू तियोसे निरवयव अवगत होता है । इससे एक देयक परिणामक श्रू तियोसे निरवयव अवगत होता है। इससे एक देशकै परिणामका 
असम्भव होनेसे सम्पूण ब्रह्माके परिणामकी प्रसक्ति होनेपर मुलका ही उच्छेद प्रसक्त होगा । भौर 
[ आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः ] द्रष्टव्यतोपदेश भी अनथेक हो जायगा, क्योंकि कार्य तो विना यत्नके दिखाई 
देता है, और कायसे भिन्न ब्रह्मका संभव नहीं है, तथा ब्रह्मके लिए अजत्व प्रतिपादक श्र तियोंका 
बाध हो जायगा । यदि इस दोषकी परिहारकी इच्छासे ब्रह्मको सावयव स्वीकार करें तो ब्रह्मको 
निरवयव प्रतिपादक जो उदाहृत श्र्‌ तियाँ हैं, वे बाधित हो जायंगी, सावयव मानें तो अनित्यत्वका 
प्रसंग है, इस प्रकार पूवंपक्षी आक्षेप करते हैं कि यह पक्ष संथा संगत नहीं हो सकता है ॥ २६ ॥ 
सूत्रकार 'तु' शब्दसे आक्षेपका परिहार करते हैं । वस्तुतः हमारे पक्षमें कोई भी दोष नहीं है, 
क्योंकि सम्पूणं ब्रह्मका कार्यरूपमें परिणाम प्रसक्त नहीं है, किससे ? इससे कि ऐसी श्रूति है। जिस 
प्रकार ब्रह्मसे जगतुकी श्रुति है, उसी प्रकार कायसे भिन्न ब्रह्मकी अवस्थिति श्रुति भी है। क्योंकि “सेयं 
` देवतैक्षत०' ( उस सत्‌ संज्ञक देवताने ईक्षण किया, 'मैं इस जीवात्मरूपसे’ इन तीनों देवताओंमें 
अनुप्रवेशकर नाम और रूपकी अभिव्यक्ति करू ) और “तावानस्य०' ( उतनी ही इस गायत्री रांज्ञक 
ब्रह्मकी महिमा है, तथा [ निविकार ] पुरुष इससे भी उत्कृष्ट है । सम्पूर्ण भूत इसका एक पाद हैं 
गर इस निविकार पुरुषके तीन पाद अमृत प्रकाशमय स्वात्मामें स्थित हैं ) इस प्रकारको श्रुतिसे कायं | 
और कारणका भेदसे व्यपदेश है । इसी प्रकार हृदय आयतनत्व वचन ( स वा एष आत्मा हृदि ) 
| 
| 








से धोर सतुके साथ सम्पत्ति-ऐक्य वचनसे मी कायं और कारणका भेदसे व्यपदेश है। यदि सम्पूणं 
ब्रह्म कायंल्पसे उपयुक्त ( परिणत ) हो, तो 'सता सोम्य०? ( हे सोम्य ! उस समय यह सत्-ब्ह्मके 
साथ सम्पन्न हो जाता है ) यह सूषुक्ति गत विशेषण ( तदा ) अनुपपन्न होगा, क्योंकि विकृत ब्रह्मके 
तथा हृदयायतनात्ववचनात्सत्संपत्तिवचनाच्च। यदि च कुत्स्नं ब्रह्म कार्यभावेनोपयुक्‍्तं स्यात्‌ ` 
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मज्ुपपन्नं स्यात्‌, विङृतेन र्मणा निस्यसंपन्नत्वादविकृतस्य च ब्रह्मणोऽभाचात्‌। तथेन्द्रि- 
यगोचरत्वप्रतिषेधाद्‌अहणो विकारस्य चेन्द्रियगोचरत्वोपपत्तेः तस्मादस्त्ययिकृतं रह्म । 
नच निरवययस्वशाव्द्व्याकोपोऽस्ति, श्रुयमाणत्वादेव निरवयवत्वस्याप्यभ्युपगस्यमान- 
त्वात्‌। शब्दसूळं च ब्रह्म शब्दप्रमाणकं नेन्ट्रियादिप्रमाणकं तद्यथाशब्दमभ्युपगन्तव्यम्‌ । 
दाव्दुश्चो यमपि ब्रह्मणः प्रतिपादयत्यकृत्स्वप्रसक्ति निरवयवत्वं च। लोकिकानामपि मणि- 
मन्त्रोषधिप्रभुतीनां देशकाळनिमित्तवैचिऽ्यवशाच्छक्तयोविरूद्वानेककार्यविपया रद्यन्ते । 
ता अपि ताबन्नोपदेशमन्तरेण केवलेन तर्कणावगन्तुं शाक्यन्ते-अस्य वस्तुन पतावत्य 
पतत्सहाया एतद्विषया पतत्प्रयोजनाश्च शक्य इति । किमुताचिन्त्यस्वभावस्य ब्रह्मणो 
रूपं विना शब्देन न निरूप्येत। तथा चाइः पोराणिकाः-'अचिन्त्याः खु ये भावा न तांस्तकेण 
योजयेत्‌ । प्रकृतिभ्य परं यञ्च तदचिन्त्यस्य लक्षणम्‌ ॥' इति। तस्माच्छन्द्सूल पवाती न्द्रिया- 
थेयाथात्स्याधिगमः। नजु शब्देनापि न शक्यते विरुद्धोऽथः प्रत्याययितुं च ब्रह्म परिणमते 
नच कृत्स्वसिति। यदि निरवयवं ब्रह्म स्यान्नेव परिणमेत । कृत्स्नमेव वा परिणमेत । अथ 
केनचिद्पेण परिणमेत केनचिञ्चावतिषठे तेति रूपभेद्कस्पनात्सावयवमेच प्रसज्येत । क्रिया- 
विषये हि “अतिरात्रे षोडशिनं गुह्याति’ “नातिरात्रे पोडशिनं गह्वाति' इत्येचंजातीयकायां विरोघ- 
प्रतीतावपि विकस्पाश्रयणं विरोधपरिहारकारणं भवति, पुरुषतन्त्रत्वाच्चानुष्ठानस्य । इह 
तु विकर्पाश्रयणेनापि न विरोधपरिहारः संभवति, अपुरुषतन्त्रत्वाद्वस्तुनः। तस्माददुर्घ- 
उमेतदिति । नेप दोषः, अविद्याकल्पितरूपभेदाभ्युपगमात्‌ । नह्यविद्याकल्पितेन रूपभेदेन 
साचयचं वस्तु संपद्यते । नहि तिमिरोपहतनथनेनानेक इव चन्द्रमा दञ्यमानोऽनेक पच 
साथ नित्य सम्पन्न हे और अविकृत ब्रह्मका अमाव है । उसी प्रकार ब्रह्ममें इन्द्रिय विपयत्वका प्रतिषेत्र 
है और विकारमें इन्द्रिय विषयत्वकी उपपत्ति होती है, इससे सिद्ध होता है ब्रह्म अविकृत है, और 
इस प्रकार ब्रह्मकों निरवयव प्रतिपादक श्रुतिका बाघ भो नहीं,होता, क्योंकि भ्रयमाण होनेसे ही निरव- 
यवत्वको भी स्वीकार करना चाहिए, ब्रह्म श्रुतिमूलक-श्रृतिप्रमागक है इन्द्रियादि प्रमाणक नहीं है, 
इसलिए श्रुतिके अनुसार उसे स्वोकार करना चाहिए । श्रुति ब्रह्मका असम्पूण कार्य प्रसक्ति और 
निरवथवत्व दोनों भी प्रतिपादित करती है । लौकिक मणि, मन्त्र, ओषधि आदिकी शक्तियाँ भी देश, 
काल और निमित्तके वे लक्षण्यसे परस्पर विरूद्ध अनेक कार्यविषयक देखी जाती हैं । वे शक्तियाँ भी 
उपदेशके विना केत्रल तकंसे नहीं जानी जा सकतीं कि इस वस्तुमें इतनी शक्तियाँ हैं, इसके ये 
सहायक कारण हुँ यह कायं है और यह उतका प्रयोजन दै । अचिन्त्य प्रभाव विशिष्ट ब्रह्मके स्वरूपका 
भुतिके विना निरूपण न हो सके, तो इसमें आइचय क्या है । उसी प्रकार 'अचिन्त्या: खळु०'(जो पदाथ 
अचिन्त्य हैं उनमें तक नहीं करना चाहिए। जो प्रकृतिसे पर है वही अचिन्त्यका स्वरूप है) 
पौराणिक भी कहते हैं। इसलिए अतीन्द्रिय अर्थके यथार्थ स्वरूपका अधिगम शुतिमुलक ही है। 
परन्तु निरवयव ब्रह्म परिणत होता है किन्तु सम्पूणं नहीं, इस प्रकार विरूद्ध अथंकी प्रतीति श्रुतिसे भी 
नहीं कराई जा सकती । यदि ब्रह्म निरवयव हो, तो परिणत ही नहीं होगा अथवा होगा तो सम्पूणं ही 
होगा । यदि ऐसा माना जाय कि किंसो एकरूपसे परिणत होता है और किसी एकरूपसे अवस्थित 
रहता है, तो इस प्रकार रूप भेदको कल्पनासे ब्रह्म सावयव ही हो जायगा । क्रियाके विषयमे तो 
अतिरात्र नामक यागमें षोडशी पात्रका ग्रहण करे, अतिरात्रमें षोडशीका ग्रहण न करे' इस प्रकारकी 
विरुद्ध प्रतीतिमें भी विकल्पका आश्रय विरोध परिहारका कारण होता है, क्योंकि अनुष्ठान पुरुषके 
अधीन है । परन्तु यहाँ तो विकल्पके आश्रयणसे भी विरोध परिहारका संभव नहीं है, क्योंकि वस्तु 
पुरुषके अधीन नहीं है, इसलिए यह ( श्रुति प्रामाण्य ) दुषंट है। - है 
सिद्धान्ती--यह दोष नहीं है, - क्योंकि अविद्या कल्पित रूपभेद स्वीकार किया गया है। 


निरवयव 


= 


2000. 
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अचति ! अविद्याकल्पितेन न नामरूपळक्षणेन रूपभेदेन व्याक्ृताव्याकृतात्मकेन तत्त्वान्य- 
त्वाभ्यामनिर्वंचनीयेन त्र परिणामादिसर्वव्यचहारास्पदत्वं प्रतिपद्यते। पारमार्थिकेन 
च रूपेण सर्वव्यचह्ारातीतमपरिणतमवति्ठते । चाचारस्भणमात्रत्वाव्याचिद्याकल्पितस्य 
नामरूपभेदस्येति न निरवयवत्वं र्मणः कुप्यति । न चेयं परिणामश्रुतिः परिणामप्रतिः 
पादनार्था, तत््रतिपत्तौ फलानवगमात्‌ । खर्वव्यवहारहीनन्नह्मात्मभावप्रतिपादनार्था 
त्वेषा, तत्प्रतिपत्तो फलावगमात्‌ । 'स एप नेति नेत्यात्मा’ इत्युपक्रस्याह- जमयं वै जनक 
गरा्तोऽसि’ ( बु० ४।२।४ ) इति । तस्मादस्मत्पक्षे न कञ्चिदपि दोषप्रणङ्गोऽद्ति ॥ २७॥ 


आत्मनि चैवं विचित्रा हि ॥ २८ ॥ 
पदच्छेद--आत्मनि, च, एवम्‌, विचित्राः, च, हि । 
सूच्राथ--( हि ) क्योंकि ( आत्मनि ) न तन्न रथा न रथयोगा’ इत्यादि श्‌ तिनें स्वप्तद्रष्टा 
एक आत्मामें ( विचित्रा: ) अनेक प्रकारकी सृष्टियां कही गई हैं, (च) और लोकमें एक ऐन्द्रजालिकमें 
उसके स्वरूपके नाश हए विना विचित्र सृष्टि देखी जाती है, ( एवम्‌ ) इस प्रकार ब्रह्ममें भी विचित्र 
सृष्टि हो सकती है । 


अपि च नैवात्र विवदितव्यम्‌-कथमेकस्मिन्त्रह्मणि स्वरूपाजुपमदेनेवानेकाकारा 
सृष्टिः स्यादिति। यत आत्मन्यप्येकस्मिन्स्वप्बडरि स्वरूपाचुपमदनेवानेकाकारा सृष्ठिः 
पख्यते- न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथान्रथयोगान्पथः सृजते' ( ब्रु० ४।३।१०) 
इत्यादिना । लोकेऽपि दे वादियु मायाव्यादिणु च स्वरूपालुपभ्रदेनेच विचित्रा हस्त्यश्वादिस- 
टयो दृश्यन्ते। तर्थेकस्मिन्नपि अरणि स्वरूपानुपमदचेवानेकाकारा सष्टिमविष्यतीति ॥२८॥ 


स्वपक्षदोषाच्च ॥ २९ || 
पद्च्छेद-स्वपक्षदोषात्‌, च । ॒ 


अविद्या कल्पित रूपमेदसे वस्तु सावयव नहीं हो जाती, असे तिमिर दोषसे दूषित नेत्र द्वारा चन्रमा | 
अनेक-सा हृदयमान होनेपर मी अनेक नहीं हो जाता, वेसे अविद्यासे कल्पित नाम रूपात्मक, व्यक्त 
ओर अव्यक्तरूप, सत्‌ ओर असत्से विलक्षण अनिवंचनीय रूपमेदसे ब्रह्म परिणामादि सब व्यवहारोंका 
आश्रय होता है । परन्तु पार्माथिकरूपसे सब व्यवहारोंसे अतीत और परिणाम रहित अवस्थित है । 
अविद्या कल्पित नाम, रूप मेद तो केवळ वाचारम्मण मात्र है, इससे ब्रह्ममें निरवथवत्व बाधित नही | 
है । यह परिणामश्रति परिणाम प्रतिपादनके लिए नहीं है, क्योंकि उसके ज्ञानसे फल अवगत नहीं | 
होता, किन्तु यह श्र ति सवंव्यवहार शन्य ब्रह्मात्ममाव प्रतिपादन करनेके लिए है, क्योंकि उसके ज्ञानसे . 
फळ अवगत होता है । “स एष नेति नेव्यास्मा' इस प्रकार उपक्रम कर 'अमयंचे जनक०' ( हे जनक | 
निस्सन्देह्‌, तुम अमय-ब्रह्म पदको प्राप्त हुआ है ) ऐसा कहा है। इसलिए हमारे पक्षमें कोई भी 
दोष प्रसंग नहीं है ॥ २७॥ 

और इस विषयमें भी विवाद नहों करना चाहिए कि स्वरूपका नाश हुए विना एक बहामें 
अनेक भ्रकारकी सृष्टि किस प्रकार होगी, क्योंकि 'न तत्र रथा०' (स्वप्नमें न रथ हैं, न अश्व हैं, न माग 
हैं, किन्तु स्वप्नद्रष्टा रथ, अश्व और उनके मार्गोकी रचना कर लेता है ) इत्यादि श्रुतिसे स्वप्नद्रष्टा एक 
आत्मामें मी स्वरूप नाश हुए विना अनेक प्रकारकी सृष्टि प्रतिपादित है । लोकमें भी देव आदि और 
मायावी आदिमें स्वरूप नाश हुए विना ही हस्ति, अश्व आदि विचित्र सृष्टियां देखी जाती हैं, उसी 
प्रकार एक ब्रह्ममें मी स्वरूप नाश हुए विना ही अनेक प्रकारकी सृष्टि होगी ॥ २८ ॥ 
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अधि० ९ सू० २९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३९१ 


सू'चाथ--और सांख्य आदिके पक्षमें मी यह दोष है, केवळ हमारे पक्षमें दोप कगाना उचित 
नहीं, इसलिए ब्रह्मकारणत्ववाद उपपन्न है । 

& परेषासप्येष समानः स्वपक्षे दोपः । प्रधानवादिनो5पि हि निरवयवम्रपरिच्छिन्नं 
शब्दादिहीन प्रधानं सावयवस्य परिच्छिन्नस्य शब्दादिमतः कार्यस्य कारणमिति स्वपक्षः। 
तत्रापि रत्स्मप्रसक्ति्निरवयवत्वात्प्रधानस्य प्राप्नोति, निरवयचत्वाभ्युपगमकोपो 
वा। ननु कैच तैनिरवयवं प्रधानमभ्युपगम्यते, सत्त्वरजस्तमांसि त्रयो गुणा नित्याः 
स्तेषां साम्यावस्था प्रधान तैरेवावयवैस्तत्सावयवमिति। नेचंजातीयकेन साचय- 
चत्वेन प्रकृतो दोषः परिहतुं पायेते। यतः सस्वरजस्तमसामप्येकेकस्य समानं निर- 
चयत्वम्‌ । एकेकमेच चेतरद्धयाचुग्रहीतं सजातीयस्य प्रपञ्चस्योपादानमिति समानः 
त्वात्स्वपक्षदोषप्रसङ्गस्य । तर्काप्रतिष्ठानात्सावयवत्वमेवेति चेत्‌- एवमप्यनित्यत्वा- 
दिदोपप्रसङ्गः। अथ शक्तय पव कार्यवेचित्यसूचिता अचयवा इत्यभिप्रायः, तास्तु 
ब्रह्मवादिनो५प्यविदिष्टाः । # तथाणुवादिनोऽप्यणुरण्वन्तरेण संयुज्यमानो निरचय- 


अन्य वादियों ( पू्वपक्षियों ) के मी पक्षमें यह दोष समान है, क्योकि प्रधानवादीका मी 


अपना पक्ष यह है कि निरवयव, अपरिच्छिन्न दाब्दादि रहित प्रधान सावयव, परिच्छिन्न, दब्दादि युक्त 
कार्यका कारण है । उसके मतमें भी निरवयव होनेसे सम्पूणं प्रधानका कार्यरूपमें परिणाम प्रसक्त होगा 


अथवा प्रधानके निरवयवत्वके स्वीकारका बाध होगा । परन्तु उन्होंने प्रथानको निरवयव स्वीकार नहीं 
किया है । सत्त्व, रज और तम तीन नित्य गुण हैं, उनकी साम्यावस्था ही प्रधान है, उन्हीं गुणरूप 
अवयवोंसे प्रधान सावयव है । इस प्रकारके सावयवत्वसे प्रकृत दोषका परिहार नहीं किया जा सकता, 
क्योंकि सत्त्व, रज और तममें भी प्रत्येकका निरवयत्व समान है । एक एक ही गुण अन्य दो गुणोंसे 
अनुग्रहीत-युक्त होकर सजातीय प्रपःचका उपादान है, इस प्रकार स्वपक्षमें दोष प्रसङ्ग समान है । यदि 


यह कहो कि तकके प्रतिष्ठित न होनेसे सावयवत्व है, तो ऐसा होनेपर मी अनित्यत्व दोष प्रसङ्ग है । यदि 
यह अभिप्राय हो कि कार्ये वेचित्र्यसे सूचित शक्तियां ही अवयव हैं, वे तो ब्रह्मवादीके लिए मी समान हैं। 


# “यश्चो मयोःससो दोषः र यी दोष दोनों पक्षोंमें समान है, उसका 
परिहार भी समान है, इस विषयमें केवल एक पक्षसे प्रश्न करना उचित नहों है ) यह न्याय दै । यदि 
प्रधानको निरवयव मानें, तो उसका महदादि कायंरूपसे सम्पूर्ण परिणाम हो जानेके कारण कायं कारण 
दोनोंका ही उच्छेद हो जायगा । इस दोषकी निवृत्तिके लिए यदि प्रधानकों सावयव माने तो उसे निर- 
वयव मानना वाधित हो जायगा और अनित्यत्व प्रसक्त होगा । गुणोंकी साम्यावस्था प्रधान है, वह 
साम्यावस्था गुणोंका विकार है कि समुदाय ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि वह विकार होनेसे 
मूल प्रकृति ही नहीं होगी । यदि दुसरा पक्ष मानें, तो प्रपचका अमाव हो जायगा, क्योंकि समुदाय कोई 
वस्तु नहीं है । यदि निरवयव गुण ही विविध परिणामोंकी प्रकृति मानें, तो सम्पूर्णरूपसे परिणत होनेपर 
मूलोच्छेद तदवस्थ है । यदि प्रत्येक सत्त्व आदि गुण अन्य दो गुणोंके साथ निरवयव होकर उपादान 
हों, तो सम्पूणरूपसे परिणाम होनेपर पुनः मूलोच्छेद है। उस दोषसे मुक्त होनेके लिए यदि मृत्तिकाके 
समान सावयव मानें, तो उसके एक देशका परिणाम तो हो सकता है, परन्तु निरवयवत्वका बाघ न 
अनित्यत्व दोष पुंवत्‌ ही विद्यमान हैं । यदि कहो कि गुणोंके अवयव तन्तुओके समान आरम्भक 
होते, किन्तु कायके Pe ह उनमें वर्तमान शक्तियाँ आरम्मक होती हूँ, तो हम भी ऐसा 
कहते हैं कि मायिक शक्तियोद्वारा ब्रह्म भो सावयव-सा है । कट 

मिलकर श्यणुकका आरम्भ होता है। 


# दो परमाणु मिलकर द्रधणुक और तीन इथणुक बि 
यह वेशेषिकोंकी नी है। निरवयव दो परमाणुओंका संयोग व्याप्यवृत्ति दै अथवा अव्याप्य वृत्ति ? 


फु 
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वत्वाद्यदि कार्स्न्यंन संयुज्येत, ततः प्रथिमानुपपत्तेर णुमात्रत्वप्रसङ्कः । अथे कदेशेन 
संयुज्येत, तथापि निरवयवत्वाभ्युपगमकोप इति स्वपक्षेऽपि समान एष दोपः । समान- 
त्वाञ्च नान्यतरस्िन्ने व पक्ष उपक्षे्तव्यो भचति। परिद्दतस्तु त्रह्मवादिला स्वपक्ष दोष: ॥२९॥ 
( १० सर्वोपेताधिकरणस्‌ सू० १०-३१ ) 
सर्वोपेता च तइशनात्‌ ३०॥ 

पद्च्छेद्‌--सवोपेता, च, तदशनात्‌ । 

सूत्नाथ-- (च) और ( सर्वोपेता ) परादेवता सवंशक्ति युक्त है, ( तदशनात्‌ ) क्योंकि 'सवं- 
कर्मा सवंकामः' इत्यादि श्रुतिमें उसका सबंशक्ति योग देखा गया है । 

एकस्यापि ब्रह्मणो विचित्रशक्तियोगादुपपद्यते विचित्रो विकारपपञ्च इत्युक्तम्‌ । 
तत्पुनः कथमवगम्यते-विचित्रशक्तियुक्तं परं ब्रह्मेति ? तदुच्यते--सर्चोपेता च तद्दशं- 
नात्‌। सवंशक्तियुक्ता च परा देवतेत्यभ्युपगन्तव्यम्‌ । कुतः? तद्दरानात्‌ । तथा हि 
दशयति श्रुतिः सर्वशक्तियोगं परस्या देघतायाः--'सवंकर्मा सर्वंकामः सवंगन्धः स्वरस: 
सवमिदमभ्यात्तो$वाक्यनादर:' ( छा० ३।१४।४ ), 'सत्यकासः सत्यसंकल्प:' ( छा० ८७१ ), 

'यः सर्वज्ञः सरवंवित्‌' ( मुण्ड० १।१।९), “एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्मि सूर्याचन्द्रमसौ विष्वौ | 
तिष्ठत: ( बृ० ३।८।९ ) इत्येवंजातीयका ॥३०॥ 
विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ ॥३१॥ 

पदच्छेद--विकरणत्वात्‌, न, इति, चेत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 
इसी प्रकार अणुवादीके मतें मी एक अणु दूसरे असे संपक रण ए लिखन ठसे उह अणुवादीके मतमें मी एक अणु दूसरे अणुसे संयुक्त होता हुआ निरवयव होनेसे यदि 
सम्पूणंूपसे संयुक्त हो, तो प्रथिमा-अधिक परिणामकी अनुपपत्ति होनेके कारण उसमें अणुमात्रत्वका 
प्रसंग होगा । यदि एक देशसे संयुक्त हो, तो भी निरवयवत्वाभ्युपगम बाधित हो जायगा, इस प्रकार 


स्वपक्षमें मी यह दोष समान है । दोनोके समान होनेपर दोमें से एक पक्षपर ही आक्षेप करना योग्य 
नहीं है । ब्रह्मवादीने तो अपने पक्षमें दोपका परिहार कर दिया है ॥२९॥ र 


यह कहा गया है कि एक ब्रह्मका भी विचित्रशक्तिके योगसे विचित्र कायं प्रपश्च उपपन्न होता 
है । परन्तु यह केसे अवगत हो कि परब्रह्म विचित्र शक्ति युक्त है? उसे कहते है--'सर्वोपेता च तइशनात्‌' । 
परादेवता सवशक्ति युक्त है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए, किससे ? इससे कि श्रृतियोमे ऐसा देखा गया 
(प्रतिपादित) है, जैसे कि 'सवंकर्मा०'(जो सर्वकर्मा, सवंकाम, सवंगन्ध, सवरस, इस सबको सब ओरसे 
व्याप्त करनेवाला, वाक्‌ रहित और निष्काम है) “सत्यकामः ०! (जो सत्यकाम और सत्यसंकल्प है) “यः 
सवज्ञः०' (जो सवंज्ञ और संवित्‌ है) “एतस्य वा०? हे गार्गी ! इस अक्षर-न्रह्मके ही शासनमें सूयं और | 
चन्द्रमा विधृत होकर अवस्थित हैं) इस प्रकारकी श्रुति परा देवतामें सवंश्चक्तिका योग दिखलाती है ॥३०॥ 


सत्यानन्दी का 
प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि निरवयव परमाणुओंसे उत्पन्न इथणुक परमाणु मात्र ही होगा, एक 


परमाणुका दूसरे परमाणुके साथ किसो प्रकार मिलूनेपर मी उसमें अधिक परिमाण नहीं हो सकता, 
जसे निरवयव आत्मा, आकाश, काळ आदिके व्याप्त संयोग होनेपर मी उनमें कोई स्थूलता नहीं आती । 
यदि इस दोषकी निवृत्तिके लिए व्याप्यवृत्ति संयोग मानें, तो परमाणु सावयव होनेसे अनित्य होगा । 
यदि परमाणुके अवयवोंका विमाग करें तो अनन्तावयवत्व होनेसे सुमेरू और सरसोंकी समानता मी 
हो जायगी । परन्तु 'तुम चोर हो” ऐसा किसीके कहनेपर 'तुम भी चोर हो” इस कथनके समान दोषकी 


समानताका उल्लेख करना अयुक्त है । मायावादमें तो स्वप्नके समान सबका सामञ्जस्य किया गया है 
इसलिए निरवयव ब्रह्मामें समन्वयका कोई विरोध नहीं है ॥२९॥ 
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सूत्रार्थ Me ) 'अचक्षुष्कमश्रोत्रम्‌' इत्यादि श्रृतिमं ब्रह्म इन्द्रिय रहित प्रतिपादिन 
कर्ता उहीँ हो सकता । ( इति चेत्‌ ) ऐस तट विपयमे 

द शा प या सूत्र > क नहो, पो ( व्य) सा ति 

स्यादेतत्‌ -विकरणां परां देवतां शास्ति झास्त्रम्‌-अचश्चुध्कमध्रोत्रमत्रागमनः' (ब्ु० 
३।८।८) इत्येवंजञातीयकम्‌। कथं सा सर्वेशक्तियुक्तापि सती वार्याय प्रभवेत्‌ ? देवादयो 
हि चेतनाः सर्वशक्तियुक्ता अपि सन्त आध्यात्मिककार्यकरणसंपन्ना एव तस्मै तस्मै 
कार्याय प्रमचन्तो चिज्ञायन्ते। कथं च नेति नेति' (वृ० ३।९।२६) इति प्रतिषिद्धसब विशे- 
पाया देवतायाः सर्चशक्तियोगः संभवेदिति चेत्‌-यद्‌त्र वक्तव्यं तत्पुरस्तादेचोक्तम्‌ । 
्रु्यवयाह्ममेचेदमतिगस्भीरं ब्रह्म न तर्कावगाह्मम्‌ । नच यथैकस्य सामर्थ्यं ष्टं तथाऽन्य- 
स्यापि खामर्थ्य्ञ भवतिव्यमिति नियमोऽस्तीति। प्रतिपिद्धसचविशेपस्यापि अह्मणः 
सर्वदाक्तियोगः संभवतीत्येतदप्यविद्याकर्पितरूपभेदोपन्यासुनोक्तमेब। तथा च 
शारत्रस्‌--'अपाणिपादो जबनो ग्रहीता पञ्यस्यचक्षः स शणोत्यकरणः' ( श्वे० ३।१९ ) इत्यकरण- 
स्यापि ब्रणः सर्वसामथ्येयोगं दर्शायति ॥ ३१ ॥ 

( २१ न प्रयोजनवस्वाधिकरणम्‌ सू० ३३-३३ ) 
| न प्रयोजनवस्वात्‌ ॥३२॥ . 

पदच्छेइ- न, प्रयोजनवत्त्वात्‌ । 

सूत्रार्थ--(न) ब्रह्म जगत॒का कर्ता नहीं हो सकता, ( प्रयोजनवत्वात्‌ ) क्योंकि प्रवृत्ति प्रयोजन- 
वाली होती है । नित्य तृप्त होनेसे ब्रह्मका कोई प्रयोजन नहों है । 

अन्यथा पुनचचेतनकतंत्वं जगत आक्षिपति । न खलु चेतनः परमात्मेदं जगद्विस्बं 
विरचयितुमर्हति। कुतः ? प्रयोजनवच्वात्मृत्तीनाम्‌। चेतनो हि लोके वुद्धिपूर्वकारी 
पुरुषः प्रचर्तमानो न मन्दोपक्रमामपि ताचत्वृत्तिमात्मप्रयोजनाडुपयोगिनीमारभमाणो 


दृष्ट: । किसुत शुरुतरसंरम्भाम्‌ ? भवति च लोकप्रसिद्धघनुवादिनी श्रुति न आ अरे 


यह ठीक है, परन्तु 'अचक्षुष्कम ० हे ( वह नेत्र रहित, श्रोत्र रहित, वाणी रहित और मन रहित 
है ) इस प्रकारकी श्र ति परा देवताको इन्द्रिय रहित कहती है । वह देवता सवंशक्तियुक्त होनेपर भी 
कायके लिए किस प्रकार समर्थ होगा? देवादि चेतन और सवंशक्ति युक्त होते हुए मी आध्यात्मिक 
शरीर और इन्द्रियोंसे सम्पन्न होकर ही तत्‌ तत्‌ कायं करनेमें समथं ज्ञात होते हैं। तो 'नेति नेति' 
इस प्रकार श्र तिसे जिसके सब विदोषोंका प्रतिषेध किया गया है, उस देवतामें सत्रशक्तियोगका सम्मव 
कैसे होगा ? ऐसा यदि कहो, तो . इस विषयमें जो कहना चाहिए वह पहले ही कहा गया है। यह्‌ 
अतिगम्मीर ब्रह्म श्र्‌तिसे ही ज्ञातव्य है, तकसे अवगाह्य नहों है। और एकको जैसो सामथ्य देखो 
गई हो, वैसे ही अन्यकी भी सामथ्यं होनी चाहिए, ऐसा कोई नियम नहीं है। जिसके सव विशेषोंका 


प्रतिषेध किया गया है उस ब्रह्ममें सवंशक्तिका योग संमव है, यह शक्तियोग मी अविद्यासे कल्पित 
रूपभेदके उपन्याससे कं गया है। उसी प्रकार 'अपाणिपादो०' ( वह हाथ-पाँवसे रहित होकर मी 


वेगवान्‌ और ग्रहण करनेवाला है, नेत्ररहित होकर मी देखता है और कणंरहित होकर मी सुनता है) 


` यह श्रुति करण रहित-इन्द्रियरहित मी ब्रह्मे सर्वशक्तिका योग-सम्बन्ध दिखलाती है ॥ ३१ ॥ 


चेतन जगतका कर्ता है, इसपर पुनः अन्य प्रकारसे आक्षेप करते हैं। चेतन परमात्मासे इस 
जगत्‌ मण्डलकी रचना करना युक्त नहीं है, क्यों? क्योकि प्रवृत्तियाँ प्रयोजनवालो होती हैं। लोकमें बुद्धि पूवक 
कार्य करनेवाला चेतन पुरुष कामें प्रवृत्त होता हुआ अपने प्रयोजनके अनुपयोगो अल्प यत्न साव्य 


भवृत्त-कामको आरम्म करते नहीं देखा गया है, पुनः गुरुतर-प्रयलल-सा"् र प्रवृत्तिको आरम्म न करे तो 
५० 


> 
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- सवंस्य कासाय सब प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं अवति’ (बू० २।४।५) इति। गुरुतर- 
संरम्भा चेयं प्रवृत्तियंदुच्यावचप्रपश्च॑ जगद्विम्वं विरचयितव्यस्‌ । यदीयमपि प्रयृत्तिद्चेत- 
नस्य परमात्मन आत्मप्रयोजनोपयोगित्री परिकल्प्येत परित्प्तत्वं परमात्मनः श्रयमाण 
बाध्येत । प्रयोजनाभाचे वा प्रवृत्यमावो5पि स्यात्‌ । अथ चेतनोऽपि सन्नुन्मत्तो वुद्धथपरा- 
घादन्तरेणेवात्मप्रयोजनं प्रवर्तमानो दृष्टस्तथा परमात्मापि प्रवर्तिष्यत इत्युच्येत, तथा 
सति सवंक्षत्वं परमात्मनः श्रूयमाणं बाध्येत । तस्माददिळष्टा चेतनात्सष्टिरिति ॥३२॥. 

लोकवत्तु लीराफैवल्यस् ॥३३॥ 

पद्च्छेद्‌--लोकवत्‌, तु, लीळाकंवल्यम्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । ( लोकवत्‌ ) जैसे लोकमें किसी विशिष्ट 

` पुरुषकी प्रयोजनके विना क्रीडा आदिमें प्रवृत्ति होती देखी जाती है, वसे ही परमात्माकी भी यह विचित्र 
रचना ( लीलाकेवल्यम्‌ ) प्रयोजनके विना लीलामात्र है, अतः उक्त समन्वयका विरोध नहीं है । 

तुराब्देनाक्षेपं परिहरति। यथा लोके कस्यचिदापेषणस्य राज्ञो राजामात्यस्य वा व्य 
तिरिक्तं किंचित्प्रयोजनमनभिसंघाय केवल लीलारूपाः प्रवृत्त: क्री डाविहारेषु भवन्ति,यथा ` 
चोच्छ्चासप्रश्वासादयोऽनभिसंघाय वाह्यं किंचित्प्रयोजनं स्वभावादेच संभवन्ति, एवमी- 
श्वरस्याप्यनपेक्ष्य किचित्प्रयोजनान्तरं रुवभावादेच केवलं लीलारूपा प्रवृत्तिमंविष्यति। न 
हीश्वरस्य प्रयोजनान्तरं निरूप्यमाणं न्यायतः श्रुतितो वा संभवति । नच स्वभावः पयंनु- 
योक्तुं शक्यते। & यद्यप्यस्माकमियं जगद्विस्वविरचना शुरुतरसंरम्भेवाभाति, तथापिं 
इसमे कहना ही क्या है? लोक प्रसिद्धिकी अनुवादिनी “न चा अरे०' ( अरे मंत्रेयी ! सबके प्रयोजनके 
लिए सब प्रिय नहीं होते, अपने ही प्रयोजनके लिए सब प्रिय होते हैं) यह श्रुति भी है। जो अनेक 
प्रकारके प्रपच्चोंसे युक्त जगत्‌ मण्डलकी रचना करनी चाहिए, यह प्रवृत्ति गुरुतर-प्रयत्न साध्य दै । यदि 
यह प्रवृत्ति भी चेतन परमात्माके अपने प्रयोजनकी उपयोगिनी कल्पना की जाय, तो परमात्मामें भूयमाण 
परितृप्तत्व वाधित हो जायगा, अथवा प्रयोजनके अभावमें प्रवृत्तिका अभाव भी हो जायगा । यदि कहो _ 
कि चेतन होकर भी उन्मत्त पुरुष वुद्धिके अपराध-दोषसे विना प्रयोजनके भी प्रवृत्त होता देखा गया है, 
उसी प्रकार परमात्मा मी प्रवृत्त होगा, तो ऐसा होनेपर परमात्मामें श्र्यमाण सबंज्ञत्वका बाघ हो _ 
जायगा, इसलिए चेतनसे सृष्टि असंगत है ॥ ३२ ॥ 

“तु शब्दसे पूवंपक्षीके आक्षेपका परिहार करते हैं। जैसे लोकमें आप्तैषणावाले ऐसे किसी 
राजा अथवा मन्त्रीकी क्री डाक्षेत्रोमें प्रवृत्तियाँ किसी अन्य प्रथोजनकी अभिलाषा न कर केवल लीलारूप 
होती हैं। जैसे उच्छवास और प्रश्वास आदि किसी वाह्य प्रयोजनकी इच्छाके विना स्त्रभावसे ही होते 
हैं, वेसे ही किसी अन्य प्रयोजनकी अपेक्षाके विना स्वमावसे ईष्वरकी मी केवल लीलाख्प प्रवृत्ति होगी, _ 
क्योंकि युक्ति अथवा श्रुतिसे ईस्वरके निरूप्यमाण अन्य प्रयोजनका सम्मव नहीं है । स्वमावके विषयमे 
आक्षेप भी नहीं किया जा सकता अर्थात्‌ ईश्वरका ऐसा स्वमाव क्‍यों है? ऐसा आक्षेप करना युक्त नहीं 
है । यद्यपि जगत्‌ मण्डलकी यह विरचना हम लोगोंको गुरुतर-अत्यधिक परिश्रम साध्य-स प्रतीत होती | 

। सत्यानन्दी-दीपिका RE 

# यह सृष्टि भी स्वप्न सृष्टिके समान मायामात्र है। इसलिए यतो वा इमामि भूतानि जायन्ते ` 
इत्यादि सृष्टि प्रतिपादक श्रृतियोंका ब्रह्ममें जगत्कारणत्व प्रतिपादन करनेमें तात्पय नहीं है, किन्तु ब्रह्म _ 
त्ममाव “आत्मा ब्रह्म है' प्रतिपादन करनेमें तात्पयं है, अतः सृष्टि श्रतियाँ निष्फळ नहीं हैं । यह जात. 
पहले मी स्पष्टकी गई है, उसको भूलना नहों चाहिए ॥ ३३॥ ड 
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वरंमेश्वरस्य लीले व केवलेयम, अपरिमितशक्तित्वात्‌। यदि नाम लोके लीछास्वपि किचि- 
व्सूमं प्रयोजनसुत्मेकष्येत, तथापि नेवात्र किचित्प्रयोजनमुत्मेक्षितु शक्यते, आप्तकामशुतेः । 
नाप्यप्रवृत्तिरून्मत्तप्रदृत्तिर्वा, सृष्टिश्चुतेः, सवंज्ञथुतेश्न । न चेयं परम्राथंविषया सृष्टिश्रुतिः, 
अविद्याकल्पितनासरूपव्यवहरगोच रस्वात्‌, ब्रह्मात्ममावप्रतिपादनपरत्वाच्येत्येतदपि नेव 
चिस्म्रत न्यम्‌ ॥ २२ ॥ 
( १२ चेषस्यने छण्याधिकरणम्‌ सू० ३७-३६ ) 
चैषम्पनैघुंण्ये न सपेक्षस्वात्तथा हि दशयति ॥३४॥। 

पदच्छरेद्‌--वंपम्यने धू ण्ये, न, सापेक्षत्वात्‌, तथाहि, दशयति । 

सूञाथ--(वंषम्यनं घृ ण्ये न) ब्रह्मे विषमता और निष्कर्णतारूप दोप नहीं हैं, (सापेक्षत्वात्‌) 
क्योंकि वह जीवोंको कर्मानुसार फल देता है अर्थात्‌ कर्मोकी अपेक्षा रखता है । ( तथाहि दशयति ) 
इसो बातको “एष होव साधु कमे कारयति' यह शरू ति भी दिखालाती है । 

पुनश्च जगञ्जन्मादिहेतुत्वमीश्वरस्याकषिप्यते, स्थूणानिखननन्यायेन प्रतिज्ञातस्या- 
शस्य रढ़ीकरणाय। नेश्वरो जगतः कारणमुपपद्यते । कुतः ¦ वैषम्यनेर्छण्यप्र लङ्गात्‌।कांश्चिः 
दत्यन्तलुखमाजः करोति देवादीन्‌, कांश्चिदत्यन्तदुःखभाजः पश्वादीन्‌, कांञ्चिन्मध्यम- 
भोगभाजो मउुप्यादीनित्येवं विषमां सि नि्मिमाणस्येश्वरस्य रागद्वेषो पत्ते: । भ्रुतिस्ख- 
त्यवधारित स्वच्छत्वादीश्वरस्वस/चचिळोपः प्रसज्येत। तथा खलजनेरपि जुगुप्सितं निघण- 
त्वमतिक्ररत्वं दुःखयो गविधान/त्सवंप्रजोपसंहराज्य प्रसज्येत। तस्माहेपस्यनेधृंण्यप्रसज्ञा- 
नेदवर: कारणमित्येचं प्राते घमः येपम्यने घृण्ये नेश्वरस्थ प्रसज्येते । कस्मात्‌? सापेक्षत्वात्‌। 
यदि हि निरपेक्षः केवल ईश्वरो विषमां सि निमिमीते, स्यातामेतो दोषो-वैष म्य नैघुण्यं च, 


नतुनिप्पेक्षस्य निर्मादत्वमस्ति। सापेक्ष हीश्वरोविषमा मे: ग तिरपेक्षस्य निर्मातृत्वमस्ति। सपक्षो हीदवरो विषमां सुटि निर्मिमीते। किमपेक्षत इति 


है, तो मी परमेस्‍्वकी यह केवल लोला ही है, क्योंकि उसकी शक्ति अपरिमित-अनन्त है । यद्यपि 
लौकिक लीलाओंमें किसी सूक॑मप्रयोजनकी उत्प्रेक्षा (कल्पना) की जा सकती है, तो मी यहाँ परमात्माके 
विषयमें किसी प्रयोजनको मी उत्प्रेक्षा नहों की जा सकती, क्योंकि परमेश्वर आश्तकाम है ऐसी श्रुति 
है । इसी प्रकार अप्रवृत्ति अथवा उम्मत्तकी-सी प्रवृत्ति भी नहीं है, क्योंकि सृष्टिश्रुति ओर सवत्व 
श्रति है । और यह सृष्टि्ुति परमार्थं विषयक नहीं है, क्योंकि अविद्यासे कल्पित नामरूपात्मक 
व्यवहार विषयक है और ब्रह्मात्ममाव प्रतिपादन परक है यह मी विस्मरण नहीं करना चाहिए ॥२ ३॥ 
इवर जगतकी उत्पत्ति आदिका कारण है, इस प्रतिज्ञात अर्थको स्थूणानिखनन न्यायसे दृढ 
करनेके क ता बाल किया जाता है । ईश्वर र कारण उपपन्न नहीं होता, क्यों ? क्योंकि व षम्य 
मौर नैघण्यका प्रसंग होता है। वह कुछको-देवादिको अत्यन्त भागी बनाता है, कुछको-पशु 
आदिको अत्यन्त दु खका भागी करता है और कुछ्को-मनुष्य मध्यम मोगका मागी बनाता 
है, इस प्रकार विषम सृष्टिका निर्माण करनेवाले ईस्वरमें साधारण जनके समान राग, द्वेषकी उपपत्ति 
होनेसे श्र ति, स्मृतिद्वारा अवधारित स्वच्छतादि ईदवर स्वमावका शो छ हव 2 
योंको दृः सम्पूणे प्रजाका उपसंहार क दुष्ट 
त त मवाल ह होगा ॥ इसलिए sss म क 
कारण होनेपर हम वैषम्य और नेधृ'ण्य ईश्वरमें प्रसक्त नही होते, किससे : 
इससे i अ स्र र होकर विषम सृष्टिका निर्माण करता, तो वेषम्य 
ओर नैषू'ण्य ये दोष होते । परन्तु वह निरपेक्ष होकर तो निर्माण नहीं करता, प्रत्युत ईश्वर सापेक्ष होकर 
ही विषम सृष्टिका निर्माण करता है। यदि यह कहो कि किसकी अपेक्षा करता दै? तो हम कहते हैं कि 
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चेत्‌-धर्माधर्मावपेक्षत इति वदामः। अतः खुज्यमानप्राणिधर्माघर्मापेक्षा विषमा सुछिरिति 
नायमीइवरस्यापराधः । ईश्वरस्तु प्जेन्यवदूदरव्यः । यथा हि पर्जन्यो घोहियावादिसऐ 
साधारणं कारणं भवति, त्रीह्वियवा दियैषस्ये तु त त्तद्वीजगतान्येचालाघारणानि सामर्थ्यानि 
कारणानि भवन्ति, एवमीइवरो देचमडुष्यादि सृष्टौ साधारणं कारणं भवति । देवमनुष्यादि- 
चैपस्ये तु तत्तञ्जीवगतान्येवासाघारणानि कर्माणि कारणानि अवन्ति, एवमीइवर: सापेक्ष- 
त्वान्त वैषस्यलेघण्याभ्यां दुष्यति । कथं पुनरवगम्यते सापेक्ष ईच्ववरो लीचमध्यमोत्तमं 
संसार निर्मिमीत इति? तथा हि दर्शायति शुतिः-“एष हव साधु कर्म कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य 
उन्निनीषत एष उ एवासाधु कमे कारयति तं यमधो निनीषते' (को० त्रा० ३।८) इति । 'पुण्यो बै पुण्येन 
कर्मणा मवति पापः पापेन’ (३० ३।२।१३) इति च। स्ञ्चतिरणि घाणिकमे चिशेषापेक्षमे वेइवर- 
स्यानुग्रहीतुत्वं निम्नदीद॒त्व॑ च दशंयति-'ये यथा सां प्रपचन्ते तांस्तथैव सजास्यहस? (म० गी० 
३।११) इत्येवंजातीयका ॥ ३७ ॥ 
न कर्माविभागादिति चेन्नानादित्वात्‌ ॥३५॥ 
पदच्छेद -न, कमं, अविभागात्‌, इति, चेत्‌, न, अनादित्वात्‌ । | 
सूज्रार्थ--( अविभागात्‌ ) 'सदेव सोम्येदमग्र? इत्यादि श्रूतिसे सृष्टिके पुवं भेदका अभाव 
प्रतिपादित है, इससे उस समय (न कमं) कमं नहीं था, तो कमंकी अपेक्षासे विषम सृष्टि केसे होगी ? 


( इति चेन्न ) ऐसा कहो तो नहीं, ( अनादित्वात्‌ ) क्योंकि संसार अनादि होनेसे सृष्टि और कर्मका 
बीज और अद्धूरके समान कार्यकारणमाव है । इसलिए कमंकी अपेक्षासे विषम सृष्टि है । 


“सदेव सोम्येदमग्र आसी देकमेबाद्वितीयस्‌' ( छा० ६।२।१ ) इति या रे र आस वकसचाबितीयम्‌' ( छा० ५।९।१/) इति प्राक्सुऐेरविभागाव रविभागाव- 


धर्म और अधमंको अपेक्षा करता है। सृज्यमान प्राणियोके धर्म और अधमंकी अपेक्षासे विषम सृष्टि 
होती है, इसलिए यह ईदवरका अपराध नहीं है । ईदवरको तो पर्जन्यके समान समझना चाहिए । जैसे 


ब्रीहि, यव आदिकी सृष्टिमें पजन्य ( मेघ ) साधारण कारण है और ब्रीहि, यव आदिकी विषमतामें 
तो तत्‌ तत्‌ बीजगत सामार्थ्यं असाधारण कारण होती हे । वसे ही देव, मनुष्य आदिकी सृष्टिमें ईश्वर 
साधारण कारण है ओर देष, मनुष्य आदिकी विषमतामें तो तत्‌ तत्‌ जीवगत कमं असाधारण 
कारण हैं। इस प्रकार ईए्वर सापेक्ष होनेसे वेषम्य और नेधु'ण्यसे दुषित नहीं होता । परन्तु यह कसे 
अवगत हो कि कर्मोकी अपेक्षा रखकर ईदवर नीच ( पशु आदि ) मध्यम (मनुष्य आदि) ओर उत्तम 
( देव आदि ) संसारका निर्माण करता है ? उसी प्रकार 'एष होव०? ( जिसको इस लोकसे ऊपर ले 


जाना चाहता हे उससे यही (इश्वर) पुण्य कमं कराता है और जिसको निकृष्ट लोकमें ले जाना चाहता 
उससे यही पाप कमं कराता है ) ओर “पुण्यो बे०' ( बह पुण्य कमंसे पुण्यवान्‌ और पापकमंसे 


पापी होता है ) यह शर ति दिखलाती है । और प्राणियोंके कम॑ विशेषक्री अपेक्षासे ही ईश्वर अनुग्रह 
और निग्रहका कर्ता है। ऐसा “ये यथा सां०' ( जो मुझे जिस भावसे भजते हैं मैं मी उन्हें वसे ही 
सजता हूँ ) इस प्रकारकी स्मृति भी दिखलाती है ॥ ३४॥ 
'सदेव सोम्य०' ( हे प्रियदशंन ! सृष्टिके पुवे यह एक मात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) इसप्रकार 
सत्यानन्दी-दीपिका . ः 
& जन्म जन्म यद्भ्यस्तं दानमध्ययनं तप: । तेनेवाभ्यासयोगेन तथैचाभ्यसते नरः' ॥ 
( पूवं-पूवं जन्ममें जिसने जिस दान, अध्ययन और तप आदिका अभ्यास किया है, उसी पूर्वाभ्यासके 
बळसे मनुष्य इस जस्ममें मी तत्‌, तत्‌ दानादिका अभ्यास करता है) इसलिए ईश्वर किसीसे भी पुण्य-पाप 
नहीं कराता, यदि कराता है तो उसमें भी जीवोंके पूर्वेजन्मक्कत कमे कारण हैं। अतः 'निरबद्यं निर्जनम्‌ 
(ईश्वर दोष रहित निरञ्जन है) इस प्रकार ईश्वरका यह श्रूति प्रतिपादित लक्षण सवथा युक्त है ॥३४॥ 
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घारणाज्ञास्ति कर्म, यदपेकष्यं चिषमा सृष्टि; स्यात्‌ । सण्थु त्तरकालं हि शरीरादिविभागापेक्षं 
कर्म, कर्मापेक्षश्व दारीरादिविभाग इतोतरेतराश्रयत्वं प्रसज्येत। अतो विभागादृ्ष्य कर्मा- 
पेक्ष ईश्वरः प्रवततां नाम । प्राग्विम( पाद्वे चिऽ्यनिमित्तस्य कर्मणो ५भावात्त स्येवादा सृष्टि: 
वराप्नोतीति चेत्‌- नेष दोपः, अनादित्वात्खंसारस्य। भवेदेष दोपो यद्यादिमान्संलारः 
स्यात्‌। अमादौ तु संसारे. चीज्ञाह्करवद्हेतुहेतुमद्भायेन कर्मणः सर्गवेपम्यंस्य च 
प्रवृत्तिने विरुभ्यते ॥ ३५ ॥ 
कथं पु्रचगम्यतेऽनादिरेष संसार इति ? अत उत्तरं पठतिं - 
उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च ॥ ३६ ॥ 

पद्‌च्छेद्‌--उपपद्यते, च, अपि, उपरम्यते, च, । | 
सून्ार्थ--( उपपद्यते च ) संसारका अनादित्व उपपन्न होता है, ( उपलभ्यते च ) और 
घाता यथा पूर्वसकल्पयत' इत्यादि श्रुति और 'नरूपमस्येह तथोपलभ्यते' इत्यादि स्मृतिमें संसारका 
अनादित्व उपलब्ध होता । 

£ उपपचते च सं लारस्यानादित्वम्‌। आदिमच्वे हि संलारस्याकस्मा ढुद्धतेमुक्तानामपि 
पुनः सं सारी दु तिप्रसङ्ग अताभ्यागमप्रसङ्गश्च, सुखदुःखादिवेपस्यस्य निर्निमित्तत्वात्‌। 
न सेश्वरो वेषस्यहेतुरित्यक्तम्‌। न चाविद्या केवला वेषस्यस्य कारणम्‌, एकरूपत्वात्‌ | 
रा्गादिक्लेशवासनाक्षिप्तकर्मापेक्षा त्वविद्या वैपस्यकरी स्यात्‌ । नच कर्मान्तरेण शरीर 
संभवति, नच दारीरमन्तरेण कर्म खंभवतीतीतरेतराश्रयत्बप्रसङ्गः । अनादित्वे तु वीजा- 
छुरन्यायेनोपपत्तेन कश्चिद्दोपो भवति । उपलभ्यते च संसारस्यानादित्वं श्रुतिस्मृत्योः । 
श्रुतौ तात्‌ “अनेन जीवेनास्मना' ( छा० ६।३।२ ) इति सगमसुरू “अनेन जीवेनास्मना' ( छा० ६।३।२ ) इति सगंप्रमुखे शारीरमात्मानं जीवशा 
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सृष्टिके पहले भेदाभावका निश्चय होनेसे कम ही नहीं है जिसको अपेक्षाकर विषम सृष्टि हो। शरीरादि 


विभागकी अपेक्षा रखने वाला कमं सृष्टिके उत्तरकालमें होता है और शरोर आदि विमाग कमपिक्षित 
हे, इस प्रकार अन्योन्याश्रय प्रसक्त होगा । अतः विमागके अनन्तर कमक्ी अपेक्षा करनेवाला ईरवर 
सृष्टिमें प्रवृत्त म ही हो, परन्तु विभागके पूवं वंचित्र्प निमित्तक कमका अमाव होनेसे आद्यसृष्टि तो 
दोनों पक्षोमें तुल्य ही प्रात होती है । ऐथा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि संसार अनादि है । 
यह दोष तो तव होता जब संसार सादि होता । परन्तु संवारके अनादि होनेसे वीज और अंफुरके 
समान कार्य-कारणरूपसे कमं मर विषमसृष्टिकी प्रवृत्ति विरुद्ध नहीं है ॥ ३५ ॥ 
यह केसे अवगत हो कि संसार अनादि है £ इसपर उत्तर कहते हैं--- 
संसारका अनादित्व उपपन्न है । यदि संसार सादि हो, तो उसकी अकस्मात्‌ उत्पत्ति होनेसे 
मुक्त पुरुषोंका भी पुनर्जन्म प्रसक्त होगा, और न किये गये कर्मोका फल प्राप्त होगा, क्योंकि ऐसी 
परिस्थितिमें सुख दुःखादिकी विषमता अनिमित्तक होगी। यह कहा गया है कि ईश्वर विषमताका हेतु 
नहीं है । एकरूप होनेसे केवल अविद्या भी विषमताका कारण नहीं है । रागादि क्लेशीको वासनासे 
आकृष्ट कर्माकी अपेक्षासे अविद्या दैषम्य करनेवाली हो सकती है । कर्मके विना शरीरका सम्मव नहीं 
ओर शरीरके विना कर्मका सम्मव नहीं, इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोष प्रसत होगा। परन्तु संसारको 
अनादि माननेपर बीजाड्करन्यायसे [ कमं और विषमसृष्टिके का प्रकारण भावकी ] उपपत्ति होनेसे कोई 
भी दोष नहीं है । संसारका अनादित्व श्रुति और स्मृतिमें उपलब्ध है । श्रुतिमें तो अनेन जीवेनास्मना०' 
( इस जीवरूपसे ) इस प्रकार सृष्टिके आरम्ममें जीवात्माको प्राणवारणके निमित्त जीवशन्दसे कहकर 
संसार अनादि है ऐसा दिखाते हैं। परन्तु संसार सादि हो तो पूवं प्राणबारण न करनेपर सगंके 
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व्देन प्राणधारणनिमित्तेनामिलपन्ननादिः संसार इति दर्शायति । आदिमरचे 
» < तु पागनच- 
घारितप्राणः सन्‌ कथं प्राणघारणनिमित्तेन/सर्ग्रसुखेऽभिळप्येत ? नच धारयिष्यतीत्य- 
तोऽभिळप्येत । अनागताद्धि संबन्धादतीतः संचन्धो बळवान्भवति, अभिनिष्पन्नत्वात्‌ । 
'सुर्याचन्द्रमसौ धाता यथापूर्वमकल्पयत? ( ऋ० सं० १०।१९०।३ ) इति च मन्त्रवर्णः पूर्वक- 
स्पसद्भावं दशयति। स्मृवावप्यनादित्वं संसारस्योपळ्भ्यते-'न रूपसस्येह तथोपलभ्यते 
नान्तो न चादिने च संप्रतिष्ठा' ( गी १५३ ) इति । पुराणे चातीतानामनागताना 
कदपानां न परिमाणमस्तीति स्थापितम्‌ ॥ ३६ ॥ | हर 
( १३ सवधरमोपपत्त्यधिकरणस्‌ सू० ४७ ) 
९ च 
सवधर्मोपपत्तश्च ॥ ३७ ॥ 
पदृच्छेद--सवंधर्मोपपत्तः, च । 
सूज्राथं-जगत्कारणत्व, सवंज्ञत्व आदि सवंधर्मोकी ब्रह्ममें उपपत्ति होनेसे ब्रह्म भी जगत्‌- 
कारण हो सकता है । 
चेतनं त्रह्म जगतः कारणं प्रकृतिद्ठचेत्यस्मिल्नवधारिते वेदार्थं परेरुपक्षिप्तान्विलक्ष- 
णत्वादीन्दोषान्पयंहाषीदाचारयः । इदानीं परपक्षप्रतिषेधपथालं प्रकरणं प्रारिप्समाण: 
स्वपक्षपरिग्रहप्रधानं प्रकरणसुपसंहरति । यस्मादस्मिन्त्रझणि कारणे परिगृह्यमाणे प्रद- 
शितेन प्रकारेण सच कारणधर्मा उपपद्यन्ते 'सवज्ञ स्वशक्ति महामायं च ब्रहम’ इति, तस्मा 
दनतिराइनीयमिद्मोपनिषदं दर्शानमिति ॥ ३७॥ , 
इति शङ्करमगवरपुज्यपादक्कतौ झारीरकमीमांसामाष्ये द्वितीयाध्यायस्य प्रथसः पाद: समाप्तः ॥ १ ॥ 


आरम्भमें उसका प्राणधारण निमित्तक जीव राब्दसे कसे प्रयोग होगा ? 'घारविष्यति! ( धारण 
करेगा ) इस अभिभ्रायसे यह शब्दप्रयोग है ऐसा नहों कहा जा सकता, क्योंकि अतीत सम्वन्ध अभि- 
निष्पन्न होनेके कारण अनागत सम्बन्धसे वरूवानु होता है । सूर्याचन्द्रमसौ ०'(धाताने सूयं और चन्द्रमा- 
की पूर्वेकल्पके अनुसार कल्पना की ) यह मन्त्र पुवंकल्पका सद्भाव दिखलाता.है। “न रूपमस्येह०' 
( परन्तु इस संसार वृक्षका स्वरूप जँसे झाश्त्रोंमें वणन किया गया है वेसा यहाँ विचार कालमें उपलब्ध 
नहीं होता, क्योंकि न तो इसका आदि है ओर न अन्त है तथा न अच्छी प्रकारसे स्थिति-मघ्य है) 
इस प्रकार स्मृतिमें मी संसारका अनादित्व उपलब्ध होता है। और पुराणोंमें अतीत अनागत कल्पोंका 
परिमाण नहीं है, ऐसा वर्णन किया गया है ॥ ३६ ॥ 

चेतन ब्रह्म जगतका निमित्तकारण ओर उपादानकारण है, इस अवधारित वेदाथमें प्रति- 
पक्षियोंद्वारा लगाये गये विलक्षणत्व आदि दोषोंका आचायने परिहार किया । अव जिसमें परपक्ष 
प्रतिषेध प्रधान है, ऐसे प्रकरणके आरम्भ करनेकी इच्छा करते हुए [ भगवानु सूत्रकार ] जिस प्रकरणमें 
स्वपक्ष परिग्रह प्रधान है, उसका उपसंहार करते हैं । इस ब्रह्मका कारणरूपसे स्वीकार करनेपर प्रदर्शित- 
पूर्वोक्त प्रकारसे “ब्रह्म सर्वज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ और महामायावी है' ऐसे सब कारणधम उपपन्न होते हैं, 
इसलिए इस ओपनिषद्‌ दशंनपर अधिक शङ्का नहीं करनी चाहिए ॥ ३७ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्गरमाष्य-माषानुवादके द्वितीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 
oS — 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% संसार अनादि होनेपर भी मिथ्या है, क्योंकि इससे 'एकमेवाद्वितोयस्‌' इस श्रुतिमें अवधारणाथक 
'एच' उपपन्न होता है । इसलिए दोष रहित ब्रह्ममें वेदान्त समन्वयका कोई विरोध नहीं है ॥ ३६ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत सत्यानन्दी-दीपिका” के द्वितीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 
जीवशब्देन — IO 
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द्वितीयाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अन्न पादे सांख्यादिमतानां दुष्टस्वप्रद्श्शनम्‌ । ] 
इस पादमें सांख्य आदि मतोंका दुष्टत्व प्रदशन है । 
( १ रचनाज्ुपपत््यधिकरणम्‌ खू० १-१० ) 
रचनाचुपपत्तेश्च नानुमानम्‌ ॥१॥ 

पदच्छेद--रचनानुपपत्तेः , च, न, अनुमानम्‌ । | 

सूचार्थ--(अनुमानम्‌) जगत्‌ सुख दुःख मोहात्मक वस्तुसे उत्पन्न हुआ-है, क्योंकि सुख दुःख 
मोहसे अन्वित है, जैसे घट मृत्तिकासे उत्पन्न होकर मृत्तिकासे अन्तरित है । इस अनुमानसे सिद्ध प्रधान 
(न) जगत्का उपादानकारण नहीं हो सकता, (रचनानुपपत्तेद्च) क्योंकि जड़ प्रधानसे विचित्र जगत्को 
रचना नहीं हो सकती है । 

& यद्यपीदं वेदान्तचाक्यानामेदंपर्यं निरूपयितुं शास्त्रं प्रदत्तं न त्कशास्त्रवत्केवला- 
मिर्युक्तिसिः कचित्सिद्वान्तं साधयितुं दृष यितुं वा प्रदत्तम्‌, तथापिं वेदान्तवाक्यानि व्याच- 
क्षाणैः सम्यग्दर्शनप्रतिपक्षभूतानि सांख्यादिदर्शनानि निराकरणीयानीति तदर्थः परः 
पादः प्रवर्तते । वेदान्तार्थनिणंयस्य च सम्यग्द्दानार्थत्वात्तश्निण॑येन स्वपक्षस्थापनं प्रथमं 
कृतं तद्धयभ्यहितं परपक्षप्रत्याख्यानादिति । ननु सुसुक्षूणां मोक्षसाधनत्वेन सम्यग्द्शोन- 
निरूपणाय स्वपक्षर्थापनमेव केवलं कतु युक्तं कि परपक्षनिराकरणेन परद्वेषकरेण ! बाढमे- 
चम्‌; तथापि महाजनपरिग्रदीतानि महान्ति सांख्यादितन्त्राणि सम्यग्द्रानापदेरोन प्रवृत्ता- 
न्युपरभ्य भवेत्केषां चिन्मन्द्मतीनामेतान्यपि सम्यग्द्र्शनायोपादेयानी त्यपेक्षा। तथा युक्ति- 
गाढत्वसंभवेन सर्चज्ञभाषितत्वाच्च श्रद्धा च तेषु. इत्यतस्तद्‌खारतोपपाद्नाय प्रयत्यते ननु 
'डेक्षतेर्नाशब्दम्‌” (व्र०सू०१।१।५), ‘कामाच नाचुमानापेक्षा' (त्र ्सू०१ ११ ८) 'एतेन सच व्याख्याता 


यद्यपि यह शास्त्र वेदान्तवाक्योंका इदंपरव्व--कप्रह्मतत्त्व परत्व निरूपण करने के लिए प्रवृत्त 

हुआ है, तकंशास्त्रके समान केवल युक्तियोंसे किसी सिद्धान्तको सिद्ध करने या दूषित करनेके लिए 
प्रवृत्त नहों हुआ है, तो भी वेदान्तवाक्योंका व्याख्यान करनेवालेको सम्यग्दशंनके प्रतिपक्षभूत 
सांख्यादि दशेनोंका निराकरण करना चाहिए, इसके लिए द्वितीय पाद प्रवृत्त होता है । वेदान्तार्थका 
निणय तत्त्वज्ञानके लिए हे, अतः उस निणंयसे प्रथम स्वपक्षकी स्थापना की, क्योंकि अन्थपक्षके खण्डन 
करने की अपेक्षा वह अभ्यहित-अधिक अभीष्ट है । परन्तु मुमुक्षुओंके मोक्ष प्राप्तिके साधनरूपसे तत्त्व- 
ज्ञाननिरूपण करनेके लिए केवल स्वपक्षका स्थापन करना ही युक्तं दै, दुसरेके साथ द्रेषकर अन्य मतके 
खण्डन करनेसे कया प्रयोजन ? यह ठीक है, तो भी बड़े-बड़े सांख्य आदि शास्त्र महाजनों से परिगृहीत 
हैं ओर तत्वज्ञान निरूपणके बहानेसे प्रवृत्त हुए उनको प्राप्तकर कुछ मन्दमतियोकी यह अपेक्षा हो 
कि वे भी तत्त्वज्ञानके लिए उपादेय हैं । और उसी प्रकार उनमें इढतर यक्तियोके सम्भव होनेसे ओर 
स्वज्ञसे उपदिष्ट होनेसे उनमें उनकी. श्रद्धा मी हो सकती है, इसलिए वे शास्त्र असार हैं, ऐसा उप- 
पादन करनेके लिए प्रयत्न किया जाता है । परन्तु इं्षतेर्नाशब्दम्‌ कामाच नानुमानापेक्षा' “पतेन सवे 
व्याख्याता व्याख्याताः? इत्यादि सूत्रोंस पूवमें मी सांख्यादि पक्षोंका खण्डन किया गया है, तो पुनः किए 

सत्यानन्दी-दीपिका 

+ गत पादमें वेदान्त समन्वयके विरोधका स्मृति और तकसे परिहार किया गया ओर ब्रह्ममें 
जगत्‌-कारणत्वके अनुकूल सवंज्ञत्वादि धर्मोका भुतिद्वारा उपपाद और सांख्यादिद्वारा ळगाये गये 
विलक्षणत्वादि दोषोंका स्मृति और युन्तिसे परिहार किया गया । अव ६५ पादमें श्रुति निरपेक्ष केवळ 


ग... 
४०० बह्मसच-शाइुरभाष्य [ अ० २ पा० २ 


व्याख्याताः (ब्र० सू० १।४।२८) इति च पूर्वच्रपि सांख्यादिपक्षप्रतिश्षेपः कृतः, कि पुनः 
कृतकरणेनेति ? ® तदुच्यने--लांख्यादयः स्वपक्षस्थापनप्य वेदान्तवाक्यान्यप्युदाहत्य 
स्वपक्षानुगुण्येनेव योजयन्तो व्याचक्षते, तेषां यद्व्याख्यानं तद्व्याल्यानाभासं न सभ्यः 
ग्व्याख्यानसित्येतावत्पूच कृतम्‌, इह तु वाक्यनिरपेक्षः स्व॒तन्त्रस्तचुक्तिप्रतिषेधः क्रियत 
इत्येष विशेषः। तत्र सांख्या मन्यन्ते-यथा घटशरावादयो भेदा सदास्मना5न्वीयमाना 
सदात्मकसामान्यपुर्चका लोके इष्टा, तथा सर्वे एच वाह्याध्यात्मिका भेदाः सुखदुःखमोहात्म- 
हुएको करनेसे क्या लाभ ? इसपर कहते हुँ--सांख्यादि अपने पक्ष की स्थापना करनेके छिए वेदा 
वाक्योंका उदाहरण देकर स्वपक्षके अनुसार ही उनकी योजना करते हुए व्याख्यान करते हैं, उनका जो 
व्याख्यान है, वह व्याख्यानामास है, सम्यर्व्पराख्यान नहीं है। इतना ही पूवं प्रतिपादन किया गया है। 
इस पादमें तो वेदान्तवाक्योंकी अपेक्षा न रखते हुए स्वतन्त्रख्पसे उनकी युक्तियोका प्रतिपेध किया 
जाता है, यही विशेष है । यहाँ सांख्य ऐसा मानते हैं--जैसे छोकमें घट शराव आदि कायं मृत्तिकासुपसे 
अन्वित होते हुए मृत्तिकारूप सामान्य कारण पूवंक देखे जाते हैं, बसे ही सब वाह्य और आध्यात्मिक 
कायं सुखदुःखमोहरूप से अन्वित होते हुए सुखदुःखमोहरूप सामान्य कारण पूर्वक होने चाहिए । जो 
सत्यानन्दी-दीपिका 
युक्तियोंद्रारा परपक्षका खण्डन किया जाता है। इस शास्त्रके आरम्भका मुख्य प्रयोजन तत्त्वनिर्णय 
है उसकी सिद्धि तव तक नहीं हो सकती जव तक परमतमें भ्रान्ति मुलकता सिद्ध न हो, उसकी सिद्धि 
अपने सिद्धान्तके संरक्षण और ब्रह्मकी सिद्धिसे हो सकती है। तत्त्वनिणयके लिए परपक्षका खण्डन 
द्वेष नहों है । भ्रान्तिमुळक मागेका अनुसरण करनेवाले मन्दवुद्धिवालोंको वहाँसे हटाकर यथार्थ मागं 
पर लाना ही दाल्तवमे परहित हैं। अतः भ्रान्ति मुळक परपक्षका खण्डन करना युक्त है । 
$ पूर्वपाद और इस पादमें अथंके भेद होनेसे पुनरुक्ति नहीं है। अचेतन प्रधान जगतका 
उपादानकारण है यह सांख्यसिद्धान्त इस अधिकरणका विषय है । वह प्रमाण मुलक है वा भ्रान्ति- 
मुलुक ? ऐसा सन्देह उपस्थित होनेपर 'सवंधर्मोपपत्तेश्च' इस सूत्रमें प्रतिपादित सब धर्मोका प्रधानमें 
' सम्भव है, अतः प्रधान ही जगतका उपादानकारण है । इस प्रकार आक्षेपसंगतिसे सांख्यसिद्धान्त 
प्रमाण मूलक है, ऐसा दिखाते हुए “तन्न सांख्या? इत्था दिसे पूर्वपक्ष करते हैं। इस पादके सब 
अधिकरण परमत विरासात्मक हैं, इसलिए सव अधिकरणोंकी पाद संगति है । पुवपक्षमें प्रमाणमुलक | 
सांख्यके विरोवसे ब्रह्ममें श्र ति-समन्यवकी असिद्धि फल है ओर सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि फल है, ऐसा, 
पाद समाप्ति तक समझना चाहिए । जो कायं स्थुलतासे लेकर सूक्ष्मता पर्यन्त जिससे अन्त्रित-सम्बद्ध 
होते हैं, वे तत्‌, तत्‌ उपादानकारणवाले होते हैं, यह व्याप्ति है । कारणमें सुखात्मकता सत्त्व, दुःखा- 
त्मकता रज और मोहात्मकता तमोगुणसे है, इसलिए कारण त्रिगुणात्मक है । अतएव प्रत्येक माव 
कार्ये मी त्रिगुणात्मक है। मृत्सुव्णे आदिके समान प्रधान अचेतन है, चेतन पुरुषके भोग और 
मोक्षरूप पुरुषार्थ सिद्धिके लिए स्वमावसे महदादि विचित्र कायंखूपसे प्रवृत्त होता है । जैसे कि 'पुरुषाथ 
एच हेतुन केनचित्कायते करणस' ( सां० का० ३१ ) ( इसकी प्रवृत्तिमे पुरुपक्रा भोग और मोक्षल्प 
पुरुपाथं ही कारण है, किसी अन्य चेतनसे प्रेरित नहीं होता ) किञ्च “भेदानां परिमाणाव्ससन्वयाच्छ- 
क्तितः प्रवृत्तेश्र । कारणकाथविभागादविभागाठ्वेइवरूप्यस्य' ॥ ( सां० का० १५) ( विकारोंके 
परिमाणसे, समन्वयसे, झक्तिकी प्रवत्तिसे और कारणसे विचित्र कार्यके विभाग और अविमागते 
प्रधान सिद्ध होता है ) इस कारिकामें समन्वय लिङ्गका तो व्याख्यान किया गया है । दूसरा हेतु- 
- 'क्षित्यादीनां भेदानां कारणमव्यक्त्मस्ति परिमितत्वात्‌ घटवत्‌' “पृथिवी आदि विकारोंका कारण 
अव्यक्त है, क्योंकि वे घट आदिके समान परिमित हैं ।” जैसे घटादि कार्योको मृत्तिकारूप कारणशक्तिसे 
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। तयाउन्वीयमानाः सुखःदुखमोहात्मकसामान्यपूर्वका भवितुमहन्ति । यत्सुखदुःखमोहा- 
| त्मकं सामान्यं तत्त्रिणुण प्रधानं सद्ददचेतनं चेतनस्य पुरुषस्यार्थ साधयितुं स्वभावेनैव 
' विचित्रेण विकारात्मना प्रवर्तत इति । तथा परिमाणादिभिरपि लिङ्गेस्तदेव प्रधघानमज्ु- 
मिमते । # तत्र वदामः--यदि इष्टान्तबळेनेवेतन्निरूप्येत, नाचेतनं लोके चेतनानधिष्ठितं ` 
स्वतन्त्रं किचिद्विरिषष्टपुरुष(थनिवतनसमर्थान्विकारान्विर चयद्दष्टम्‌। गेहप्रासाद्श- 
यनासनविह्दारभूम्याद्यो हि लोके प्रज्ञावद्भिः शिल्पिभियंथाकाले सुखदुःखप्रासतिपरिहा- 
र्योग्या रचिता इड्यन्ते । तथेदं जगदखिलं पृथिव्यादि नानाकर्मफलोपमोगयोस्यं 
वाह्यम्‌, आध्यात्मिकं च शरीरादि नानाज्ञात्यन्वितं प्रतिनियतावयवविन्यासमनेककर्म- 
फलाडुभवाधिष्ठानं दश्यमानं प्रज्ञावद्भिः संभाविततमैः दिह्पिभिर्मनसाप्यालोचयितुम- 
। शक्यं सत्‌ कथमचेतनं प्रधान्नं रचयेत्‌ ? लोष्टपाषाणादिष्वदष्टत्वात्‌। सृदादिष्वपि कुस्भ- 
म काराद्यथिठ्ठितेधु विशिष्टाकारा रचना इश्यते, तद्रेख्घानस्यापि चेतनान्तराधिष्ठितत्व- 
। प्रसङ्ग:। नच खसतदायुपादानस्वरूपव्यपाश्रयेणेव धमेण मूलकारणमवधारणीयं न 

स्का कि त यत 
पुरुषके मोग ओर मोक्षरूप प्रयोजनको सिद्ध करनेक लिए स्वमावसे ही विचित्र विकाररूपसे प्रवृत्त 


होता है । उसी प्रकार कायंगत परिमाणादि लिड्भोंसे भी उसी प्रधानका वे अनुमान करते हुँ । उसपर 
हम कहते हँ--यदि दृष्टान्तके बलसे ही यह निरूपण करें, तो लोकमें चेतनसे अनधिष्ठित स्वतन्त्ररूपसे 
अचेतन विशिष्ट पुरुषाथंके संपादन करनेमें समथ विकारोंकी रचना करता हुआ नहीं देखा जाता । 
लोकमें गृह, महल, शयन, आसन, विहारभूमि आदि समयके अनुसार बुद्धिमान्‌ शिल्पियों द्वारा 
सुख प्राप्ति और दुःख परिहारके योग्य रचे गये देखे जाते हैं, वसे मिन्न-मिन्न कमंफलके उपभोग 
योग्य पृथिव्यादि यह सम्पूणं बाह्य जगत्‌ ओर अनेक प्रकारकी जातियोंसे सम्बद्ध असाधारण अवयवोंसे 
| युक्त अनेक कमंफलोंके अनुभवका आश्रय हर्यमान शरीर आदि आध्यात्मिक जगत्‌, जिसकी 
| आलोचना बड़े-बड़े बुद्धिमान शिल्पियो द्वारा मनसे भी नहीं की जा सकती, उसकी रचना अचेतन 

प्रधान कैसे कर सकता है? क्योंकि अचेतन लोष्ट, पाषाण आदिमें नहीं देखा जाता है, किन्तु कुछाल 

आदिसे अधिष्ठित मृत्तिका आदिमें विशिष्ट आकार रचना देखी जाती है । इस प्रकार प्रधानको भी 
| अन्य चेतनसे अधिष्ठित मानना पड़ेगा । मृत्तिका आदि उपादान स्वरूपके व्यपाश्रित घमसे ही मूल- 


प्रवृत्त होती है, वसे महद्‌ आदि विकारोंकी भी गद कहना चाहिए, वह शक्ति युक्त 
कारण प्रधान है। कारणसे विचित्र कायंकी उत्पत्ति देखी जाती है, जेसे मृत्तिकासे घटादिकी, यद्द 
विभाग है और उत्पत्तिके विपरीत कारणमें काके लीन होनेका नाम अविमाग है, यथा घट मृत्तिकामें, 
मृत्तिका पृथिवीमें, पृथिवी जहूमें लीन होती है, इत्यादि हेतुओंसे प्रधानका अनुमान होता है। इस 
प्रकार अव्यक्त प्रधान जगत॒का उपादानकारण सिद्ध होता है। 

& सिद्धान्ती--क्या इन अनुमानोंसे जगतका उपादानकारण अचेतन सिद्ध करते हो अथवा 
| स्वतन्त्र अचेतन ? प्रथम प्रक्षमें तो सिद्ध साधन दोष है, क्योंकि ईश्घरसे अधिष्ठित अनादि निगुथात्सरू 
मायाको जगत्‌का उपादान हम भी स्वीकार करते हैं । द्वितीय पक्षका ग्रहण कर तो घट आदि हष्टान्तेभिं 
साध्य अप्रसिद्ध है, क्योंकि मृत्तिका आदि चेतनोंसे अधिष्ठित होकर घट आदि कायाके उपादान हत 
। हें। यह नियम कार्य जगतमें मी दै । 'जगत्‌ चेतनानधिष्ठिताचेतनप्रकृतिकं समन्वयात्‌ सुदादिवत्‌ । 
| ( यह जगत्‌ चेतनसे अनधिष्ठित अचेतन प्रकृतिक है, क्योंकि र कन as bp 
| अनुमानमें साघ्यके अमावका साधक र्द्ध sb मृत्युवण 
| 28 यह हेतु तनस जना मही कि कुलालादि बोस अधिष्ठित अचेतन कारणस्य सिद्ध करता है, 
| ५१ 
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बाहाकुस्मकारादिव्यपाऽयेणेति किचिन्नियामकमस्ति। न चैवं सति किचिह्विरुष्यते, 
प्रत्युत श्रुतिरञुयरह्मते, चेतनकारणसमर्पणात्‌। अतो रचनानुपपत्तेश्च हेतोर्नाचेतनं जगत्काः 
रणमजुमातव्यं अवति। अन्वयाद्यनुपपत्तेइचेति चशब्देन हेतोरखिद्धि समु्चिनोति। $ न हि 
बाह्याध्यास्मिकानां भेदानां सुखदुःखमोहात्मकतयान्चय उपपद्यते, सुखादीनां चान्तरत्वग्र- 
तीतेः, शब्दादीनां चातद्व पत्वप्रतीतेः। तन्निमित्तत्वप्रतीतेश्व, शब्दाद्यविशेषे5पि च भावाना- 
विशेषात्सुखादिविशेषोपलब्धेः । तथा परिमितानां भेदानां मूलाहुरादीनां संसर्गपूरवकत्वं 
उछ्ठा बाह्याध्यात्मिकानां भेदानां परिमितत्वात्संसर्गपूर्वकत्वमनुमिमानस्य सत्त्वरजस्त- 
कारणका निश्चय करना चाहिए और बाह्य कुलालादिके व्यापश्रित घमंसे नहीं करना चाहिए, ऐसा 
कोई नियामक नहीं है । ऐसा होनेपर कुछ विरुद्ध नहीं है, प्रत्युत श्रुति अनुगृहीत होती है, क्योंकि 
बह्‌ चेतनमें कारणत्व समपंण ( वर्णन ) करती है। अतएव रचनानुपपत्तिरूप हेतुसे अचेतन जगतका 
कारण है, ऐसा अनुमान करना उचित नहीं है, और 'अन्वयाद्यनुपपत्तेश्च' अन्वयादिकी अनुपपत्ति 
होनेसे, इस हेतुकी असिद्धि ( स्वरूपासिद्धि ) का भी “च' शब्दसे समुच्चय करते हैं। बाह्य और 
आध्यात्मिक विकारोंका सुखदुःख मोहात्मकताके साथ अन्वय उपपन्न नहीं होता, क्योंकि सुखादि 
आन्तर प्रतीत होते हैं और शब्दादि अतद्र्प-वाह्य प्रतीत होते हैं और सुखादिके निमित्तर्पसे 
प्रतीत होते हैं, शब्दादिके विशेष न होनेपर भी मावनाविशेषसे सुख आदि विशेषकी उप- 
` छब्धि होती है । इसीप्रकार मूळाङ्करादि परिमित विकारोंको संसग पुर्वक देखकर वाह्य और आध्या- 
त्मिक विकार परिमित होनेसे संसर्ग पूर्वक हैं ऐसा अनुमान करनेवालेको सत्त्व, रज और तम भी संसगं 
ं सत्यानन्दी-दीपिका 
अतः व्यमिचारी है । दूसरा दोष यह है कि साध्य सिद्धिङ्े लिये दृष्टान्त मी नहीं है, क्योंकि घटादि तो 
चेतनसे अधिष्ठित अचेतन प्रकृतिवाले हैं, अतः जगद्रप पक्षमें साध्य सिद्ध नहीं हो सकता, इससे 
इस अनुमानमें साध्य अप्रसिद्ध दोष मी है। सत्प्रतिपक्ष दोष भी है, क्योंकि पूर्वेपक्ष कृत साध्यामावका 
साधक अन्य हेतु भी है--जैसे 'विचित्ररचनात्मक॑ कायं ( जगत्‌ ) चेतनाधिष्ठिताचेतनप्रकृतिकं 
कायेत्वात्‌ गृहादिवत्‌” 'यह विचित्र काये जगत्‌ चेतनसे अधिष्ठित अचेतन प्रकृतिवाला है, क्योंकि गृह 
आदिके समान यह कायं है ।” यदि इसमें सांख्यवादी कहे कि 'रचनानुपपत्तः' हेतुसे प्रधान सिद्ध 
होता हे । यदि अचेतनको जगत्‌का कारण नहीं मानें, तो जगत्में विचित्रता सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि 
चेतन एक रस है । विचित्ररचना अनुपपन्न न हो इसलिए अचेतन प्रधान जगतका कारण मानना 
चाहिए । परन्तु 'रचनानुपपत्तः' यह हेतु भी विरुद्ध है, क्योंकि गृह आदिमें विचित्रता चेतन बुद्धिमात 
शिल्पियों द्वारा उपलब्ध है अचेतनसे नहीं, समन्वयरूप हेतु जगद्रूप पक्षमें न रहनेसे स्वरूपा- 
सिद्धि दोष प्रस्त है, कारण कि जगत्‌ सुख दुःख, मोहसे अन्वित नही है, सुखादि आन्तर और आध्या- 
त्मिक हैं जब कि जगत्‌ बाह्म है । 

% यदि चन्दन आदि बाह्य पदार्थ स्वमावसे सुखादिरूप होते, तो ग्रीष्म ऋतुके समान हेम- 
ऋतुमें मी सुखकर होते, कुसुम हेमऋतुके समान ग्रीष्मऋतुमें मी सुखकर होता, कण्टक उष्ट्रके 
लिए सुखकर है इसलिए मनुष्यादिके लिए भी हो, यह नियम नहीं दै । इस विषयमें नेषधकार श्रीहष 
फा यह इकोक बिल्कुल उपयुक्त है-- 

क्रमेळकं निन्दति कोमलेच्छुः क्रमेलकः कण्टकलम्पटस्तम्‌ । 

प्रीती तयोरिष्टभुजोः समायां मध्यस्थता नैकतरोपहासः' ॥ (नैष० ६।१० ४) 
( मृदु वस्तु अभिलाषी पुरुष कठिन कण्टक मक्ष उष्टकी निन्दा करता है, कण्टकाशी उद भूद 
आद्यीकी निन्दा करता है। अपनी-अपनी दृष्ट वस्तुके भक्षणमें दोनोंकी प्रीति समान है, किसीका 
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मसामपि संखगंपूर्वंकत्वग्रसङ्गः, परिमितत्वाविशेषात्‌। कार्यकारणभावस्तु प्रेक्षापूर्वक- 
निर्मितानां शयनासनादीनां दृष्ट इति न कार्यकारणभावाद्वाह्याध्यात्मिकानां भेदानाम- 
चेतनपूर्वेकत्वं शक्यं कल्पयितुम्‌ ॥ १॥ 

प्रवृत्तेथ ॥२॥ 

पद्च्छेद्‌--प्रवृतेः, च। 

सून्नार्थ--अचेतन प्रधानकी साम्यावस्थाकी प्रच्युतिरूप प्रवृत्ति चेतनके विना उपपन्न नहीं हों 
सकती, इसलिए भी प्रधान जगतका कारण नहीं हो सकता । 

& अस्तां तावदियं रचना । तत्सिद्धथर्था या प्रवृत्तिः साम्याचस्थानात्प्रच्युतिः सच्व- 
रजस्तमखामङ्गाङ्गिभाव रूपापत्तिविशिएकार्यामिसुखप्रवृत्तिता, सापि नाचेतनस्य प्रधानस्य 
स्वतन्त्रस्योपपद्यते,सदादिष्वद्रानाद्रथादिषु च। नहि सृदादयो रथादयो वा स्वयमचेतनाः 
सन्तश्चेतनेः कुलालादिभिरश्वादिभिर्वानधिष्ठिता विशिष्टकार्याभिमुखप्रवृत्तयो इच्यन्ते, 


इष्टाश्चाडएसिद्धिः । अतः प्रवृत््यनुपपत्तेरपि हेतोर्नाचेतनं जगत्कारणमनुमातव्यं भवति । 


पूर्वक मानने पड़ेंगे, क्योंकि उनमें मी परिमितत्व समान है । प्रेक्षा ( बुद्धि ) पूवक निमित शयन, 
आसन आदिका काय-कारणमाव देखा गया है, अतः कार्यकारणभाव होनेसे वाह्य और आध्यात्मिक 
विकारोंमें अचेतन पूवंकत्वकी कल्पना नहीं की जा सकती है ॥ १॥ 

इस विबित्र रचनाको रहने दो, उस रचनाकी सिद्धिके लिए जो प्रधानको साम्यावस्थासे 
प्रच्युतिरूप प्रवृत्ति अर्यात्‌ सत्त्व, रज ओर तम इन तीनों गुणोंके अङ्गाङ्गिमावकी आपत्ति ( प्राप्तिरूप ) 
विशेष कार्यके संपादनके लिए जो प्रवृत्तिता है वह भी स्वतन्त्र अचेतन प्रधानकी नहीं हो सकती, 
क्योंकि मृत्तिका आदि ओर रथ आदि में स्वतन्त्र प्रवृत्ति नहीं देखी जाती । मृत्तिका आदि अयवा रथ 
आदि स्वयं अचेतन होते हुए चेतन कुलाल थ्ादि अथवा अश्व आदिसे अनघि'छत होकर विशिष्ट 
कायंके अभिमुख प्रवृत्तिवाले नहीं देखे जाते, और दृष्टसे अहृष्टकी सिद्धि होती है । इसलिए 'प्रवृत्त्यनु- 
पपत्तेः' प्रवृत्तिकी अनुपपत्तिरूप हेतुसे भी अचेतन जगतका कारण अनुमातव्य नहीं है । परन्तु केवल 


उपहास करना ठीक गहों, किन्तु उती ) इसलिए कोई भी वस्तु सुखादिरूप नहीं है । 
असुख आदिरूप होते हुए भी चन्दन आदि जाति, काल और अवस्था आदिसे सुख आदिके हेतु 
देखे जाते हैं । शब्दादि विषय एक होनेपर मी पुरुष वासनाके वेचित्यसे उसमें किसीको सुख बुद्धि, 
किसीकी दुःख वुद्धि और किसीकी मोह बुद्धि होती है । इस प्रकार 'समन्वयात्‌' इस हेतुको दृषितकर 
अब 'परिमाणात्‌’ आदि हेतुओंको 'तथा' इत्यादिसे दूषित करते हैं। प्रधानवादीका यह अनुमान है-- 
“जगत्‌ संसगंपूर्वक॑ परिमाणात्‌ घटादिवत” ( यह जगत्‌ कारण सम्त्रन्धपूवक है, क्योंकि घटादिके 
समान परिमित है ) । “जो जो परिमित होता है वह वह संसगं पूवंक होता है” “यह व्याप्ति है, परन्तु 
इस व्याप्तिका सत्त्र, आदि गुणोमें व्यमिचार है, क्योंकि उनमें परिमितत्व हेतु तो है किन्तु साध्य नहों 
है, कारण कि वे नित्य और निरवयव हैं, अतः व्यमिचारी हेतुसे जगतमें कारण संसगपूवकत्व साध्य 
सिद्ध नहीं हो सकता । सहशोमें ही कार्यकारणमाव होता है विकार अचेतनभ्रकृतिक होते हैं, इस नियम- 
का “न विलक्षणत्वात? ( ब्र० सू० २।१।४ ) इस सूत्रमें निराकरण किय। गया है । चेतनाधिष्ठित 
अचेतन प्रकृतिकत्वका ग्रहण करनेसे भी साहद्य बन सकता है । इसभ्रकार कारिकायत “सक्ति 
अवृत्तेश्व” इस हेतुका भी चेतनाधिष्ठित कारण शक्तिसे कायंका संभव हो सकता है, तो केवळ कारच 
शक्तिसे कायंकी प्रवृत्ति होती है, यह हेतु अत्ययासिद्ध दै ॥ १ ॥ | 

& अचेतन प्रधान स्वतत्त्ररूपसे जगतका कारण है, ऐसा अनुमान नहीं करना चाहिए 
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नजु चेतनस्यापि प्रवृत्तिः केवलस्य न ष्टा, सत्यमेतत्‌? तथापि चेतनसंयुक्तस्य रथादेर- 
चेतनस्य प्रवृत्तिदष्ठा, न त्वचेतनसंयुक्तस्य चेतनस्य प्रवृत्ति । कि पुनरत्र युक्तम्‌ ! 
यस्समिन्प्रतृत्तिदंश तस्य सा, उत यत्संप्रयुक्तस्य इष्टा तस्य सेति ? ननु यस्मिन्दइयते 
भ्रवृत्तिस्तस्येव सेति युक्तम्‌, उभयोः प्रत्यक्षत्वात्‌। नतु भवृत्त्याश्रयत्वेन 

रथादिवित्प्रत्यक्षः । प्रदृचत्याश्रयदेहादिसंयुक्तस्येच तु चेतनस्य सद्भावसिद्धिः--केवलाचेत- 
नरथादिवैलक्षण्यं जोवद्देहस्य दृष्टमिति। अत एव च प्रत्यक्षे देहे सति दर्शनादसति 
चादद्वांनाद हस्यैच चैतन्यमपीति लोकायतिकाः प्रतिपन्नाः | तस्मादचेतनस्येव 
प्रवृत्तिरिति । तदमिघीयते- न त्रुमो यस्मिन्नचेतने प्रवृत्ति्टद्यते न तस्य सेति । भवतु 
तस्यैव खा । सा तु चेतनाहुवतोति बूमः, तद्भावे भावात्तदभावे चाभावात्‌ , यथा काष्ठ: 
दिव्यपाश्रयापि दाइप्रकाशलक्षणा विक्रियाऽनुपरभ्यमानापि च केवले ज्वलने ज्वलनादेव 
अवति, तत्संयोगे द्रानात्तद्वियोगे चादशनात्‌ , तद्वत्‌ । लौकायतिकानामपि चेतन 
एव देहोऽचेतनानां रथादीनां प्रवतंको इष्ट इत्यविप्रतिषिद्धं चेतनस्य प्रवर्तकत्वम्‌ । 


चेतनमें भी प्रवृत्ति नहीं देखी गई है ? यह ठीक है, तो भी चेतन संयुक्त अचेतन रथ आदिको प्रवृत्ति 
देखी जाती है । अचेतन संयुक्त चेतनकी भी तो प्रवृत्ति नहीं देखी जाती, तो इन दोनोंमें कौन युक्ति युक्त 
है? जिसमें प्रवृत्ति देखा जाती है उसकी वह प्रवृत्ति है अथवा जिसके संसगंसे अचेतनमें प्रवृत्ति देखी 
जाती है उसकी है : पूर्वपक्षी--जिसमें प्रवृत्ति देखी जाती है वह उसकी है, ऐसा युक्त है, क्योंकि 
प्रवृत्ति और उसका आश्रय दोनों प्रत्यक्ष हैं। परन्तु केवळ चेतन रथादिके समान प्रवृ त्तिके आश्रयरूपसे 
प्रत्यक्ष नहीं है, किन्तु प्रवृत्तिके आश्रयभूत देहादिसे संयुक्त होकर ही चेतनके सद्भाव ( अस्तित्व ) 
की सिद्धि होती है, क्योंकि जीवित देहमें केवळ अचेतन रथादिसे वेलक्षण्य देखा जाता है । अतएव 
देहके प्रत्यक्ष होनेपर चेतन्य दिखाई देता है और देहके प्रत्यक्ष न होनेपर चेतन्य दिखाई नहीं देता, 
इससे देह ही चेतन है, ऐसा छोकायितक ( चार्वाक ) मानते हैं । इसलिए अचेतनकी ही प्रवृत्ति है। 
सिद्धाग्ती--इसपर कहते है--हम यह नहीं कहते हैं कि जो अचेतनमें प्रवृत्ति देखी जाती 
है वह उसकी नहीं है, वह उसीकी हो, परन्तु वह तो चेतनसे होती है, ऐसा हम कहते हैं, क्योंकि 
चेतनके होनेपर उसका अस्तित्व है और चेतनके अभावमें अभाव है, जैसे काष्ठ आदिके आश्रित 
दाह और प्रकाशारूप विक्रिया केवळ अग्निमें उपलम्यमान न होनेपर भी अग्नि से ही होती है, क्योंकि 
काष्ठ आदिसे अग्निका संयोग होनेपर वह दिखाई देती है और वियोग होनेपर नहों दिखाई देती, 
वेसे ही चेतनके साथ संयोग होनेपर शरीर आदिमें प्रवृत्ति देखी जाती है और उसके अमावमें नहीं 
देखी जाती । चार्वाकोंके मतमें भी चेतन अचेतन आदिका प्रवंतक माना गया है। 
इसलिए चेतनके प्रवतं होनेमें कोई hs इ है। ऐसा यदि कहो कि तुम्हारे मतमें देहादिसे 


सत्यानन्दी-दीपिका वते 
क्योकि सृष्टिके लिए उसमें प्रवृत्ति उपपन्न नहीं होती हे । इसप्रकार सुत्रस्थ “च' शाब्दसे इस bE 
पवंसूत्रसे 'अनुपपत्तेःः पदकी अ त्रकी योजना करनी चाहिए अर्थात्‌ 'प्रवृत्तेश्वाजुपपत्तेनो- 
लुसानं कारणम्‌' ( प्रवृत्तिकी अनुपपत्ति अनुमान--प्रधान कारण नहीं है) ऐसी सूत्रकी योजना 
है । भुणोंकी साम्यावस्था ही महद्‌ आदि तत्त्वोंका प्रळय है, उसमें कोई कार्य नहीं होता । सृश्टिके 
शारम्भमें गुणोंकी साम्यावस्थाकी प्रच्युतिरूप विषमता होती है । इन तीनों गुणोमें जो गुण कार्योन्मुख 
होता दै, वह प्रधान-अज्गी है, शेष दो गुण उसके अङ्ग होकर रहते हैं, इसप्रकार अङ्गाङ्गिमाव होता 
है । सा हले भहद्‌, अहंकार आदिमें कार्योत्पादनरूप प्रवृत्ति होती है । उससे ही यह देव, मनुष्य, 
पशु, पक्षी आदि दारीरोंका परस्पर विलक्षण अवयव विन्यास होता है, यही रचना है, यह सांख्योंकी 
श्रछिया है। सिद्ान्ती--'गुणानां परुस्तिः चेतनाधिष्ठानपूर्विका का रथादिप्रदचिवत ( गुणोंशी 
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$ ननु तच देहादिसंयुक्तस्याप्यात्मनो विज्ञानस्वरूपमात्रव्यतिरेकेण प्रवृत्त्युपपत्तेरचुप- 
पन्नं प्रवतंकत्वमिति चेत्‌-न;अयस्कान्तवद्रूपादिवच्य प्रवृत्तिरहितस्यापि प्रवतकत्वोपपत्ते:| 
यथाऽयस्कान्तो मणिः स्वयं प्रवृत्तिरहितो5प्ययलः प्रवर्तको भवति, यथा वा रूपादयो 
विषयाः स्वयं प्रवृतिरहिता अपि चक्षुरादीनां प्रवर्तका भवन्ति। एवं प्रवृत्तिरहितो ५पीश्वरः 
सवंगतः सर्वात्मा सर्वक्षः सर्वशक्तिश्च सन्‌ सवं प्रवर्तयेदित्युपपन्नम्‌ । एकत्वात्प्रवर्त्या- 
भावे प्रवतंकत्वाबुपपत्तिरिति चेत्‌ न, अविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपमायावेशवशेना- 
सक्तप्प्रत्युक्तत्वात्‌ । तस्मात्संभवति प्रवृत्ति; सर्चक्षकारणत्वे, न त्वचेतनकारणत्वे ॥२॥ 
पयोम्बुवच्चत्तत्रापि ॥३॥ 

पद्च्छेद्‌- पयोम्बुवत्‌, चेत्‌, तत्र, अपि । 

सूत्ना थं---(पयोम्बुवत्‌) जैसे दुध बछड़ेके पोषणके लिए स्वयं प्रवृत्त होता है, और जल स्वयं 
बहता है, वेसे प्रधान मो स्वयं प्रवृत्त होता है । (चेत) ऐसा यदि कहो तो (तत्रापि) उनमें मी चेतन- 
से अधिष्ठित प्रवृत्ति है, क्योंकि “योऽप्सु तिष्ठन्‌’ इत्यादि श्रुतियाँ हैं, अतः प्रधान जगतका कारण नहीं है । 


संयुक्त मी आत्माके विज्ञानस्वख्पमात्रसे अतिरिक्त प्रवृत्तिकी अनुपपत्ति होनेसे प्रवतंकत्व अनुपपन्न है, 
तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अथस्कान्तमणि (लोहचुन्बक) और ख्पादिके समान प्रवृत्ति रहित वस्तुमें 
भी प्रवतंकत्व हो सकता है । जैसे अथस्कान्तमणि स्वयं प्रवृत्ति रहित होता हुआ मी लोहका प्रवतेक 
होता है, अथवा जैसे रूपादि' विषय स्वयं प्रवृत्ति रहित होते हुए मो चक्षु आदिशे प्रवतंक होते हैं । 
वसे हो प्रवृत्ति रहित होता हुआ मी ईश्वर सवंगत, सर्वात्मा, सवंज्ञ, सवंशक्तिमानु होकर सबको प्रवृत्त 
करे, यह युक्त है । यदि कहो कि एकत्वके कारण प्रवत्यंके न होनेपर प्रवतंकत्व अनुपपन्न है, तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि अविद्यासे प्रत्युपस्थापित नाम खूपात्मक मायाके आवेशके बलसे [ चेतनमें ईश्वर 
भाव ओर प्रवत्य-प्रवतंकमाव उपपन्न है ] ऐसा अनेक वार निराकरण किया गया है। . इसलिए 


सवज्ञको कारण माननेपर प्रवृत्ति संभव है किन्तु अचेतनको कारण माननेमें नहों ॥ २ ॥ 


सत्यानन्दी दीपिका 
प्रवृत्ति चेतनाधिष्ठानपुर्वेक होती है, क्योंकि रथादि प्रवृत्तिक समान यह भी प्रवृत्ति है) इष्टके 


` अनुसार ही अदृष्टकी कल्पना की जातो है। अनुमानको शरण लेनेवालेको हशन्तके विना अतीन्द्रि- 


याथंकी सिद्धि नहीं हो सकती । परन्तु 'जीवद्देदः सात्मकः प्राणादिमस्वात्‌ यन्नेवं तन्नेवं रथादिवत? 
( जीवित देह आत्मासे युक्त है, क्योंकि उसमें प्राण आदि हैं, व्यतिरेक दृष्टान्त रथादि हैं) इससे 
चेतनकी सिद्धि होती है । परन्तु वह प्रवतंक है यह सिद्ध नहीं होता, इसलिए अन्वय-व्यतिरेकसे जीवित 
देह ही आत्मा है, यह चार्वाका मत है। इसलिए अचेतनकी प्रवृत्ति है । 

* “यः प्रवतंकः स स्वयं प्रवृत्तिमान्‌ अर्वादिवत? (जो प्रवतंक है वह स्वरूपसे भ्रवृत्तिमानु है 
जसे अवादि) इस प्रकार व्यासिके होनेसे आत्मामें व्यापक प्रवृत्तिमत्त्वके न होनेसे व्याप्य प्रवतंकत्व 
भी नहीं है अर्थात्‌ आत्मा प्रवृत्ति रहित होनेसे प्रवतंक नहीं है, अतः अचेउन को प्रवृत्ति चेतनसे नहीं 
है किन्तु अपनी है । सि०-जो प्रवतंक होता है वह प्रवृत्तियुक्त होता है, इस व्यापिका अयस्कान्तमणि 
आदिमें व्यभिचार है, अतः उक्त व्याप्ति अयुक्त है। परन्तु जितके मतमें चेतनसे अतिरिक्त अधि- 
छाता ईश्वर माना जाता है उनके मतमें तो यह युक्त है कि चेतनसे अधिष्ठित होकर अचेतन प्रवृत्त 
होता है । परन्तु वेदान्तमतमें तो “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इत्यादि श्रुतियोके आधारपर चेतनसे अति- 
रिक्त कुछ भी नहीं है । उस मतमें प्रवत्येके न होनेसे चेतनमें प्रवतंकत्व कसे हो सकता है ? समाधाव- 
उस मतमें अविद्यासे चेतनमें कल्पित द्वैतसे प्रवत्यं प्रवतंकमाव बादि सव उपपन्न होता है। चतः माया 
भवत्यं है और सववज्ञ ईदवर प्रवतंक, इसप्रकार सवश्व ईश्व रको माननेसे सुष्ठपास्मक प्रवृत्ति युर है ॥२॥ 


Fe 
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के स्यादेतत्‌--यथा क्षीरमचेतनं स्वभावेनेव वत्सविवृद्ध यथ प्रवर्तते, यथा 4: 
जलमचेतन स्वभावेनेव लोकोपकाराय स्यन्दते, एवं धानमचेतनं स्वभावेनेव पुरुषार्थ- 
सिद्धये प्रवर्तिष्यत इति । नैतत्साधूच्यते, यतस्तत्रापि पयोस्युनोश्‍चेतनाधिष्ठितयोरेव 
प्रवृत्तिरित्यनुमिमीमहे, उभयवादिप्रसिद्धे रथादावचेतने केवले प्रवृत्यदशनात्‌ । शास्त्र 
ख “योऽप्सु तिष्ठन्‌ योऽपोऽन्तरो यमयति’ ( वृ० ३।७।४ ) 'एतस्य चा अक्षरस्य प्रशासने 
गाति प्राच्योऽन्या नद्यः स्यन्दन्ते’ (वृ० ३।८।९) इत्येवंजातीयकं समस्तस्य छोकपरिस्पन्दि- 
तस्येश्वराधिष्ठिततां आवयति। तस्मात्साध्यपक्षनिक्षिपतत्वात्पयोस्बुवदित्यनुपन्यासः, 
चेतनायाश्व धेन्वाः स्नेहेच्छया पयसः प्रवतकत्वोपपत्तेः, वत्सचोषणेन च पयस आङ्कष्य- 
माणस्वात्‌ । न चाम्त्रुनोऽप्यत्यन्तप्रनपेक्षा, निम्न मूम्य/यपेक्षत्वात्स्यन्द्नश्य । चेतनापक्षः 
त्वे तु सर्वत्रोपदर्शितम्‌ । “उपसंहारदशेनान्नेति चेन्न क्षोरद्धि' (४० सू० २।१।२४) इत्यत्र तु 
बाहानिमित्तनिरपेक्षमपि स्वाश्रयं कायं भवतीत्येतल्लोकहएया निद्शितम्‌। शास्त्रदष्ट्या 
तु पुनः सवत चेश्वरापेक्षत्वमापद्यमानं न पराणुद्यते ॥३॥ 

व्यतिरेकानबास्थिते₹चानपेक्षत्वात्‌ ॥४॥ 
पदच्छेद्‌--व्यतिरेकानवस्थितेः, च, अनपेक्षत्वात्‌ । | 

सूत्रार्थ--( व्यतिरेकानवस्थिते: ) प्रधानसे भिन्न कमं आदि सहकारीके न होनेसे (च) और 

त या ) पुरुषके असंग आदि होनेके कारण प्रवृत्ति और निवृत्तिमें अपेक्षाका स्वोकार न 
0९५३ अचेतन प्रधान जगतुका कारण नहों हो सकता । 

सांख्यानां त्रयो गुणाः साम्येनावतिष्ठमानाः प्रधानम्‌, न तु तद्व्यतिरेकेण प्रधानस्य 

पूवपक्षी - यह ठोक है, जैसे अचेतन दूध स्वमावसे ही बछइंकी विशेषवृद्धिके लिए प्रवृत्त 
होता है और जसे अचेतन जल स्वमावसे ही छोगोंके उपकारके लिए वहता है, वेसे ही अचेतन 
प्रधान मी स्वमावसे हो पुरुषाथं ( भोग और मोक्ष ) की सिद्धिके लिए प्रवृत्त होगा । सिद्धान्ती— 
यह ठीक नहीं कहा जाता, क्योंकि उनमें भी अर्थात्‌ चेतनाधिष्ठित ही दून और जलमें प्रवृत्ति है, ऐसा 
हम अनुमान करते हैं। कारण कि दोनों वादियों करके प्रसिद्ध चेतनसै अनधिष्ित केवल अचेतन 
रथादिमें प्रवृत्ति नहों दिखाई देती । “योऽप्सु०' (जो जलमें रहता हुआ, जो जलके मीतर रहकर उसका 
नियमन करता है) "एतस्य वा०' (हे गार्गी ! इस अक्षरके ही प्रशासनमें पूववाहिनो एवं अन्य नदियाँ 
द्वेतपवंतोंसे बहती हैं ) इस प्रकारका शास्त्र सम्पूणं लोककी क्रियाएं ईश्वरसे अधिष्ठित हैं, ऐसा 
कहता है । इसलिए जिसमें साध्य सिद्ध किया जा रहा है उस पक्षकुक्षि निक्षित होनेसे “पयोग्डुवत यह 
व्यमिचारस्थळ नहीं है, क्योंकि चेतन गो स्नेह-इच्छासे दूबको प्रवतिका हो सकती है, बछड़ेके चोपण 
दूष खींचा जाता है। जळको भी किसीकी अपेक्षा नहीं है, ऐसा नहीं है, कारण कि उसकी वहुनक्रिया 
को निम्नमूमि आदिकी अपेक्षा है । चेतनकी अपेक्षा तो सवत्र दिखलाई गई है । “उपसंदहारद्‌शनाश्नेत्ति 
इस सूत्रमें तो वाह्य निमित्तकी अपेक्षा किए विना मी स्वाश्रय कायं होता है, यह लोक दृष्टिसे दिखलाया 
गया है । पुनः चास्त्रदृष्टिसे तो सवंत्र ईश्वरकी प्राप्त अपेक्षाका वादीसे निराकरण नहीं किया जाता ॥३॥ 

_ सांख्योंके मतमें साम्यसे अवस्थित हुए तीन गुण प्रधान है। परन्तु उससे मिनत प्रधानका 
प्रवर्तक्ष अथवा निवतंक कुछ बाह्य अपेक्ष्य अवस्थित नहीं है, पुरुष तो उदासीन है वह न प्रवतक है 





® 'अनादिजडस्व प्रवृत्तिः न्य बका सन (“अनादि जड़की प्रवृत्ति 
जेतनके अधीन है, प्रवृत्ति होनेसे, रथादिको प्रवृत्तिके समान') इस अनुमान और “यो5प्सु तिष्ठत, इस 
शायमसे साध्य सिद्ध होनेपर दूब ओर जलूमें दिया हुआ व्यमिचार अयुक्त है। क्योंकि दुध और न” 
भी पसम हैं, थत: बढ्ने स्वतन्त्र प्रवृत्ति नहीं होतो है ॥ ३ ॥ 


Ss >. “2 > पक कयाय पाचा 
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प्रवर्तकं निवतेकं वा किचिद्वाह्यामपेक्ष्यमवस्थितमस्ति। पुरुषस्तुदासीनो न प्रवर्तको न 
निवर्तक इत्यतो 5नपेक्षे प्रधानम्‌, अनपेक्षत्वाच कदाचित्प्रधानं महदाद्याकारेण परिणमते 
कदाचिन्न परिणमत इत्येतदयुक्तम्‌ । ईश्वरस्य तु सर्वश्त्वात्सवंशक्तित्वान्महामायत्वाश्च 
प्रवृत्त्यप्रवृत्ती न विरुध्येते ॥४॥ ` 
अन्यत्राभावाच्च न॑ तृणादिवत्‌ ॥०॥ 

पदच्छेद--अन्यन्रामावात्‌, च, न, तृणादिवत्‌ । 

संत्रार्थ--( च ) ओर (तृणादिवत्‌) तृण आदिके समान प्रधानका भी स्वमावसे ही परिणाम 
नहीं हो सकता, ( अन्यत्रामावात्‌ ) क्योंकि अन्यत्र दूघरूपसे तृणादिके परिणामका अमाव है । 

स्यादेतत्‌-यशा तुणपर्चोद्‌ कादि निमित्तान्तरनिरपेक्षं स्वभावादेव क्लीराद्याका- 
रेण परिणमते, एवं प्रचानमपि महदाद्याकारेण परिणंस्यत इति। कथं च निमित्तान्तरनिरः 
पेक्ष तृणादीति गम्यते ? निमित्तान्तरानुपलम्भात्‌। यदि हि किंचिन्निमित्तमुपलमेमहि, ततो 
यथाकामं तेन दणाद्यपादाय क्षीरं संपादयेमहि, नतु संपाद्यामहे। तस्मात्स्वाभाविकस्द- 
णादेः परिणामः, तथा प्रधानस्यापि स्यादिति। अत्रोच्यते-भवत्तुणादिवित्स्वाभाविकः ग्रधान- 
स्यापि परिणामः, यदि तृणादेरपि स्वाभाविकः परिणामोऽभ्युपगम्येत, न त्वम्युपगस्यते, 
निमित्तान्तरोपलब्धेः । कथं नि मित्तान्तरोपलब्धिः !अन्यत्रामावात्‌। धेन्वैबह्यपसुक्तं तृणादि 
क्षीरीमचति न प्रहीणमनडुहाद्युपभुक्त चा। यदि हि निर्निमित्तमेतत्स्याद्वेुशरीरसंबन्धा- 
दन्यत्रापि तृणादि क्षीरीभवेत्‌। नच यथाकामं मानुषेने शक्यं संपाद यितुमित्येतावता निनि 
मित्तं भवति। भवति हि किंचित्कार्यं मानुषसंपाद्यं किचिद्देवसंपाद्यम्‌। मचुष्या अपि शक्युव- 


््येवोचितेनोपायेन तुणाद्युपादाय क्षीरं संपादयितुम्‌। प्रभूतं हि क्षीरं कामयमानाः प्रभूतं 


ओर न निवतंक है, इसलिए प्रधान अनपेक्ष है, अनपेक्ष होनेसे कमी प्रधान महदादि आकारसे परिणत 
होगा और कमी न हागा, यह अयुक्त है । ईश्वरको तो सववज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ ओर महामायामय होनेखे 
प्रवृत्ति और निवृत्तिमें विरोध नहीं है ॥ ४॥ | 

पूत्र पक्षी--यह ठीक है, परन्तु जैसे तृण, पल्लव, उदक आदि अन्य निमित्तकी अपेक्षा किए 
विना स्वमावसे ही क्षीर आदि रूपमे परिणत होते हैं, वसे प्रधान भी महदादिरूपमें परिणत हो 
जायगा । परन्तु यह कैसे ज्ञात हो कि तृण आदि निमिततान्तरकी अपेक्षा नहीं रखते ? इससे कि अन्य 
निमित्त उपलब्ध नहीं होता । यदि हम अन्य कोई निमित्त उपलब्ध करते तो हुम उससे इच्छानुसार 
तृण आदि लेकर दुधका संपादन करते, किन्तु हम संपादन नहीं कर सकते, इसलिए तृणादिका परिणाम 
स्वाम(विक है, उसी प्रकार प्रधानका भी परिणाम हो। 

सिद्धान्ती --इसपर कहते. हैं-यदि तृण आदिक्रा स्वामावि परिणाम स्वीकार किया जाता तो 
तृण आदिके समान प्रधानका भी स्वाभाविक परिणाम होता । परन्तु तृणादिका स्वामाविक परिणाम 
स्वीकार नहीं किया जाता, क्योंकि अन्य निमित्तकी उपलब्धि है। अन्य निमित्तकी किस प्रकार उप- 
लब्धि है? कारण कि अन्यत्र अभाव है । क्योंकि घेनुसे ही उपभुक्त तूण आदि क्षीर होता है, नष्ट 
हुआ अथवा बैक आदिसे खाया गया तृणादि क्षीर नहीं होता । यदि विना निमित्तके मी यह हो जाय, 
तो धेनु शरीरके सम्बन्धसे अन्यत्र मो तृणादि दूष हो जाय । मनुष्य अपनी इच्छा अनुसार उसे 
संपादन करनेमें समर्थ नहों हैं इतने मात्रसे यह निर्निमित्त नहीं होता, क्योंकि कोई काय मनुष्य 
संपाद है और कोई कायं देव सम्पाद्य है । मनुष्य मी उचित उपायसे तृण आदि लेकर दुषके संपादन 
करनेमें समर्थ होते हैं, पुष्कल दुध चाहनेवाले पुरुष यौको पुष्कल घास लिलाते हैं, उससे पुष्कर 


I, 
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घाखं धेनुं चारयन्ति । ततश्च प्रभूतं क्षीर लभन्ते । तस्मान्न तृणादिवत्स्वाभाविकः प्रधानस्य 
परिणामः ॥५॥ 
अस्युपगमेऽप्यर्थाक्रावात्‌ ॥६॥ 

पदच्छेद--अम्युपगमे, अपि, अर्थामावात्‌ । न 

सूघाथे--( अभ्युपगमेऽपि ) प्रधानकी स्वतः प्रवृत्ति मानने पर भी ( अर्थाभावात्‌ ) प्रवृत्तिका 
कोई प्रयोजन न होनेसे दोष तदवस्थ ही है । 

* स्वाभाचिक्री प्रधानप्रवृत्तिने भवतीति स्थापितम्‌। तथापि नाम अवतः श्रद्धामु 
रुध्यमानाः स्वाभाविकीमेवप्रघानस्य प्रदुत्तिमभ्युपगच्छेम,तथापि दोषो ऽनुषज्येतेवा कुतः? 
अर्थाआवात्‌यदि तावत्स्वाभाविकी प्रधानस्य प्रचृत्तिन किचिद्न्यदिष्दापेक्षत इत्युच्येत ततो 

यथैवसहकारि किचिन्नापेक्षत एवं प्रयोजनमपि किंचिन्नापेस्षिष्यते-इत्यतःप्रधानं पुरुषास्याथ 
साघयितुंप्रवतेत इतीयं प्रतिज्ञा हीयेत। स यदि ब्रूयात्‌-लह॒कायव केवल नापेक्षते न प्रयो- 
ज्ञनमपीति, तथापि प्रधानप्रवृत्तेः प्रयोजनं विवेक्तव्यं भोगो वा स्यादपवर्गो चोभयं वेति । 
सोगच्चेत्कीदशो 5नाधेयातिशयस्य पुरुषस्य भोगो भवेत्‌, अनिर्मोक्षप्रसकुत्ध। अपवर्गश्ने- 
त्यागपि प्रदत्तेरपवर्गस्य सिद्धत्वात्मवृत्तिरनर्थिका स्यात्‌,शब्दाय्जुपलब्धिप्रसकृश्च उभया- 
थंताभ्युपगमे5पि भोक्तव्यानां प्रधानमात्राणामानन्त्यादनिर्मोक्षप्रसङ्गणव। & न चौत्सक्य- 
निवृत्त्यर्था प्रवृत्तिगनहि प्रधानस्याचेतनस्यौत्सुक्यं संभवति नच पुरुषस्य निर्मलस्यनिष्कल- 
दुध प्राप्त करते हे । इसलिए तृण आदिके समान प्रधानका परिणाम स्त्रामाविक नहीं है ॥५॥ 

प्रधानकी प्रवृत्ति स्वामाविक नहीं होतो यह सिद्ध किया गया, परन्तु आपकी श्रद्धाके अनुसार 
हम प्रधानकी स्वामाविक प्रवृत्ति मान भी लें, तो भी दोष प्रसक्त ही है। क्यों ? क्योंकि प्रयोजनका 
अमाव है । यदि कहो कि प्रधानकी स्वामाविक प्रवृत्ति है उसमें किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं है, तो जिस . 
प्रकार प्रधानको किसी सहकारीकी अपेक्षा नहीं है उसी प्रकार किसी प्रयोजनकी भी अपेक्षा नहीं होगी, 

` इससे तो प्रधान पुरुषके मोग तथा मोक्ष रूप अथंके सिद्ध फरनेके लिए प्रवृत्त होता है, इस प्रतिज्ञाकी 
हानि होगी । यदि वह ऐसा कहे कि प्रधान केवळ सहकारोकी अपेक्षा नहों रखता, इपसे प्रयोजनकी मी 
अपेक्षा नहों रखता, ऐसा नहीं, प्रयोजनकी अपेक्षा तो रखता है। तो भी प्रधान प्रवृत्तिके प्रयोजनका 
विवेचन करना चाहिए कि मोग वा मोक्ष अथवा दोनों प्रवृत्तिके प्रयोजन हैं? यदि भोग है तो सुख 
आदि आधान अतिशयसे रहित पुरुषका भोग किस प्रकार होगा ? और मोक्षामाव प्रसंग भी होगा । 
यदि मोक्ष प्रयोजन है तो प्रवृत्तिके पूवे मी मोक्षके सिद्ध होनेसे प्रवत्ति निष्फल होगी और शब्द आदिकी 
अनुपळन्िका प्रसंग आ जायगा । दोनों प्रयोजन माननेपर भोगके योग्य £घान तन्मात्राओंके Bs 
मोक्षके अमावका प्रसङ्ग निवृत्तिके भी प्रवत्त नहीं है, 
ह प्रघानमें उत्सुकताका प है, रथी निष्कल ल; उत्सुकता उ सकती । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

® उपर्युक्त तीनों विकल्पोर्मे केवल मोक्षके लिए प्रवृत्त हुआ प्रधान भोगका संपादन नहीं कर 
सकेगा, इससे शब्द आर्दिकी उपलब्धिका अभाव होगा । यदि दोनों प्रयोजन मानें तो प्रधानकी केवळ 
अग्रवृत्तिस ही मोक्ष सिद्ध है, दोष भोगके लिए प्रवृत्त होगा, वह तो एक बार शब्दादिकी उपलब्धि 
होनेसे ही सिद्ध हो जाता है । प्रधान पुनः पुनः मोगके लिए प्रवृत्त होता है तब तो भोग्य शब्दादि 
छनन oe समाप्त ही नहों होंगे, इससे पुनः मोक्षका अभाव होगा । 

७जोत्सुक्यनिदृत्यथथ यथा क्रियासु प्रवतते लोक: । पुरुषस्य विसोक्षार्थ प्रवर्तते तद्वदव्यक्तम्‌ ॥ 
(सां०का ० १८) (जसे उत्सुकताकी निवृत्तिके लिए लोग क्रियाओमें प्रवत होते हैं, वसे ही पुरुषके मोक्ष 
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स्यौत्सुक्यम्‌ । दकशक्तिसर्गशक्तिवेयथ्येभयाच्येत्परवृत्तिस्तहि रक्दाक्त्यचुच्छेदवत्सग- 
दाक्‍त्यनच्छेदात्संसारानुच्छेदादनिर्मोक्षप्रसक्च एव । तस्मात्प्रधानस्य पुरुषार्था 
प्रवृत्तिरित्येतदयुक्तम्‌ ॥ ५ ॥ 
ै पुरुपाश्मवदिति चेत्तथापि ॥७॥ 
दृच्छेद-पुरुषादमवत्‌, इति, चेत्‌, तथापि । 
सूत्नार्थ--( पुरुषाश्मवत्‌ ) अन्ध और पङ्गु पुरुपके समान अथवा लोहचुम्बकके समान पुरुष 
प्रधानका प्रवतंक है, ( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो ( तथापि ) तो भी दोपकी निवृत्ति नहीं हो सकती। 
स्यादेतत्‌-यथा कश्चित्पुरुषो दक्शक्तिसंपन्नः प्रवृत्तिशक्तिविहीनः पङ्करपरं पुरुषं 


' प्रबृत्तिशक्तिसंपन्नं रकशक्तिविहीनमन्धमधिष्ठाय प्रवतंयति । यथा वा्यस्कान्तो$दमा 


स्वयमप्रवतंमानो ५प्ययः प्रवतयति । एवं पुरुषः प्रधानं प्रवतंयिष्यतीति इषटान्तप्रत्ययेन 
पुनः प्रत्यवस्थानम्‌ । अत्रोच्यते-तथापि नेव दोषाज्नि मोक्षो5स्ति। अभ्युपेतद्दानं तावद्दोष 
आपतति, प्रधानस्य स्वतन्त्रस्य प्रबृत्यभ्युपगमात्‌; पुरुषस्य च प्रवर्तकत्वानभ्युपगमात्‌। 
कथं चोदासीनः पुरुषः प्रधानं प्रवर्तयेत्‌? पंशुरपि ह्यन्धं वागादिमिः पुरुषं प्रवतेयति । 
नेवं पुरुषस्य कञ्चिदपि प्रवर्तनव्यापारोऽस्ति, निष्क्रियत्वाझिरणुणत्वाञ्च। नाप्ययस्कान्त- 
वत्सँनिधिमात्रेण प्रवर्तयेत्‌। संनिधिनित्यत्वेन प्रदुत्तिनित्यत्वप्रसङ्गात्‌। अयस्कान्तस्य 
त्वनित्यखंनिधेरस्ति स्वव्यापारः संनिधिः; परिमाजंनाद्यपेक्षा चास्यास्तीत्यनुपन्यासः | 


पुरुषाइमवदिति। ® तथा प्रघानस्याचैतन्यात्पुरुषस्य चोदासीन्यात्तुतीयस्य च तयोः 


पुरुषमें हकशक्ति और प्रधानमें सगंशक्तिकी व्यथंताके मयसे यदि प्रवृत्ति स्वीकार है, तो हक्शक्तिके 
अनुच्छेद (नित्य)के समान सगंशक्ति के अनुच्छेद होनेसे. संसारका अनुच्छेद होनेके कारण मोक्षामाव 
प्रसङ्ग होगा, इसलिए प्रधानकी प्रवृत्ति पुरुषके प्रयोजनके लिए है यह अयुक्त है ॥ ६॥ 

पूर्व पक्षो--ऐसा हो, परन्तु जैसे हकशक्ति सम्पन्न किन्तु प्रवृत्तिगमन शक्ति रहित कोई पज्ञः 
पुरुष प्रवृत्तिशक्ति सम्पन्न किन्तु हकशक्ति विहीन अन्य अन्पुरुषको कन्घेपर बैठकर प्रवृत्त करता दै 
अथवा जैसे अयस्कान्तमणि स्वयं प्रवृत होती हुई भी छोहको प्रवृत्त करती है। वसे पुरुष प्रधानको 
प्रवृत्त करेगा, इसप्रकार दृष्टान्तबलसे पुनः सांख्य खड़ा होता ( द्धा करता ) है । सिद्धान्ती इसपर 
कहते हैं-तो भी दोषसे मुक्ति नहीं है, क्योंकि स्वीकृत सिद्धान्तकी हानि दोष आ पड़ता है, कारण कि 


प्रधानकी स्वतन्त्रख्पसे प्रवृत्ति स्वीकारकी गई है और पुरुषको प्रवतंक स्वीकार नहों किया गया दै, तो 
ऐसी अवस्थामें उदासीन पुरुष प्रधानको कैसे प्रवृत्त करेगा ? पजुपुरुष मी अन्धपुरुषको वाणी आदिसे 
प्रवृत्त करता है । परन्तु इसप्रकार पुरुषमें कोई मी प्रवृत्तिजतक व्यापार नहीं है, क 
और निगुंण है । अयस्कान्तमणिके समान संनिधिमात्रसे मी प्रवृत्त नहीं कर सकता, 
नित्य होनेसे प्रवृ त्तिमें भी नित्यता प्रसक्त होगी, और अयस्कान्तमणिकी अनित्य संनिधि होनेसे उसका 
अपना व्यापार संनिधि [ मी अनित्य ] है । उसको परिमाजंन ( सन्मुख सोधा रखना ) 0002 
` अपेक्षा है, इससे “पुरुषाइसवत्‌' ( पुरुष और अश्मके समान ) यह सम हृष्टान्तका उपन्यास 
उसीप्रकार प्र धानको अचेतन कर हर उदासीन होनेके कारण दोनोंका सस्बन्ध करानेवाले 
सत्यानन्दी-दीपिका मल | 
के लिए प्रधान प्रवृत्त होता है) इस प्रकारकी उत्सुकता अचेतन प्रधान और निमछ चवर इसे संभव. 
नहीं है । इसलिए प्रधानकी प्रवृत्ति पुरुषके प्रयोजनके लिए है, यह सवथा अयुक्त है॥ ६ न 
& प्रधान अचेतन है, अतः उसमें हृश्यरूप योग्यता है और re होने 
द्रष्ट्रूप योग्यता है । इसप्रकार दोनोंकी योग्यता निमित्तक सम्बन्ध मान य हन 
मोक्षामाव प्रसंग है । जैसे प्रधानके स्वतन्त्र प्रवृत्ति पक्षमें भोग, अपवर्ग अथवा दोनों प्रवृतिके 


५२ 


२ 
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संबन्धयिनुरभावात्संबन्धानुपपत्तिः। योग्यतानिमित्ते च संवन्धे योग्यास्वानुच्छेदादननि- 
मक्षप्रसङ्गः । पूर्वञ्च हाप्यर्थाभावो विकल्पयितन्यः । परमात्मनस्तु स्वरूपव्यपाञ्चयः 
मौदासीन्यम्‌, मायाव्यपाश्रयं च प्रवर्तकत्वमित्यस्त्यतिशयः ॥ ७॥ 
अङ्कित्वानुपपत्तेश्च ॥ ८॥ 

पदच्छेद--अङ्गित्वानुपपत्तेः, च । 

सूत्रार्थ गुणोंके अङ्गाङ्गिमावकी अनुपपत्ति होनेसे भी प्रधानकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती है। 

+ इतश्च न प्रधानस्य प्रवृत्तिरवकल्पते । यद्धि सत््वरजस्तमखामन्योन्यशुणप्रघान- 
भावमुस्ख ज्य साम्येन स्वरूपमात्रेणावस्थानं सा प्रधानावस्था! तस्यामवस्थायामनपेक्ष- 
स्वरूपाणां स्वरू पप्रणाशाभयात्परस्पर प्रत्यज्ञाङ्गिभावानुपपत्तेः। वाह्यस्य च कस्यचित्क्षो- 
भयितुरभावाद्गुणवैषम्यनिमित्तो महदाद्यत्पादो न स्यात्‌ ॥ ८ ॥ | 

अन्यथानुमितो च ज्ञशक्तिबियोगात्‌ ॥९॥ 

पद्च्छेद्‌--अन्यथा, अनुमितो, च, ज्ञशक्तिवियोगात्‌ । 

स्ट्ञाशं--हम अनपेक्ष गुणोंका अनुमान नहीं करते, किन्तु ( अन्यथानुमितौ ) प्रकारान्तरसे 
परस्पर सापेक्ष गृणोंका अनुमान करते हें । जिससे पूर्वोक्त दोष प्रसक्त न हो। यह ठीक नहीं है, 
( ज्ञशक्तिवियोगात्‌ ) क्योंकि ऐसा माननेपर भी गुणोंमें ज्ञानशक्तिके न होनेसे स्वयं साम्यावस्थासे 
च्युति न होनेके कारण परस्पर अङ्गाङ्गिमाव नहीं हो सकता, इससे महद्‌ आदिका अनुत्पत्तिदोष 
तदवस्थ ही है । 

अथापि स्याद्न्यथा वयमनुमिमीमहे-यथा नायमनन्तरो दोषः प्रसज्येत। न हानपेक्ष- 

स्वभावाः कूटस्थाश्चास्माभिशुंणा अभ्युपगम्यन्ते, प्रसाणाभावात्‌। कार्यवशेन तु गुणानां 
स्वभावोऽभ्युपगस्यते। यथा यथा कार्योत्पाद उपपद्यते तथा तथैषां स्वभावोऽभ्युपगम्यते। 


तीसरेके अभाव होनेसे सम्बन्धकी अनुपपत्ति होगी, उनकी योग्यता निमित्तक सम्बन्ध स्वीकार करें 
तो योग्यताके अनुच्छद-नित्य होनेसे मोक्षामाव प्रसङ्ग है । पूवंके समान यहाँ मी प्रयोजन ( भोग 
ओर मोक्ष ) के अमावका विकल्प करना चाहिए। परमात्मा तो स्वरूप व्यपाश्रयसे उदासीन और 
मायाके आश्रयसे प्रवतंक है । इसप्रकार अतिशय ( विद्येष ) है ॥ ७॥ 

और इस हेतुसे मी प्रघानकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि सत्त्व रज और तमकी परस्पर 
गुण प्रधानमावको छोड़कर सममावसे केवल स्वरूपमात्रसे अवस्थिति घह प्रधानावस्था है। उस 
साम्यावस्थामें एक दूसरेके स्वरूपकी अपेक्षासे रहित सत्त्व आदि गुणोंके अपने-अपने स्वरूप नाश 
होनेके भयसे परस्परके प्रति अङ्गाङ्गिमाव नहीं हो सकता और उनमें क्षोम उत्पन्न करनेवाले किसी 
बाह्य पदार्थके न होनेसे गुणोंकी विषमता निमित्तक महद्‌ आदिकी उत्पत्ति नहीं होगी ॥ ८ ॥ 

पूर्व पक्षी--ऐसा हो, परन्तु हम अन्य प्रकारसे अनुमान करते हैं, जिससे यह पूर्वोक्त दोष 
प्रसक्त न हो । हम गुणोंको निरपेक्ष स्वमाव तथा कूटस्थ स्वीकार नहीं करते, क्योकि ऐसा मानगेमे 
कोई प्रमाण नहीं है । कायंके अनुसार गुणोंका स्वभाव स्वीकार किया जाता है। जैसे जैसे कार्यी 

सद्यानन्दी दीपिका 

प्रयोजन हैं, ऐसा विकल्पकर दुषित किया गया है, वैसे पुरुषके अधीन प्रधानकी प्रवृत्ति पक्षमें मी 
इसप्रकार प्रयोजन विषयक विकल्पकर दुषित करना चाहिए । सांख्य मतमें उदासीनत्व और प्रवर्तकत्व 
दोनों सत्य हैं, अतः एकपुरुषमें दोनोंका होना विरूद्ध है। परन्तु वेदान्त सिद्धान्तमें तो परमात्मामि 
उदासोनत्त्व पारमाथिक है ओर प्रवतकत्व मायासे कल्पित है ॥ ७॥ 
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चल गुणवूत्तमिति चास्त्यभ्युपगमः। तस्मात्साम्यावस्थायामपि वेपम्योपगमयोग्या एवं _ 
गुणा अवतिष्ठन्त इति। एवमपि प्रधानस्य श्ञशक्तिवियोगाद्र चनानुपपत्त्यादयः पूर्वाक्ता 
दोषास्तदवस्था एव। ज्ञशक्तिमपि त्वनुमिमानः प्रतिवादित्वाक्षिवतत । चेतनमेकमनेक- 
प्रपञ्चस्य जगत उपादानमिति ब्रह्मचादप्रसङ्गात्‌ । वैपम्योपगमयोग्या अपि गुणाः साम्या- 
चस्थायां निमित्ताभावाजैव वैषस्यं भजेरन्‌। मजमाना वा निमित्ताभावाबिरोपास्सर्वदैव 
वेषग्यं भजेरन्निति प्रसज्यत ' एवायमनन्तरोऽपि दोपः ॥९॥ 


विप्रतिषेधाच्चासमञ्जसम्‌ ॥१०॥ 

पदच्छेद- विप्रतिषेवात्‌, च, असमञ्जसम्‌ । 

सूचाथ--( च ) और ( विप्रतिषेबात्‌ ) सांख्य लोग कहीं महसे तम्मात्राओंकी उत्पत्ति 
मानते हैं तो कहीं अहङ्कारसे, इसप्रकार परस्पर विरुद्ध होनेचे (असमञ्जसप्‌) सांख्य मत असंगत है । 

६ परस्परविरुद्धश्वायं सांख्यानामभ्युपगमः-कचिस्सप्तेन्द्रिया ०्पलु कामन्ति, कचि- 
देकादश, तथा कचिन्महतस्तन्मात्रसगेसुपदिशन्ति, कचिदहङ्कारात्‌, तथा कचित्ती- 
ण्यन्तःकरणानि वर्णयन्ति, करचिदेकमिति । प्रसिद्ध एवं तु श्रुत्येश्वरकारणवादिन्या 
विरोधस्तदनुवर्तिन्य च स्मृत्या । तस्मादप्यसमज्ञसं सांख्यानां दानमिति अत्राइ- 
नन्वौपनिषदानामप्यसमञ्जचसमेव दशनम्‌, तप्यतापकयोर्जात्यन्तरभावानभ्युपगमात्‌ । 
एक हि ब्रह्म सर्वात्मकं सस्य प्रपञ्चस्य कारणमभ्युपग व्छतामेकस्येवात्मनो विशेषो 


तप्यतापको न जात्यम्तरभूतावित्यम्युपगन्तव्यं स्यात्‌। यदि चेतो तप्यतापकावेकस्या- 


उत्पत्ति उपपन्न होती है वसे वसे इनका स्वभाव माना जाता है। गुरणोका स्वमाव त्रळल्प है, ऐसा 
हमारा स्वीकार-सिद्धान्त है, इसलिए साम्यावस्थामें भी गुग वेषम्य प्रापिके योग्य हो रहते हैं । 
सिद्धान्ती--एऐसा अनुमान करनेपर मी प्रघानमें ज्ञानशक्तिका अमाव होनेसे रचना अनुपपत्ति आदि 
पूर्वोक्त दोष ज्योंके त्यो हैं। उन दोषोंके परिहारके लिए यदि सांख्य प्रधानम ज्ञानशक्तिका भी 
अनुमान करे, तो वह प्रतिपक्षितसे ही निवृत्त हो जायगा, क्योंकि एक चेतन अनेक प्रपच्चब्प जगतका 
उपादानकारण है, इस ब्रह्मवादका प्रसङ्ग होगा । वैषम्य प्रासिके योग्य मी गुण सम्यःवस्थामें 
निमित्तके न होनेसे वेषम्यको नहीं hs होंगे । यदि वे निमित्तके विना भी विपमताको प्राप्त करने 
बाले होंगे तो निमित्तका अमाच होनेसे संदा ही विषमताको प्राप्त होते रहेंगे, इसप्रकार 


` पूर्वोक्त दोष ( कार्यकी अनुत्पत्ति) प्रसक्त ही है ॥ ९ ॥ 


सांख्योंका यह स्वीकार परस्परा विरुद्ध है, क्योंकि वे कहीं सात इन्द्रियां ( मन, त्वक्‌ ओर 

पाँच कर्मेन्द्रियाँ ) कहते हैं, कहीं ग्यारह ( पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय और मन), एवं कहीं 
महत्से तन्मात्राओं ( ब्द, स्पशं, रूप, रस और गन्ध ) की उत्पत्तिका उपदेश करते है, तो कहीं 
महङ्कारसे । और कहीं अन्तःकरण तीन ( मन, बुद्धि और अहङ्कार ) वर्णन करते हैं और कहीं एक 
( बुद्धि ) । ईश्वरको जगत्‌का कारण कहनेवाली भुठि और उसको अनुर्वातनी स्मृतिसे विरोध तो 
प्रसिद्ध ही है, इससे मी सांख्योंका दर्शन असंगत है। पूवपक्की--इस पर कहते हैं--वेदान्तियोंका 
दर्शन भी असंगत ही है, क्योंकि उसमें तप्य ( दुःख भोक्ता जीव ) और तापक ( दुःखप्रद संसार ) का 
जाति-भेद स्वीकार नहीं किया गया दै । वेदान्तमें एक ही ब्रह्म सर्वात्मक है और सम्पूर्ण प्रपञ्चका कारण है, 
ऐसा स्वीकार करनेवाळोंको तप्य और तापक एक ही आत्माके विशेष हैं इससे ये भिन्न नहीं हैं ऐसा 


विशेष होनेसे तप्य-तापकका भेद न माननेपर लोक 


भ ०-_चेदान्तमें एक आत्माफे ही ( थ्‌ 
i व्तपिः घातु सकमंफ है, एसलिए तप्य (कसं) से तापक 


प्रसिद्ध तप्य तापकमाव ही लुप्त हो जायगा । 


पखर 
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त्मनो विशेषों स्यातां ख ताभ्यां तप्यतापकाभ्यां न निमुंच्येत इति तापोपशान्तथे सस्य- 
ग्द्शाँनसुपदिशच्छाज्मन्थकं स्यात्‌। न ह्ौँष्ण्यप्रकाशघमंकस्य प्रदीपस्य तदवस्थस्यैच 
ताभ्यां निर्मोक्ष उपपद्यते । $ योऽपि जलतरङ्गवीचीफेनाद्यपन्यासः, तत्रापि जलात्मन 
एकस्य वीच्याद्यो विशेषा आविर्भावतिरोभावरूपेण नित्या एवेति समानो जजात्मनो 
चीच्यादिभिरनि्माक्षः। प्रसिद्धश्वायं तप्यतापकयोर्जात्यन्तरभावो लोके । तथा हि--अथी 
चार्थश्रान्योन्यभिन्नी लक्ष्येते । यद्यर्थिनः स्वतोऽन्योऽथो न स्यात्‌, यस्यार्थिनो यद्धिषय- 
मित्वं स तस्यार्थो नित्यसिद्ध वेति न तस्य तद्विषयमर्थित्वं स्यात्‌, यथा प्रकाशात्मनः 
प्रदीपस्य प्रकाशाख्योऽथो नित्यसिद्ध एवेति न तस्य तद्विषयमर्थित्वं अचति । अप्राते ह्यथे- 
ऽथिनोऽथित्वं स्यादिति । तथार्थस्याप्यथत्वं न स्यात्‌ यदि स्यात्स्वार्थत्वसेच स्यात्‌ न 
चेतदस्ति, संबन्धिशब्दो ह्योतावर्थी चा्थइचेति। द्वयोश्च संवन्धिनोः संबन्ध; स्यान्नेकस्वैव 
तस्माङ्िच्ावेतावर्थार्थिनौ । तथानर्थानर्थिनावपि। अथिल्लो 5जुकूलो ऽथः प्रतिकूलो5नर्थ- 
स्ताभ्यामेकः पर्यायेणोभाभ्यां संवध्यते । _स्ताभ्यामेकः परयायेणोमाभ्यां संबध्यते। तत्रा्थस्यास्पीयस्त्वाद्भूयस्त्वाच्चानर्थस्योभाव- 
मानना पड़ेगा । यदि ये तप्य ओर तापक एक ही आत्माके विशेष हैं तो वह इन तप्य, तापकसे मुक्त 
नहीं हो सकता, तब तो तापकी निवृत्तिके लिए तत्त्वज्ञानका उपदेश करनेवाला उपनिषद्‌ शास्त्र व्यथं 
हो जायगा । उष्णता और प्रकाश घमंसे युक्त प्रदीप है, उनसे युक्त दीपक उनसे मुक्त नहो हो सकता । 
मौर जो जलके तरङ्ग, लहर, फेन आदिका उपन्यास है, उसमें भी एक ही जल स्वख्पके तरङ्ग आदि 
विशेष कमी प्रकट ओर कमी विलीनरूपसे नित्य हैं, इसलिए जल स्वरूपको तरङ्ग आदिसे मुक्त - 
न होना समान ही है । परन्तु तप्य तापकका यह पथक्त्व लोकमें प्रसिद्ध है। वैसे ही अथं और अर्थी 
परस्पर भिन्न लक्षित होते हैं। यदि अर्थीसे स्वतः अन्य अथं न हो तो जिस अर्थका जिस विषयमे 
अधित्व है, उसके लिए वह अथं नित्मसिद्ध ही है, इससे उसका तद्विषयक अथित्व नहीं होगा । जैसे 
अ्रकाशरूप दीपकका प्रकाश नामक अथं नित्य सिद्ध ही है, इसलिए उसका तद्विषयक अधित्व नहीं 
होता, क्योंकि अप्राप्त अथमें ही अथिका अथित्व होता है । इसी प्रकार अर्थका भी अर्थत्व न होगा 
यदि हो तो स्वके लिए ही होगा, परन्तु ऐसा नहीं होता, क्योंकि ये अर्थी ओर अर्थ सम्वन्धिशब्द हैं, 
दो संबन्धियोंका सम्बन्ध होता है एकका नहीं, इसलिए ये दोनों अथं और गर्थी भिन्न हैं। वैसे अनथ 
और अनर्थी मी भिन्न हैं । अर्थीके अनुकूल अथं और प्रतिकूल अनथं होता है । एकका उन दोनोके 
साथ क्रमसे सम्बन्ध होता है। उनमें अथके अल्प और अनर्थके अधिक होनेसे अथं और अनथं दोनों 
सत्यानन्दी-दीपिका 
(कर्ता) भिन्न होना चाहिए । 'तप्यः तापकाद्न्यः कमंत्वात्‌ नगरवत्‌ ' (तप्य तापकसे भिन्न है, क्योंकि 
वह कमं है जैसे नगर) तो क्या वे तप्य तापक दोनों आत्माके स्वरूप हैं अथवा घम ? यदि स्वरुप हैं तो 
उनसे झात्मा कमी मुक्त नहीं होगा, इससे उनकी निवृत्तिके लिए तत्त्वज्ञानका प्रतिपादक उपनिषद्‌ शास्त्र 
व्यर्थ सिद्ध होगा। यदि घमं हँ तो वे स्वख्पके अन्तभूत हैं वा बहिभूंत ? प्रथम पक्षमें मी दीपक अपने 
स्वर्पगतघमं उष्णता और प्रकाशसे मुक्त नहीं होता, इस प्रकार आत्मा भी तप्य-तापकसे मुक्त नहीं होगा । 


® दसरा विकल्प-इसमें जो जल और तरङ्ग आदिका उपन्यास है उसमें भी यह देखा जाता है 

कि जल धपने घमं तरङ्ग आदिके आविर्माव और तिरोमावसे कमी मुक्त नहीं होता, उसी प्रकार आत्मा 
भी अपने बाह्य घमं तप्य और तापकके आविर्माव और तिरोमावसे कमी मुक्त नहीं होगा । तप्य तापकका 

` लात्मासे भेद अथवा अभेद माननेपर भी दोष है। भेद माननेसे अभेद सिद्धान्तकी हानि और अभेद 
माननेसे लोक प्रसिद्धिसे विरोध है, क्योंकि लोकमें तप्य तापक, अर्यी और अर्थका भेद व्यवहार होता है! 
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प्यर्थानर्थावनथ एचेति तापकः स उच्यते। तप्यस्तु पुरुपो य एकः पर्यायेणोभाभ्या संबध्यत 
इति तयोस्तप्यतापकयोरेकात्मतायां मोक्षानुपपत्तिः ४ जात्यन्तरभावे तु तत्संयोगहेतुपरि- 
हारात्स्यादपि कदाचिन्मोक्षोपपत्तिरिति। अत्रोच्यते-न, एकत्वादेच तप्यतापकभावानुप- 
पत्तेः। भवेदेष दोषो यद्येकात्मतायां तप्यत्तापकाचन्योन्यम्य विषयविषयिभाचं प्रतिपद्यया 
ताम्‌।न त्वेतदस्ति, एकत्वादेच । न हयग्निरेकः सन्स्वमात्मानं दहति प्रकादायतिं चा सत्यप्यौ- 
प्ण्यप्रकाशादिधमेभेद परिणामित्वे च । कि कूटस्थ अह्मण्यकस्मिस्तप्यतापकभावः संभ- 
चेत्‌ ? छ पुनरयं तप्यतापकभाचः स्यादिति ? & उच्यते-कि न पञ्यसि कर्मभूतो जोचद्दे- 
हस्तप्यस्तापकः सवितेति ? नजु तसिर्नाम दुःखम्‌, सा चेतयितुर्नाचेतनस्य देहस्य । यदि 
हि देहस्यैब त्तः स्यात्सा देहनादो स्वयमेव नद्यतीति तन्नाशाय साधन नैषितब्य स्याः 
दिति। उच्यते-देहाभावेऽपि केवलस्य चेतनस्य ततिर्न दृष्टा! न च त्वयापि तसिर्नाम 
विक्रिया चेतयितुः केबळस्येष्यते । नापि देहचेतनयोः संहतत्वम्‌, अशुद्धादिदोपम्रसङ्गात्‌ । 
नच तप्तेरेच तप्तिमभ्युपगचछसि । कथं तवापि तप्यतापकभावः ? सच्चं तप्यं तापकं रज 
अनथं ही हैं, इससे वह तापक कहा जाता है। जो एक क्रमसे दोनोंके साथ सम्बद्ध होता है वह पुरुष 
तप्य है । उन तप्य ओर तापकके एकरूप होनेपर मोक्षकी उपपत्ति नहीं होगी । यदि उनमें भेद हो तो 
उसके संयोगके हेतुका परिहार होनेसे कदाचित्‌ मोक्ष भी हो सकता है। सिद्धान्ठी--इसपर कहते हैं 


कि ऐसा नहीं, क्योंकि परमाथंमें एकत्व होनेसे तप्य तापकमाव ही नहीं हो सकता । यह दोष होता 
यदि एकरूपमें तप्य और तापक परस्पर विषयविषयिमावको प्राप्त होते, परन्तु यहाँ एकत्व होनेसे ऐसा 


नहीं है । एक अग्नि यद्यपि उष्णता, प्रकाश आदि भिन्न घमोसे युक्त और परिणामथील है, तो मी 
वह अपनेको जालाती या प्रकाशित नहीं करती, तो फिर एक कूटस्य ब्रह्मामें तप्यतापकमाव कंसे संमव 
होगा ? पुनः यह तप्यतापकमाव कहाँ होगा ? कहते हुँ-त्रया नहीं देखता कि कर्मरूप जीवित देह 
तप्य है और सूयं तापक । परन्तु तसि नाम दुःखका है वह चेतनको होता है अचेतन देहको नहीं, यदि 
दे ख होता तो वह देहके नाश होनेपर स्वयं ही नष्ट हो जाता है, उसके नाश करनेके 

स ce नहीं करनी चाहिए । कहते ह केवल प भी दुःख नहीं श 
गया दै । यह तुमको मी इष्ट नहीं है कि ति क्रिया केवळ चेतनको है । अशुद्धि भादि दोषोके प्रसङ्ग 


होनेसे देह ओर चेतनका संघात भी तुमको इष्ट नहीं है, और तापको ताप होना मी तुम स्वीकार नहीं 
करते, तो तुम्हारे मतमें तप्यतापकमाव किस प्रकार सिद्ध होगा ? यदि कहो कि सत्त्वगुण तप्य है 


& इस प्रकार अद्वेतमतमें मि चला सांख्य अब अपने मतमें “जात्यन्तरसावे 
तु? इत्यादिसे मुक्तिकी उपपत्ति दिखळाते हैं--हक्शक्ति पुरुषका जो वृद्धिके साथ स्वस्वामिमाव सम्बन्ध 
है वह तापका कारण है, उसका कारण अविवेक है, उसकी निवृत्ति विवेकर्याति ( जड़ ओर चेतनके 
भेदज्ञान ) से होती है, उसको निवृत्तिसे सम्बन्ध निवृत्त और सम्बन्ध निवृत्तिसे तापकी निवृत्ति हो 
जाती है, इस प्रकार पुरुषकी मुक्ति हो जाती है। इस विषयमें पः्चशिखाचायंने कहा मी हे-'तत्संयो- 
गहेतुविवजेनात्स्याद्यमात्यन्तिको दुःखप्रतिकारः' ( बुद्धि और पुरुषके स्वस्वामिमाव सम्बन्वके हेतु 
अविवेकके निवृत्त होनेसे यह आत्यन्तिक दुःखका प्रतिकार ( निवृत्ति ) हेता है ) वस्तुतः असङ्ग 
पुरुषमें बन्ध और मोक्ष नहीं हैं ये तो चित्मतिबिम्बित बुद्धिके धमं हैं, केवल पुरुषमें उपचारसे कहे जाते 
हैं, जेसे राजामें जय-पराजयका गोण व्यवहार होता है। “सैव च बध्यते सुच्यते च' ( वह बुद्धि ही 
बद्ध और मुक्त होती है ) इस प्रकार हमारे मतमें मोक्ष सिद्ध हो सकता है । र 

& यहाँ सांख्यसे पू ताप केवल चेतनको है अथवा देहके साथ तादात्म्यापन्न 
चेतनको वा कतल ती ताप है ? 3 सबको “उच्यते' आदिसे कहते हैं । 


शी 
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इति चेत्‌-न, ताभ्यां चेतनस्य संहतत्वाज्ञपपत्तेः। सत्वाबुरो घित्वाञ्चेतनो पि तप्यत 
इचेति चेत्‌-परमार्थतस्त्िं नेव तप्यत इत्यापतति, इचशब्द्प्रयोगात्‌। न चेत्तप्यते न 
शब्दो दोषाय । नहि डुण्डुभः सपे इचेत्येतावता सविषो अवति । सर्पो वा डुण्डुभ इवेत्ये- 
ताचता निर्विषो भवति । अतश्चाचिद्याङतोऽयं तप्यतापकभाचो न पारमार्थिक इत्यभ्युपग- 
न्तव्यमिति । नेवं सति ममापि किचिद्दुष्यति । अथ पारमार्थिकमेव चेतनस्य तप्यस्व 
भ्युपगच्छसि, तवेव सुतरामनिर्मोक्षः प्रसञ्येत, नित्यत्वाभ्युपगमाच्च तापकस्य ।६ तप्य- 
तापकशक्त्योनित्यत्वेषषि सनिमित्तसंयोगापेक्षस्वात्तपेः संयोगनिमित्ताद्ाननिवृत्तावा- 
त्यन्तिक: संयोगोपरमः, ततश्चात्यन्तिको मोक्ष उपपन्न इति चेत्‌-न, अद््शनस्य तमसो 
नित्यत्वास्युपगमात्‌। शुणानां चोद्ध वाभि भवयोरनियतत्वादनियतः संयोगनिमित्तोपरम 
इति वियोगस्याप्यनियतत्वार्सांख्यस्येवानिमोक्रोऽपरिहायः स्यात्‌। औपनिषदस्थ 
त्वात्मेकत्वाभ्युपगमादेकस्य च विषयविषयिभावाचुपपत्तेविकारभेद्स्य च याचारस्भण- 
मात्रत्वश्चवणाद्निर्मोक्षशङ्का स्वप्नेऽपि नोपजायते । व्यवहारे तु यत्र यथा दष्टस्तप्यताप- 
कमावस्तत्र तथेव ख इति न चोदयितव्यः परिहतेव्यो चा भवति ॥ १० ॥ 
(२ महद्दीर्घाधिकरणास्‌ रू० ११ ) 
प्रधानकारणवादो निराङतः। परमाणुकारणवाद इदानीं निराकर्तव्यः । तत्रादौ 
रजोगुण तापक है, तो यह युक्त नही है, क्योंकि उनके साथ चेतनाका संहतत्म नहीं हो सकता । यदि 
कहो कि सत्त्व ( बुद्धि ) के अनुसारो होनेसे चेतन मी तपता-सा दुःख मोगता-सा है, तो परमार्थसे वह 
दुःखी नहीं होता, क्योंकि इव' शब्दके प्रयोग होनेसे ऐका ही प्राप्त होता है । यदि परमार्थसै चेतन तप्त 
नहीं होता तो “इव' शब्द दोषके लिए नहीं होता । ड्ुण्डुम साँप-सा होता है ऐसा कहनेमात्रसे डुण्डुम 
विषयुक्त नहीं हो जाता, एवं सपं डुण्डुम-सा होता है इतने कयन मात्रसे सपं विषरहित नहीं हो 
जाता । इसलिए यह तप्यतापकमाव अविद्याकृत है, पारमाथिक नहीं है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए । 
ऐसा माननेपर हमारे पक्षमे भी कोई दोष नहीं है। यदि चेतनको पारमाथिक ही तुम तप्य मानें तो 
तुम्हारे मतमें ही सुतरां मोक्षाभाव प्रसक्त होगा, क्योंकि तुम्हारे सिद्धान्तमे तापक ( रजोगुण ) नित्य 
स्वीकार किया गया हे । यदि कहो कि तप्य और तापककी शक्तियोके नित्य होनेपर भो ताप निमित्त 
सहित संयोगकी अपेक्षा रखता है, इससे संयोगके निमित्त अज्ञानको निवृत्ति हो जानेत्ते संपोग आत्यन्तिक 
उपरत हो जाता है, उससे आत्यन्तिक मोक्ष उपपन्न होता है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि अज्ञानरूप 
तमोगुण नित्य स्वीकार किया गया है । गुणोंका उद्धव और अमिमव ( लय ) अनियत होनेसे संयोगके 
निमित्तका उपरम भी अनियत है, इस प्रकार उनका वियोग भी अनियत होनेसे सांख्योंके मतमें ही 
मोक्षामाव अपरिहायं है । वेदान्तमें तो आत्मेकत्व स्वीकार होनेसे एकमें विषयविषयिभाव नहीं हो 
सकता, विकारभेद तो वाचारम्मण मात्र है। ऐसी श्रुति होनेसे मोक्षामावकी शङ्का तो स्वप्नमें भी 
उत्पन्न नहीं होती । परन्तु व्यवहारमें तो जहाँ जैसा तप्यतापकमाव देखा गया है वह वहाँ वैसा ही है। 
इसलिए इसके विषयमें शङ्का करना अथवा परिहार करना योग्य नहीं है ॥ १० ॥ 
प्रधान कारणवादका निराकरण किया गया । अब परमाणु कारणवादका निराकरण करना 
चाहिए । इस विषयमें पहले परमाणु कारणवादीने ब्रह्मवादोपर जो दोष लगाया है उसका प्रति 
| सत्यानन्दी-दीपिका | 
| कॅ चल गुणवृत्तसू' ( गुणोंका स्वमाव चल है) इसलिए संयोगकै समान वियोग अनियत है, 
अतः सांख्यमतमें ही मोक्षामाव प्रसङ्ग होगा । हमारे मतमें तो कल्पित द्वेतको लेकर लोक प्रसिद्ध 
तप्यतापकमाव स्वीकार करते हैं । अतः वेदान्तसमन्वय विरुद्ध नहीं है ॥ १० ॥ 
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तावद्यो5णुवादिना त्रह्मवादिनि दोष उत्प्रेक्ष्यते स प्रतिसमाधीयते । तत्रायं बैशेषिकाणाम- 
गमः-कारणद्रव्यसमचायिनो गुणा: कायंद्रव्ये समानजातीयं गुणान्तरमारभन्ते,शुक्छे- 
भ्यस्तन्हुभ्यः शुक्लस्य पटस्य प्रसचदशनात्द्विपर्य॑याद शांनाच्च। तस्माच्चेतनस्य ब्रह्मणो 
जञगत्कारणत्वेऽभ्यु पगम्यमाने कार्य पि जगति चेतन्यं समवेयात्‌ , तद्दर्शनात्तु न चेतनं 
व्रहाजगत्कारणे भबितुमईतीति । इममभ्युपगमं तदीययैव प्रक्रियया व्यभिचारयति-- 
 महद्दीधंवद्वा हुस्वपरिसण्डलाभ्याम्‌ ॥११॥ 
पदच्छेद--महद्दीघंवत्‌, वा, हस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌ । 

संत्नार्थ--( हस्वपरिमण्डलाम्याम्‌ ) हस्व थणुक और परमाणुसे (महद्दोघंवद्ा) महत्‌ और 
दीघं उत्पन्न होते हैं, वेसे चेतन ब्रह्मसे अचेतन जगत्‌ उत्पन्न होता है । 

६७ पपा तेपां प्रक्रिया--परमाणवः किल कञ्चित्कालमनारब्धकार्या यथायोगं रूपा- 
दिमन्तः पारिमाण्डल्यपरिमाणाञ्च तिष्ठन्ति। ते च पञ्चादद्वटादिपुरःसरः संयोगसचि- 
वाश्च सन्तो द्वयणुकादिक्रमेण छृत्स्नं कायंजातमारभन्ते । कारणगुणाश्व कायं गुणान्तरम्‌। 
यदा दो परमाणू दृचणुकमारमभेते तदा परमाणुगता रूपादिगुणविशेषाः शुक्लाद्यो 
ढयणुके शुक्लादीनपरानारभन्ते। परमाणुशुणविशेषस्तु पारिमाण्डल्यं न दःथणुके 
पारिभाण्डल्यमपरमारभते, डयणुकस्य परिमाणान्तरयोगाभ्पुपगमात्‌। अणुत्वहस्वत्वे 
समाधान किया जाता है । उसमें वेशेषिकोंका यह सिद्धान्त है कि कारण द्रव्यमें समवाय सम्बन्धसे 
विद्यमान गुण कायं द्रव्यमें समान जातीय अभ्य गुणको आरम्म करते हैं, जसे शुक्लतन्तुओसे शुक्ल 
पटका प्रसव देखनेमें आता है, उसके विपर्यय देखनेमें नहीँ आता, इसलिए चेतन ब्रह्मको जगतका 
कारण स्वीकार करनेपर कायं जगत्में मी चेतनता सम्बन्धित होनी चाहिए । परन्तु उसके दशन न 
होनेसे चेतन ब्रह्म जगतृका कारण नहों हो सकता । उनके इस सिद्धान्तको उन्होंकी प्रक्रियासे 
उप्रमिचरित करते हैं--- 

उनकी यह प्रक्रिया है--यथायोग रूपादि युक्त पारिमाण्डल्य परिमाण ( अणुगत परिमाण ) 
विशिष्ट परमाणु कुछ काल पर्यन्त कायंका आरम्म किए विना रहते हैं, पश्चात्‌ वे अदृष्ट आदि कारण 
पूवंक संयोग सहकारी युक्त होते हुए इृथणुक आदि क्रमसे सम्पूणं कायं समूहका आरम्म करते हूँ । 
और कारणके गुण कार्यमें [ समानआतीय ] अत्य गुणोंका आरम्म करते हैं। जब दो परमाणु 
दृथणुकका आरम्भ करते हैं तब परमाणुगत शुक्ल आदि रूप विशेष गुण द्रधणुकमें अन्य शुक्ल आदिका 
आरम्म करते हैं। परन्तु परमाणुगत गुण विशेष पारिमाण्डल्य दृचणुकमें अन्य पारिमाण्डल्यका 
आरम्म नहीं करता, क्योंकि थणुकमें अन्य परिमाणका सम्बन्ध माना गया है । द्थणुकवर्ती परि- 
माणको अणुत्व और ह्वस्वत्व वर्णन करते हैं। परन्तु जब भी दो ढृघणुक चतुरगुकका मारऱ्म करते 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% चेतन ब्रह्मसे जगतुकी उत्पत्तिका प्रतिपादक वेदान्तसमन्वय इस अधिकरणका विषय है । 
यद्यपि “न विलक्षणत्वात्‌? ( ब्र० सू० २२४ ) इस सूत्रमें चेतनसे अचेतनकी सृष्टि कही गई है, तो 
भी वेशेषिक न्यायका व्यभिचार उसकी प्रक्रियासे सिद्ध करना इस सूत्रका प्रयोजन है। यह उनको 
प्रक्रिया है--प्रल्यमें परमाणु निइचल और असंयुक्त रहते हँ । सृष्टिकालमें जीवोंके कर्माको लेकर 
जव ईश्वरको सृष्टि करनेकी इच्छा होती है तब परमाणुओंमें परस्पर संयुक्त होनेकी क्रिया उत्पन्न 
होती है । उससे दो परमाणुओंका संयोग होता है, जिससे इथणुक उत्पन्न होता है, तीन दृधणुकके 
संयोगसे त्र्ययुक, चार ढृघणुकके संयोगसे चतुरणुक उत्पन्न होता है। और कारणके गुण कार्यमें 


...... 
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हि दृथणुकवर्तिनी परिमाणे चर्णयन्ति। यदापि छेड्यणुके चतुरणुकमारभेते, तदापि 
समानं इयणुकसमवायिनां शुक्ळादीनामारस्भकत्वम्‌। अणुत्वहस्वत्वे तु इथणुक- 
समचायिनी अपि नेवारभेते, चतुरणुकस्य महत्त्वदी घत्वपरिमाणयोगाभ्युपगमात्‌ | 
यदापि वहवः परमाणवो वहूनि वा हचणुकानि दथणुकसहितो चा परमाणुः कायं. 
मारभते; तदापि समानैषा योजना । तदेवं यथा परमाणोः परिमण्डलात्सतोऽणु हस 
च द्वथणुक जायते, महद्दीधे च ज्यणुकादि, न परिमण्डलम्‌ , यथा चा द्व्यणुकाद- 
णोह स्वाच्च सतो महद्दी्ध च ज्यणुकं जायते नाणु, नो हस्वम्‌, एवं चे तनाद्‌- 
ब्रह्मणो5चेतनं जगजञनिप्यत इत्यभ्युपगमे कि तच च्छिन्नम्‌ ! अथ मन्यसे विरोधिना 
परिमाणान्तरेणाक्रान्तं कार्यद्रव्यं ड्व्यणुकादीत्यतो नारस्भकाणि कारणगतानि पारि- 
माण्डल्यादीनीत्यभ्युपगच्छामि, न तु चेतनाविरोधिना शुणान्तरेण जगत आक्रान्त- 
त्वमस्ति, येन कारणगता चेतना काय चेतनान्तरं नारभेत । न ह्यचेतना नाम चेतना- 
विरोधी कश्चिद्गुणो5स्ति, चेतनाप्रतिषेधमात्रत्वात्‌। तस्मात्पारिमाण्डल्यादिवैषय्या- 
हैं, तमी दथणुकमें समवाय सम्बन्धसे विद्यमान शुक्ल आदि गुणोंको आरम्मकत्व समान है। परन्तु 
अणुत्व और हस्वत्व द्थणुकमें समवाय सम्वन्धसे रहनेपर भी कायंके आरम्भक नहीं होते हैं, क्योंकि 
चतुरणुकका महत्त्व ओर दीघंत्व परिमाणयोग माना गया है। परन्तु जव भी बहुत परमाणु, बहुत 
दृथणुक अथवा द्वयणुक सहित परमाणु कायं आरम्म करते हैं तव भी यह योजना समान ही है। 
तो इसप्रकार जैसे परिमण्डल परमाणुसे अणु और हरस्व द्ृथणुक उत्पन्न होता है तथा महत्‌ और 
दीघं त्र्यणुक आदि उत्पन्न होते हैं परिमण्डल उत्पन्न नहीं होता, अथवा जिस प्रकार अणु और हृस्व 
हृचणुकसे महत्‌ और दीघं त्र्यणुक उत्पन्न होता है, अणु और न हुस्व । उसी प्रकार चेतन ब्रह्मते 
अचेतन जगत्‌ उत्पन्न हो जायगा, ऐसा स्वीकार करनेमें तुम्हारी क्या हानि है? यदि तुम ऐसा मानो 
कि इघणुक आदि कायंद्रव्य विरोधी अन्य परिमाणसे आक्रान्त हैं, इससे कारणगत पारिमाण्डल्यादि 
आरम्मक नहीं होते, मैं ऐसा स्वीकार करता हूं । परन्तु चेतनासे विरोधी अन्य गुणसे जगत्‌ आक्रात्त 
नहीं है, जिससे कि कारणगत चेतना कायंमें अन्य चेतनाका आरम्म न करे, क्‍योंकि अचेतना नामक 
चेतनाका विरोधी कोई गुण नहीं है केवळ चेतनाका अभावमात्र है। इसलिए पारिमाण्डल्य आदिसे 
समान जातीय अन्य गुणोंको उत्पन्न को हा कायं जगत्की उत्पत्ति होती है। 
परन्तु समवायिकारण परमाणु तथा दृधणुकका परिमाण क्रमसे ढथणुक, त्र्यणुक अथवा चतुरणुकके 
परिमाणको उत्पन्न नहीं करता, क्योंकि कारणका परिमाण समानजातीय और उत्कृष्ट परिमाणको 
उत्पन्न करता है। परमाणुको परिमण्डल और तद्गत परिमाणको पारिमाण्डल्य कहा जाता है। 
ढृधणुका हृस्व ओर मणु परिमाण है। उनसे उत्पन्न कार्यपरिमाण उत्कृष्ट होनेसे अगुतर होगा । 
इससे व्यणुकका चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं होगा, कारण कि प्रत्यक्ष में उद्धुतरूप ओर महत्परिमाण कारण 
माने गये हैं। अतः दृथणुकसे उत्पन्न कायं दृथणुकके ही समान होगा, स्थूल न होनेसे उसका प्रत्यक्ष 
भी न होगा । इससे इसप्रकारकी सृष्टिका आरम्भ व्यथं सिद्ध होगा, इसलिए वेशेषिक सिद्धान्तमे 
परमाणु और द्वधणुक गत संख्याको कार्यपरिमाणका आरम्मक माना गया दै । जो परमाणुके 
समुदायसे घट आदि कायंकी उत्पत्ति मानते हैं, उनके मतमें मी घटके परिमाणका परमाणु परिमाण 
आरम्मक माननेसे घटका प्रत्यक्ष ही न होगा, क्योंकि वह स्वयं अणुपरिमाण घटमें अणुतर परिमाणकी 
उत्पन्न करेगा । दुसरी बात यह मी है कि अवयवी घटके ध्वस्त होनेसे उसके अवयव-ट्रकई नहीं 


दीखने चाहिए, कारण कि वे घटके आरम्मक नहीं हैं, घटका आरम्मक परमाणु समुदाय दै वह 
अतीन्द्रिय है तो उसका काये घट भी अतीन्द्रिय ही होगा, इत्यादि दोष प्रसक्त होंगे । 
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प्राप्नोति चेतनाया आरस्थकत्वमिति । ४ मेचे मंस्थाः-तथा कारणे विद्यमानानामपि . 
पारिमाण्डल्यादीनामनारस्भकत्वमेचं चेतन्यस्यापीत्यस्थांदास्य समानत्वात्‌ । नच परिमा- 
णान्तराक्रान्तत्वं पारिमाण्डल्यादीनामनारस्भ्रकत्वे कारणम. प्राकपरिमाणान्तरारड्भात्या- 
रिमाए डल्यादीनामारस्भकत्बोपपत्ते आरब्घमपि कायंद्रव्यं प्राग्युणारम्भात्क्षणमात्रमगुणं 
तिष्ठतीत्यभ्युपगमात्‌। न च परिमाणान्तरारम्भे व्यग्राणि पारिमाण्डल्यादीनीत्यतः स्वस- 
सानजातीयं परिमाणान्तरं नारभन्ते,पारिमाणान्तरस्यान्यहेतुत्वा भ्यु पगमा त्‌ ।'कारणबहुत्वा- 
त्कारणमहत्त्वात्रचयविशेपाच् महत? ( बे० सू० ७।१।९ ) 'तद्विपरीतमणु' (चे०्सू० ७।१।१०) 'एतेन 
दीघेत्वहस्वत्वे व्याख्याते’ (वे०सू० ७।१।१७) इति हि काणभुज(नि सञ्चाणि । न च संनिधान- 
विशेषात्कुतश्चित्कारणवहुत्वादीन्येवारमन्ते न पारिमाडल्यादीनीत्युच्येत.द्रब्यान्तरे गुणा- 
न्तरे वारभ्यमाणे सवंपामेव कारणगुणानां स्वाश्यसमवायाविशंपात्‌। तस्मात्स्वमावादेव 
पारिमाण्डल्यादीनामनारस्भकत्वं, तथा चेतनाया अपीति द्र॒ष्रब्यम्‌ । ॐ संयोगाञ्च द्वव्या- 
दीनांविरूक्षणानामुत्पत्ति द्‌चानात्समानज्ञातीयोत्पत्तिन्यभिचारः। द्रव्ये प्रकते गुणोदाह- 


वंषम्य ( मिन्न ) होनेके कारण चेतनामें आरम्मकत्व प्राप्त होता है । सिद्धान्ती-एऐसा मत समझो, 


क्योंकि जसे कारणमें विद्यमान मी पारिमाण्डल्यादि अनारम्मक हैं, वसे चतन्य भी, इस अंशमें तो 
दोनों पक्ष समान है । पारिमाण्डल्यादिके अनारम्मकत्वमें अन्य परिमाणसे आक्रान्त होना कारण 


नहो है, क्योंकि अन्य परिमाण ( अणुत्व और ह्वस्वत्व ) के आरम्मके पूव पारिमाण्डल्यादि आरम्भक 
हो सकते हूँ, कारण कि आरब्ध भी कायद्रव्य गुणोंके वारम्मके पूव क्षणमात्र गुण रहित रहता है, 
ऐसा स्वीकार किया गया है । पारिमाण्डल्यादि अन्य परिमाणके आरम्ममें व्यग्र हैं, इससे समान- 
जातीय अन्य परिमाणका आरम्म नहीं करते, यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि परिमाणान्तरका अन्य 
हेतु ( कारणगत संख्या ) स्वीकार किया गया है, 'कारणवहुत्वात्‌०' '( क्ञारणके बहुतसे, कारणके 
महत्त्वसे और अवयवोंके संयोग विशेष से महत्‌ परिमाण उत्पन्न होता है) 'तद्विपरीतमणु' ( उससे 
विपरीत अणु परिमाण उत्पन्न होता है ) 'एतेन०” (इससे दीघंत्व और ह्वस्वत्वका व्याख्यान हुआ) ये 
कणादके सूत्र हैं । किसी संनिधान विशेषसे कारण बहुत्व आदि आरम्मक होते हैं पारिमाण्डल्यादि नहीं 
होते, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योकि अन्य द्रव्य अथवा अन्य गुणके आरम्म करनेमें सब कारण 
गुणोंका स्वाश्रय समवाय समान है, इसलिए स्वमावसे पारिमाण्डल्यादि अनारम्मक हैं, वेसे चेतना 
मी अनारम्मक है ऐसा समझना चाहिए । और इसोप्रकार संयोगसे विलक्षण द्र्य आदिकी उत्पत्ति 
देखनेमें आती है, इससे समान जातियोंकी उत्पत्तिमें व्यभिचार है। यदि कहो कि प्रक्ृत दव्यमें 
गुणका उदाहरण अयुक्त है, तो ऐसा नहीं दै, क्योंकि दृष्टान्तसे केवल विलक्षण आरम्ममात्र विवक्षित 
सत्यानन्दी-दीपिका 

$ द्वयणुक परिमाणका कारण परमाणुगत द्वित्वसंस्पा है, इसलिए पारिमाण्डल्यादिके 
आरम्मक होनेमें कोई बाधक नहीं है । द्वधणुक परिमाण आदिक्ते विषयमें वशेषिक दशनके सत्र 
उद्धृत किये गये हैं । द्रयणुकके बहुत संख्यासे शपणु कमें महत्परिमाण उतटान्न 'होता है, मृत्तिका कारण- 
के महत्वसे घट आदिमें महत्त्व, दो रूईके पिण्डोंस आरग अतिस्थूल तूछपिण्डमें प्रचय-अवयवोंके 
स्थलसंयोगविशेषसे महत्त्व उत्पन्न होता है और महत्वके विरुद्ध अणृत्व परमाणुगत हित्वसंस्यासे 
हृथणकमें उत्पन्न होता है । 

& वैक्षेषिक लोग शरीरको पाँच भौतिक मानते हैं ओर चार्वाक लोग आकाशको भूत न 
मानकर केवल शून्य अवकाशात्मक मानते हैं, अतः उनके मतमें शरीर चार भूतोंका है। इसलिए 


29 वे 'प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणाम' इस सूत्रसे शङ्का करते हैं । यद्यपि यह सूत्र पूवपक्षका है तो भी कणादको द्रव्यके 


५२ 


Frm. 
७१८ गहासूज-शाङ्करभाघ्य [ अ० २ पा० २ 


रणसयुक्तमिति चेत्‌-न, दृष्टान्तेन विलक्षणारस्थमात्रस्य ` विवक्षितत्वात्‌। न च द्रच्यस्य 
द्रव्यमेबोदाहतेव्यं गुणस्य चा गुण एवेति कश्चिन्नियमे हेतुरस्ति। सूत्रकारोऽपि भचतां 
द्रव्यस्य शुणसुदाजहार- प्रत्यक्षापरत्यक्षाणामप्रत्यक्षत्वात्संयोगस्य पञ्चात्मकं न विद्यते? ( चे० सू० 
४२२) इति। यथा पत्यक्षाप्रत्यक्षयोभूस्याकाशयो: समवयन्संयोगो 5प्रत्यक्ष एवं प्रत्यक्षा- 
प्रत्यक्षेषु पश्च सु भूतेषु समवयच्छरीरमप्रत्यक्षे स्यात्‌ । प्रत्यक्षं हि शारीरम्‌ । तस्मात 
पाञ्चमौतिकमिति । एतदुक्त भवति-शुणश्च संयोगो दव्यं शारीरम्‌ । इश्यते तु' ( ब्र० सू 
२।१।६ ) इति चात्रापि विलक्षणोत्पत्तिः प्रपञ्चिता । नन्वेचं सति तेनेबैतद्वतम्‌। नेति बरम 
तत्सांख्य प्रत्यु कम, एतत्तु वेशेषिक प्रति । लन्बतिदेशो5पि समानन्यायतया कृतः । 
'एतेन शिष्टापरिप्रदा अपि व्याख्याताः' ( ब्र० सू० २११२ ) इति । सत्यमेतत्‌ , तस्यैच त्वयं 
वेशेषिकप्रक्रियारस्मे तत्प्रक्रियानुगतेन निददांनेन प्रपञ्चः कृतः ॥११॥ 
( ३ परमाणुजगदकारणत्वाधिकरणम, सू० १२-१७) 
उभयथापि न कर्मातस्तदभावः ॥१२॥ 

पद्च्छेद--उमयथा, अपि, न, कमं, अतः, तदभावः । 

सृञ्जाथे--( उभयथापि ) दोनों प्रकारसे मी परमाणृमें ( न कमं ) उत्पत्ति विषयक क्रिया 
नहीं हो सकती, ( अतः ) ( तदभावः ) परमाणृसे दृ्णुक आदि क्रमसे सृष्टि नहीं हो सकती । 

8 इदानीं परमाणुकारणवाद निराकरोति। स च वाद इत्थं संमुतिएते--परादीनि 
हि लोके सावयवानि द्वव्याणि स्वानुगतेरेवसंयोगसचिवेस्तन्त्वादिसिटेव्येरारभ्यमाणानि 
है । द्रव्यका द्रव्य ही उदाहरण होना चाहिए अथवा गुणका गुण ही, इस नियममें कोई हेतु नहीं है। 
आपके सूत्रकारने भी द्रव्यका गुण उदाहरण दिया है--प्रस्यक्षाप्रस्यक्षाणाम०? ( प्रत्यक्ष ओर 
अप्रत्यक्षा संयोग प्रत्यक्ष न होनेसे शरीर पंचभूतात्मक नहीं है ) जेसे प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष भूमि 
और आकायमें समवाय सम्बन्धसे रहता हुआ संयोग अप्रत्यक्ष है, वैसे हो प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष 
पाँच भूतोंमें समवाय सम्बन्धसे रहता हुआ शरीर अप्रत्यक्ष होगा । परन्तु शरीर तो निङ्चित प्रत्यक्ष है, 
इसलिए पाँच मौतिक नहीं है । तात्पयं यह है कि संयोग गुण है और शरीर द्रव्य है। 'इश्यते तु' 
इस सूत्रमें मी विलक्षण उत्पत्तिका विस्तारसे वर्णन किया गया है । परन्तु ऐसा हो तो उससे ही यह 
सूत्र गताथ है । हम कहते हैं कि ऐसा नहीं है, बह सांख्ये प्रति कहा गया और यह मूत्र वे शेषिंकोंके 
प्रति कहा जाता है । परन्तु "एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि व्याख्याता?” ( इससे शिष्टोसे अपरिगृहीतोंका 
भी प्रत्यास्यान समझना ) इसप्रकार समान न्यायरूपसे अतिदेश भी किया गया है । यह सत्य है, 
परन्तु उसीका तो वंशेधिक प्रक्रियाके आरम्भमें उसकी प्रक्रियाके अनुसारी दृष्टन्तसे यह विस्तार 
किया गया है ॥ ११ ॥ | 

अव परमाणु कारणवादका निराकरण करते हैं--वह वाद इसप्रकार उपस्थित हता | 
लोकमें पट आदि सावयव द्रव्य स्वानुगत संयोग सहकारी तन्तु आदि द्रव्योसे उत्पन्न होते देखे 

सत्यानन्दी-दीपिका ._ 
विषयमें गुणका उदाहरण मान्य है । अतः भगवानु भाष्यकारने मो इस सूत्रको उदाहरणर्पसे दिया है, 
इसलिए चेतन ब्रह्मसे भी अचेतन जगत्‌ उत्पन्न हो जायगा और उसमें चेतना उत्पन्न नहीं होगी ॥११॥ 

# ईश्वरसे अनविष्ठित होनेसे प्रधान जगतूका कारण नहीं है, तो भी ईश्वरसे अधिष्ठित होनेसे 
परमाणु जगतुके कारण हों, इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे सांख्याधिकरणके अनन्तर इस अविः 
केरणका आरम्म है । दृघणुक आदि क्रमसे परमाणुद्वारा यह समस्त भावात्मक कायं जगत्‌ उत्प 
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दानि । तत्सामान्येन यावत्किचित्सावयवं तस्सचं स्वानुगतेरेव संयोगसचिबैस्तैस्तैद्र- 
व्येरारव्धमिति गम्यते । स चायमवयवावयविचिभागो यतो निवर्तते, सो५पकर्पपर्यन्त- 
गतः परमाणुः । सव चेदं जगद्गिरिसमुद्रादिकं सावयचम्‌, सावयत्वाच्चाद्यन्तवत्‌ । न 
चाकारणेन कार्येण भवितव्यमित्यतः परमाणवो जगतः कारणमिति कणभुगमिप्रायः । 
तानीमानि चत्वारि भूतानि भृम्युदकतेजःपवनाख्यानि सावयवान्युपलभ्य चतुर्विधाः 
परमाणवः परिकरप्यन्ते, तेषां चापकर्पप्यन्तगतत्वेन परतो विभागासंभवाद्विनञ्यतां 
प्रथिव्यादीचां परमाणुपर्यन्तो विभागो भवति, स प्रलयकालः। ततः सरकाले च चाय- 
वीयेप्यणुप्वदष्टापेक्षं कर्मोत्पद्यते, तत्कर्म स्वाश्रयमणुमण्वन्तरेण संयुनक्ति, ततो दृथणु- 
कादिक्रमेण वायुरुत्पद्यते । पवमग्निरेचमाप ऐवं पृथिवी, वमेव शरीरं सेन्द्रियमिति । 
एवं सर्वेमिदं जगद्णुभ्यः संभवति, अणुगतेभ्यश्च रूपादिभ्यो दृथणुकादिगतानि 
रूपादीनि सभवन्ति तन्तुपटन्यायेनेति काणादा मन्यन्ते । तत्रेदमभिधीयते--विमागा- 
चस्थानां तावदणूनां संयोगः कर्मापेक्षोऽभ्युपगन्तव्यः, कर्मचतां तन्त्वादीनां सयोग- 
दशनात्‌ । कमणश्च कार्य्वान्निमित्तं किमप्यभ्युपगन्तव्यम्‌। अनभ्युपगमे निमित्ता- 
भावान्नाणुण्वाद्य कर्मं स्यात्‌। अभ्युपगमेऽपि यदि प्रयव्नोऽभिघातादिर्वा यथादृष्टं 
हैं । इस सामान्य उदाहरणसे ज्ञात होता है क्रि जो कोई सावयव ( अत्रयवी द्रव्य ) है वह सव अपने 
अनुगत संयोग सहकारी युक्त तत्‌ तत्‌ द्रव्योंसे आरब्ध है । यह जो अवयवावयविविमाग जहाँपर निवृत्त 
होता है वह न्यूनतम परिमाणको प्राप्त हुआ ही परमाणु है । पवत, समुद्र आदि यह सम्पूणं जगत्‌ 
सावयव है, सावयव होनेसे आदि और अन्तवाला है । कायं कारणके विना नहीं होना चाहिए, 
अतः परमाणु जगत्के कारण हैं, यह कणादका आशय-मत है । पृथिवो, जल, अग्नि और वायु इन 
चार भूतोंको सावयव देखकर चार प्रकारके परमाणुओंकी कल्पना को जाती है, न्युनतम परिमाण 
तक विमक्त होनेसे आगे और विमागके संमव न होनेपर विनष्ट होते हुए उन पृथिवी आदिका 
परमाण्‌ पर्यन्त जो विभाग होता है, वह प्रलयकाल है । तदनन्तर पुनः मृष्टिकालमें वायुके परमाणुओं 
में जीवोंके अहृष्टको अपेक्षाते क्रिया उत्पन्न होती है, वह कमं अपने आश्रयभूत परमाणुका अन्य 
परमाणुसे संयोग करता है, ततः इृघगुक आदि क्रमसे वायु उत्पन्न होता है, इसीप्रकार अग्नि एवं 
जल एव पृथिवी उत्पन्न होतो है और इसीप्रकार इन्द्रियों सहित शरीर उत्पन्न होता है। इसप्रकार 
यह सारा जगत्‌ अणुओंसे उत्पन्न होता है । जैसे तन्तुके रूपसे पटगतरूप उत्पन्न होता है, वेसं पर- 
माणुगत रूप आदिसे इच णुक आदिगत रूपादि उत्पन्न होते हैं, ऐसा वशेषिक मानते हैं। सिद्धान्ती- 
इस विषयमें कहते हैं-विमागावस्यामें स्थित परमाणुओंका संयोग कमको अपेक्षासे मानना चाहिए, 
क्योंकि कमं युक्त तन्तु आदिका संयोग देखनेमें आता है। कमं कायं है, इसलिए उसका कोई 
सी निमित्त ( कारण ) मानना चाहिए । निमित्तके स्वीकार न करने पर तो निमित्तके अमाव होनेसे 
परमाणुओंमें नाद्य ( पहला ) कमं नहीं होगा, यदि स्वीकार करें तो व्यवहारमें जसे कमका निमित्त 
प्रयत्न अथवा अभिघात ( शब्दजनक संयोग विशेष ) आदि देखे जाते हैं, वसे परमाणुके कर्मका कोई 


“दीपिका 
होता है, यह वेशेपिकोंकां सिद्धान्त it विषय है । उनके मतमें प्रत्येकमाव कायके 
समवायी, असमवायी और निमित्त तीन कारण होते हैं। तन्तुओंमें समवाय सम्बन्धसे पट उत्पन्न. 
होता है, इससे तन्तु पटका समवायिकारण हैं । तन्तुओंका परस्पर संयोग समवाय सम्बन्धसे तन्तुओमें 
रहकर पटको उत्पन्न करता है, इसलिए तन्तुओंका संयोग पटके प्रति असमवायिकारण है । शेष जुल्डाहा 


वेम आदि निमित्तकारण हैं । इस पटके उदाहरणसे यह समझना चाहिए कि सब सावयव द्रव्य 
अपने अवयवोंसे उत्पन्न द हैं । पृथिवी आदि चारोंके परमाणु नित्य और निवयव होते हूँ । 


हः 
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| 
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किमपि कर्मणो निमित्तमभ्युपगम्येत, तस्यासंभवान्नेवाणुष्वाचं कर्मः स्यात । नाहे. 
तस्यामवस्थायामात्मगुणः प्रयत्नः संभवति, शरीराभावात्‌ । दरीरप्रतिष्ठे हि मनस्या | 
२ त्मनः संयोगे सत्यात्मगुणः प्रयत्नो जायते । एतेनाभिघाताद्यपि दष्टं निमित्तं प्रत्याख्या. | 
तव्यम्‌ । सर्गोत्तरकालं हि तत्सवं नाद्यस्य कर्मणो निमित्तं संभवति । $ अथादष- | 
माद्यस्य कमणो निमित्तमित्युच्येत, तत्पुनरात्मसमचायि वा स्यादणुसमवायि वा! ' 
उभर्यथापि नादष्टनिमित्तमणुशु कर्मावकल्पेत, अदष्टस्याचेतनस्वात्‌। नहाचेतन | 
चेतनेनानधिष्ठितं स्वतन्त्रं प्रवतंते भ्रवतंयति. वेति सांख्यप्रक्रियायामभिहितम्‌, आत्म- | 
नश्चाचुत्पन्नचेतन्यस्य तस्यामवस्थायामचेतनत्वात्‌, आत्मसमवायित्वाभ्युपगमाच्च | 
नाइएमणुणु कर्मेणो निमित्तं स्यादसंवन्धात्‌। अदणयता' पुरुषेणास्त्यणूनां संवन्ध इति | 
चेत्‌-संबन्धसातत्यात्प्रबृतिसातत्यप्रखङ्ञो नियामकान्तराभावात्‌ । . तदेव नियतस्य | 
कस्यचित्कर्मनिमित्तस्याभावान्ञाणुप्वादं कर्म स्यात्‌ । कर्मासावात्तन्निवन्धनः संयोगो 
न स्यात्‌ । खंयोगाभावाच्च तन्निबन्धनं छयणुकादि कार्यजातं न स्यात्‌ । & संयो- 
गश्चाणोरण्वन्तरेण सर्वात्मना वा स्यादेकदेरोन वा ? सर्वात्मना चेदुपचयाजुपपत्तेरणु- 
मात्रत्वप्रसङ्गो डष्विषयंयप्रसङ्गश्च । प्रदेशवतो द्रव्यस्य प्रदेशवता द्रव्यान्तरेण संयो- 
गस्य इष्टत्वात्‌ । पकदेशेन चेत्सावयवत्वप्रसङ्गः । परमाणूनां कल्पिताः प्रदेशाः गस्य दृष्टत्वात । एकदेशेन चेत्सावयवत्वप्रसङ्ग: । परमाणूनां कल्पिताः प्रदेशाः स्युरिति 


सी निमित्त मानना पड़ेगा । उसका असंभव होनेसे परमाणु ओंमें आद्य कमं नहीं होगा, क्योंकि उस 


अवस्थामें आत्माके गुण प्रयत्नका संभव नहीं है, कारण कि उस समय शरीर नहीं है । शरीर स्थित 
हुए मनके साथ आत्माका संयोग होनेपर आत्माका गूण प्रयत्न उत्पन्न होता है । इस कथनसे 


अभिघात आदि. दष्टनिमित्तका मी प्रत्याख्यान करना चाहिए, क्योंकि यह सव सृष्टिके - अनन्तर होनेसे 
आद्यकमंका निमित्त नहीं हो सकता है । यदि कहो कि अहष्ट आद्य कर्मका निमित्त है, तो वह भट 


आत्मामें समवाय सम्बन्धसे रहने वाळा है अथवा अणु समवायी है? दोनों प्रकारसे अष्ट निमित्तक 
परमाणुओंमें कर्मको कल्पना नहीं की जा सकती, क्योंकि अदृष्ट-अचेतन है । चेतनसे . अनधिष्ठित 


अचेतन स्वतन्त्ररूपसे न प्रवृत्त होता है और न किसीको प्रवृत्त करा सकता है, . यह. सांख्थप्रक्रियामें 


कहा गया है । जिसमें चैतन्य उत्पन्न नहीं हुआ है वह आत्मा'उस अवस्थामें अचेतन है। आत्म- 
समवायित्व स्वीकार करनेसे अदृष्ट परमाणुओंमें कमका निमित्त न होगा, .क्योंकि उसका अदृश्के साथ 


| 
| 
| 
रि हर | 
कोई सम्बन्ध नहीं है । यदि कहो कि अइष्टवाळे पुरुषके साथ अणुओंका सम्बन्ध है, तो सम्वन्धके निरः | 
नतर रहुनेते सवंदा प्रवृत्तिका प्रसंग होगा, कारण कि अन्य नियामकका अभाव है । इसप्रकार किसी | 
नियत कम निमित्तके अभाव होनेसे अणुओंमें आद्यकमं न होगा, कर्मके अभाव होनेसे कमं निमित्तक 
संयोग न होगा । संयोगके अमाव होनेसे तन्निमित्तक द्थणुक आदि कार्य समुदाय नहीं होगा । | 
एक परमाणुका अन्य परमाणुके सांथ संयोग सर्वात्मना होगा अथवा एक देशसे ? यदि सर्वात्मना हो, | 
तो उपचय ( रथूलता ) की अनुपपत्ति होनेसे परमाणुमात्रत्व प्रसङ्ग और इष्ट विपर्यय प्रसङ्ग होगा! | 
| 





आ ol ळक कळकळ. 


क्योंकि प्रदेशवाले द्रव्यका प्रदेशवाले अन्य द्रव्यके साथ संयोग देखा गया है । .यदि एक देशसे होतो 
जाल सत्यानन्दी 7 दीपिका य ८ 
# तुम्हारे मतमें आत्मा जड़ है ज्ञानमे चेतनता है, अतः अचेतन आत्मासे अचेतन अ 
अधिष्ठित नहीं हो सकता है । ज्ञान शरीरके होनेपर आत्मा और मनके. संयोगसे उत्पन्न होता. है 
इसलिए सृष्टिकालमे आत्मा अचेतन ही हैं। अदृष्ट आत्मामें समवाय सम्बन्धसे रहता है, उसका बाह 
परमाणुके साथ कोई सम्बन्ध ही नहीँ, जिससे क्रियाका कारण हो । यदिं अहष्टवाले आत्माका परमाणु 
साथ सम्बन्ध मानें तो आत्मा व्यापक है, इससे निरन्तर सम्बन्ध होनेके- कारण परमाणुं निरन्तर 
क्रिया होगी ओर पुन; कमी मी प्रय नहीं होगा, क्योंकि अन्य कोई नियामक नहीं है । 


| 
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* 


~ >. ०.७... >>>. aa 


क ००.५...“ ललकी" 


अधि० ३ सू» १३ |] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ४२१ 


'चेत्‌-कल्पितानामवस्तुत्वाद्वस्त्वेव संयोग इति 'वस्तुनः कार्यस्यासमवायिकारणं न 


स्यात्‌। असति चासमवायिकारणे द्वथणुकादिकार्यद्रव्य नोत्पद्येत। यथा चादिसग निमि- 
त्ताभावात्संयोगोत्पत्यथ कम नाणूनां संभवति, एवं महाभरल्ये5पि विभागोत्पत्यर्श कर्म 
नैवाणूनां संभवेत्‌। नहि तत्रापि किचिन्नियतं तन्निमित्तं मस्ति | अदष्टमपि भोगप्रसिद्ध- 


चर्थे न प्रयप्रखिद्धधर्थमित्यतो निमित्ताभावान्न स्यादणूनां संयोगोत्पत्त्यर्थ विभागोत्प- 


_ क्ष्यथ वा कर्म । अतञ्च संयोगविभागाभावात्तदापत्तयोः सर्गप्रलययोरभावः प्रसज्येत । 
.तस्मादचुपपत्नो5यं परमाणुकारणवादः ॥१२॥ 


समवायास्युपगमाच साम्यादनवस्थिते! ॥१३॥ 
पद्च्छेद्‌- समवायाभ्युपगमात्‌, च, साम्याद्‌, अनवस्थिते; । 
सखूनाथ--(च) और (समवायाभ्युपगमात्‌) जैसे परमाणुओंसे अत्यन्त भिन्न द्ध णुक समवाय 
सम्वन्धसे उनके साथ सम्वद्ध है ऐसा स्वीकार किया है, वसे समवाय मी समवायियोंसे अत्यन्त भिन्न 
होता हुआ अन्य समवाय सम्वन्वसे उनके साथ सम्बद्ध होगा, ( साम्यात्‌ ) क्योंकि अत्यन्त भेद दोनोंमें 
समान हे, ( अनवस्थितेः ) ऐसी स्थितिमें तत्‌, तत्‌ समवायके लिए अन्य अन्य समवायको कल्पना 


“ करनी होगी, इससे अनवस्था होनेके कारण द्वयणुक आदि क्रमसे सृष्टि नहीं होगी । 


8 समचायाभ्युपगमाच्च तद्भाव इति प्रक़तेनाणुचादनिराकरणेन संवध्यते। द्वाभ्यां 
चाणुस्यां द-यणुकसुत्पद्यमानमत्यन्तभिन्नमणुभ्यामण्वोः समचैतीत्यभ्युपगम्यते भवता। न 


परमाणुमें सावयवतत्र प्रसंग होगा । यदि कहो कि परमाणुओंके कल्पित प्रदेश होंगे, तो कल्पितको 


अवस्तुरूप होनेसे उनका संयोग भी अवस्तुरूप होगा, इससे वह वस्तु कार्यका असमवायिकरण न 
होगा । असमवायिकारणके न होनेपर द्वथणुक आदि कायं द्रव्य उत्पन्न नहीं होगा । जेसे आदि सृष्टिमें 
निमित्तके अमावसे संयोगकी उत्पत्तिके लिए परमाणुओंमें कमं नहीं हो सकता, वसे महाप्रलयमे भी 
विभागकी उत्पत्तिके लिए परमाणुओंमें कम नहीं हो सकेगा, कारण कि उसमें भो उस ( विभाग ) का 
कोई नियत निमित्त नहीं देखा गया है । अदृष्ट ( धर्माधमं ) भी भोगकी सिद्धिके लिए है प्रलयकी 
सिद्धिके लिए नहीं है, इसलिए निमित्तके अमावसे परमाणुओंमें संयोगकी उत्पत्तिक लिए अथवा 
विभागकी उत्पत्तिके लिए कमं नहीं है । अतएव संयोग और विमांगके अमावसे तदधीन होनेवाले सगे 
और प्रलयका अभाव प्रसक्त होगा, इसलिए यह परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥१२॥ . 

और वंशेषिकों द्वारा समवाय स्वीकार करनेसे मी सृष्टि और प्रझ्यका अमाव है, इसका प्रकत 
परमाणु कारणवादके निराकरणके साथ सम्बन्ध है । दो परमाणुओंसे उत्पद्यमान दृधणुक परमाणुओंसे 


सत्यानन्दी-दीपिका दी Fr 
“ & इस प्रकार संयोगके निमित्तका खण्डनकर, अब परमाणुमें संयोगके स्वरूपका “संयोगश्चा णो' 


_ आदिसे खण्डन करते हैं -परमाणुका संयोग व्याप्यवृत्ति है अथवा अव्याप्यवृत्ति ( एकदेशवृत्ति ) ? 


प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि सम्पूणरूपसे व्याप्त होनेसे एक परमाणका दूसरे परमाणुमें धन्तर्साव 
होनेके कारण कायंमें स्थूलता न आनेसे कायं परमाणुमात्र होगा और वह दृगोचर न होगा, इससे 
लोक प्रसिद्धिका भी विरोध होगा, क्योंकि व्यवहारमें सावयव द्रव्योंका अन्य सावयव ब्रव्यके साथ एक 
देशसे-अव्याप्यवृत्ति संयोग होता है । जंसे पक्षी आदिका वृक्षादिके साथ । दुसरा पक्ष भी युक्त नहीं 
है, क्योंकि अव्याप्यवृत्ति संयोग सावयवोंका होता है । यदि परमाणुको सावयव माने तो निरवयवत्व 
सिद्धान्त अङ्ग होगा, अतः यह परमाण॒कारणवाद युक्त नहीं है ॥१२॥ 

& समवायको अन्य समवायकी अपेक्षा जो अनवस्था दोष दिया गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि 





~ 
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चेवमभ्युपगच्छता शक्यतेऽणुकारणता समर्थयितुम्‌ । कृतः ? साम्यादनचस्थितेः । यथै 
हाणुभ्यामत्यन्त भिन्न सदद्धथणुक समवायलक्षणेन संवन्धेन ताभ्यां संवध्यत एवं समवायो- 
ऽपि खमवायिभ्योऽत्यन्तभिन्नः सन्समवायलक्षणेनान्येनेव संबन्थेन समवायिसिः र 
ध्येत, अत्यन्तभेद्साम्यात्‌ । ततइच तस्य तस्यान्योन्यः संचन्धः कल्पयितव्य इत्यनवस्थेव 
प्रसज्येत। नन्विह प्रत्ययञ्राह्मः समवायो नित्यसंवद्ध एव समवायिभिगहयते नासंवद्धः 
संबन्धान्तरापेक्षो चा। ततश्च न तस्यान्यः संबन्धः कदपयितब्यो येनानवस्था प्रसज्येतेति। 
# नेत्युच्यते-संयोगोऽप्येवं सति संयोगिभिनित्यसंबद्ध एवेति समवायवक्नान्यं संबन्धः 
पेक्षेत। अथार्थान्तरत्वात्संयोगः संवन्धान्तरमपेक्षेत,समवायो 5पि तहर्थान्तरत्वात्संयन्ध्ा- 
न्तर्मपेक्षेत। नच गुणत्वात्संयोगः संबन्धान्तरमपेक्षते न समवायो5गुणत्वादिति युज्यते 
वक्तुम,भपेक्षाकारणस्य तुल्यत्वात्‌, युणपरिमापायाञ्चातन्त्रत्वात्‌। तस्मादर्थान्तरं समवा- 
यमभ्युपगच्छतः प्रसज्येतेवानवस्था । प्रसज्यमानायां चानचस्थायामेकासिद्धौ सर्वासि- 
डेडाभ्यामणुभ्यां दयणुक नेवोत्पद्येत । तस्मादप्युपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥१३॥ 


अत्यन्त भिन्न होता हुआ परमाणुओंमें समवेत है ऐसा आप स्वीकार करते हैं। परन्तु ऐसा स्वीकार 
करते हुए आप परमाणुमें कारणताका.समर्थन नहीं कर सकते, क्यों? क्योंकि साम्य और अनवस्थिति 
है । जिस प्रकार परमाणुओंसे अत्यन्त भिन्न होता हुआ द्यणुक समवायरूप सम्बन्धसे उनके साथ 


सम्बद्ध होता है, उसो प्रकार समवाय मो समवाथिथोसे अत्यन्त भिन्न होता हुआ समवायरूप अन्य . 


सम्बन्धसे हो समवायिथोंके साथ सम्बद्ध होगा, क्योंकि दोनोंमें अत्यन्त भेद समान है । इसलिए तत्‌ तत्‌ 
समवायके लिए अन्य अन्य सम्वन्धको कल्पना करनी चाहिए, इससे अनवस्था ही प्रसक्त होगी । परन्तु 


“न 





इह्‌ ( यहाँ ) इस प्रतीतिसे ग्राह्य समवाय समवायियोंसे नित्य सम्बद्ध ही गृहीत होता है न असम्बद्ध | | 


और न अन्य सम्वन्धकी अपेक्षावाला है, इसलिए उसके लिए अन्य सम्वन्धक्री कल्पना करना युक्त नहीं 
है जिससे अनवस्था प्रसक्त हो । सिद्धान्ती--नहीं, ऐसा कहते. हैं, क्योंकि ऐसा होनेपर संयोग मी 
संयोगियोंके साथ नित्य सम्बद्ध ही है, इससे समवायके समान संयोग भी अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा न 
करेगा । यदि [ संयोगियोंसे ] भिन्न पदार्थ होनेसे संयोग अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा रखेगा, तो समवाय 
मी [ समवायियोंसे ] भिन्न पदार्थ होनेसे अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा करेगा । गुण होनेसे संभोग अन्य 
सम्बन्धकी अपेक्षा करता है और अगुण होनेसे समवाय अपेक्षा नहों करता, यह कहना युक्त नहीं है, 
क्योंकि दोनोंमें अपेक्षाका कारण ( सम्बन्धियोसे भिन्नता ) समान है और गुगेपरिमाषा अझासत्रीय है। 
इसलिए समवायको अन्य पदाथं स्वीकार करनेवालेको अनवस्था प्रसक्त होगी । इस प्रकार अनवस्थाके 
प्रसक्त होनेपर एककी असिद्विसे सबको असिद्धि होनेसे दो परमाणुओंसे दृथणुक उत्पन्न नहीं हेगा । 
इससे मी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १३ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
'इह तन्तुषु पटः' ( इन तन्तुओंमें पट है ) इत्यादि विशिष्ट प्रतीतिका नियामक समवाय है । उसको 
अत्य सम्बन्धकी अपेक्षा नहो है, क्योंकि वह स्वरूपसे ही नित्य सम्बद्ध है । 
& वस्तुतः संयोगके समान समवाय मी द्र्याश्रयी है, द्रव्यके नाशसे जैसे संयोगका नाश होता 
है, वेसे समवायका मो, इससे समवाय माननेकी अपेक्षा नहीं है । जसे कायं होनेसे दो परमाणु्के 


संयोगके लिए निमित्त नहीं है, वेसे समवायको उत्पत्तिके लिए मी निमित्त नहीं है, अतः परमाणु 
कारणवाद अयुक्त है ॥ १३ ॥ 


"७५.०. ७ ० “रळ. 
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नित्यमेव च भावात्‌ ॥१४॥ 
पदच्छेद--नित्यम्‌, एव, च, भावात्‌ । 
सूत्रार्थ--परमाणुका प्रवृत्तिस्वमाव मानें तो ( नित्यमेव ) प्रवृत्तिके नित्य होनेसे (मावात्‌ ) 
प्रलयाभाव प्रसङ्ग (च) और निवृत्ति स्त्रमाव मानें तो ( नित्यमेव ) निवृत्ति नित्य होनेसे ( भावात्‌ ) 
मृष्टिका अमाव प्रसङ्ग होगा । इससे मी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है । 

अपि चाणवः प्रवृत्तिस्वभावा वा निचृत्तिस्वभावा वोभयस्तरभावा चाऽनुभयस्वभावा 
चाऽश्गुपगम्यन्ते, गत्यन्तराभावात्‌ चतुर्थापि नोपपद्चते। प्रवृत्तिस्वभावत्वे नित्यमेच प्रचृ- 
तेर्भावातप्रल याभाचप्रसङ्गः । निवृत्तिस्वभावत्वेऽपि नित्यमेव निवृत्तेर्भावात्सर्गाभावप्रसङ्गः 
उ्षयस्त्रभावत्वं च विरोधाद्सम असम |अनु भय स्वभावत्वे तु निमित्तवशात्प्रवृत्तिनिवृत्त्यो- 
रस्युपगस्यमा नयोरदष्टादेनि मित्त स्य नित्यसंनिधानाज्ित्यप्रवृत्तिप्रसज्ञात्‌, अतन्त्रत्वेऽप्यद- 
एादेनित्याप्रवृत्तिप्रसङ्गात्‌। तस्मादप्यचुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १४ ॥ 

रूपादिमत्त्वाच विपर्ययो दशनात्‌ ॥ १५॥ 
पद्च्छेद--रूपादिमत्तवात्‌, च, विपयंय!, दशनात्‌ । 

सून्नाथं--( च ) ओर ( ख्पादिमत्त्वात्‌ ) वेशेषिकमतमें परमाणुको रूपादि युक्त होनेसे 
( विपरयंथः ) उसमें निरवयवत्ब अणुत्व आदिके विपरीत सावयवत्व आदिको प्रसक्ति होगी, 
( दशनात्‌ ) क्योंकि व्यवहारमें रूपादि युक्त घट आदिमें ऐसा देखनेमें आता है । 

# सांचयवानां द्रव्याणामचयवशो चिभज्यमानानां यतः परो विभागो न संभवति ते 
चतुर्विधा रूपादिमन्तः परमाणवश्चतुर्विधस्य रूपादिमतो भूतमभोतिकस्यारम्भका नित्या- 
इचेति यद्धेशे षिका अभ्युपगच्छन्ति स तेषामभ्युपयमो निरालम्बन एव, यतो रूपादिमच्वा- 
त्परमाणून(मणुत्वनित्यत्वविपर्ययः प्रसज्येत। परमकारणापेक्षया स्थूलत्वमनित्यत्वं च 
तेप(मभिप्रेतविपरीतमापच्येतेत्यर्थः। कुतः? एवं लोके इष्टत्वात्‌ । यद्धि लोके रूपादिमद्वस्तु 

और परमाण प्रवृत्ति स्वमाववाले वा निवृत्तिस्वमाववाळे अथवा उययस्वमाववाले वा अनु- 
मयस्वमाववाले माने जाते हैँ? क्योंकि इनसे अतिरिक्तगति ( प्रकार ) नेंहों है । चारों प्रकार भी 
उपपन्न नहीं होते.।  प्रवृत्तिस्वमावत्व होनेपर नित्य ही प्रवृत्ति होनेसे प्रलयका अमाव प्रसङ्ग होगा। 
निवृत्तिस्वमावत्व होनेपर भी नित्य ही निवृत्त होनेसे सृष्टिका अमाव प्रसङ्ग होगा । प्रवृत्ति और निवृत्ति 
दोनों स्वभाव होने पर परस्पर विरुद्ध होने कें कारण असंगत है । यदि प्रवृत्ति और निवृत्ति उंमयस्वमाव 
न माने तो किसी कारणवश प्रवृत्ति और निवृत्ति स्वीकार, करनेमें अदृष्ट आदि निमित्त के नित्य सञ्चि- 
` हित होनेसे नित्यप्रवत्तिका प्रसङ्ग होगा, अहशदि अनियामक होनेपर मी नित्य अभ्रवृत्ति प्रसङ्ग होगा, 
इससे मी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १४ ॥ | | 

अवयवद्य: (क्रमसे) विमज्यमान सावयव द्रव्योंका जहाँसे आगे विभाग नहीं हो सकता, वे चार 
प्रकारके रूपादि युक्त परमाणु रूपादि विशिष्ट चार प्रकारके भूत और मौतिकके आरम्मक हूँ ओर नित्य 
हैं, ऐसा जो वेदोषिक स्वीकार करते हैं; .उनका वह स्वीकार निरालम्ब-निराघार है, क्योंकि रूपादि 
विशिष्ट होतेसे.परमाण॒ओंको अणुत्व और नित्यत्वे विपयंय ( स्थूलत्व और अनित्यत्व ) की प्रसक्ति 
होगी । परमकारणकी -अपेक्षा उनको अभिम्नेतके विपरीत स्थूलत्व, अनित्यत्व प्रसङ्ग होगा, ऐसा अथ 
है । क्‍यों? क्योंकि लोकमें इस प्रकार देखनेमें आता है । लोकमें जो रूप आदि युक्त वस्तु है वह अपने 


सत्यानन्दी-दीपिका 
+ परमाणु स्पशं, रूप, रस, गन्ध आदि गुणोंसे युक्त चार प्रकारके हैँ । वे रूपादि गुणोंसे युक्त 


वायु, अग्नि, जल और पृथिवी इत चार प्रकारके भूतों ओर घट, पट आदि भौतिक पदाथोंके आरम्भक 


कक 
४२४ ] न्रहासु-शाङ्करआज्य [ अ०२.पा०२ ` 


तत्स्वकारणापेक्षया स्थूलमनित्यं च इष्टम्‌, तद्यथा परस्तन्तूनपेक्ष्य स्थूलो ऽननित्यश्च भवति, 
तन्तवश्चांशूतपेक्ष्य स्थूला अनित्याश्च भवन्ति, तथा चामी परमाणचो रूपादिमन्तस्तैर 
भ्युपगस्यन्ते, तस्मात्तेऽपि कारणचन्तर्तद्पेक्षया स्थूला अनित्याइच प्राप्युवन्ति। # यञ्च 
नित्यत्वे कारणं तैरुक्तम्‌ --*सदकारणवच्नित्यस्‌' (बै० सू० ४।१।१ ) इति। तदप्येव सत्यणुपु 

न रसवति, उक्तेन प्रकारेणाणूनामपि कारणवत्त्वोपपक्तेः । यद्धपि नित्यत्वे. द्वितीयं कारण- 
सुक्तम्‌-'अनित्यमिति च विशेषतः प्रतिषेधाभावः'( बै० ०३४ ) इति, तदपि नावड्यं परमा- 
णूनां नित्यत्वं साघयति । अलति हि यरिमन्करस्मिर्चिक्तित्ये वस्तुनि नित्यशान्देन नञः 
समासो.नोपपद्यते, न पुनः परमाणुनित्यत्वमेवापेक्ष्यते । तश्चास्त्येब नित्यं परम कारणं 
पह्म । बच शग्दार्थव्यवहारमात्रेण कस्यचिदर्थस्य भखिद्धिभेवति, प्रमाणान्तरसिद्धयोः 
रन्दार्थयोन्यंवहारावताराल्‌। # यदपि नित्यत्वे तृतीयं कारणसुक्तम्‌-'अविद्या च' (बै०४। 
१।५) इति, तद्यद्येवं विन्रीयेत सततां परिडश्यम्रानकार्याणां कारणानां प्रत्यक्षेणाग्रहणमवि- 
देति, ततो इयणुकनित्यताऽप्यापद्येत। अथाद्रव्यत्वे सतीति विशोष्येत, तथाप्यकारणव- 


| 
कारणकी अपेक्षा स्थूल और अनित्य देखी जाती है । जैसे पट तन्तुओंकी अपेक्षा स्थूल और अनित्य 
होता है, तन्तु अपने अवयवोंकी अपेक्षा स्थूल और अनित्य होते हँ, वैसे ये परमाणु भी रूपादि युक्त 
हैँ, ऐसा वे स्वीकार करते हैं। इसलिए वे भी कारणवाले हैं और उसकी अपेक्षा स्थूळ और अनित्य प्राप्त 
होते हँ । सदकारणव ज्ित्यम! (सत्‌ और अकारणवाला होनेसे नित्य है) इसप्रकार परमाणके नित्यत्वमें | 
उन्होंने जो कारण कहा है, वह भी ऐसा होनेपर अर्थात्‌ परमाणु कारणवाला होनेपरः परमाणमें 
संभव नहीं है, क्योंकि उक्त प्रकार ( स्पशंवत्त्व, परिच्छिन्नत्व ) से परमाणु भो कारणवाले हो सकते 
हैं । ओर ‘अनित्यमिति च०' ( अनित्य है, इसप्रकार विशेषरूपसे प्रतिषेधका अभाव है) इसप्रकार | 
नित्यत्वमें जो दूसरा कारण कहा गया है, वह भी अवस्य परमाणुओंमें नित्यत्व सिद्ध नहीं करता । यदि | 
कोई नित्य वस्तु न हो तो नित्य शब्दके साथ ननका समास उपपन्न न होता । अतः यहाँ परमाणुके ` 
| 
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नित्यत्वकी अपेक्षा नहीं है । वह नित्य परम कारण ब्रह्म हो है । शब्द और अर्थके व्यवहारमात्रसे किसी 
अर्थकी प्रसिद्धि नहीं होती, क्योंकि अन्य प्रमाणसे सिद्ध शब्द और अर्थको व्यवहारमें लाया जाता है । 
अविद्या च” (ओर अविद्या) इस उकार परमाणुके नित्यत्वमें भो भो तृतीय कारण कहा गया है । उसका 
यदि ऐसा विवणं करें कि जिसका कायं परिहृश्यमान है ऐसे विद्यमान कारणोंका प्रत्यक्षे अग्रहण 
अविद्या है, तो इससे द्वघणुकको भी नित्यत्व प्रसंग होगा । यदि 'अद्रव्यस्वे सति” अर्थात्‌ -अकारणवत्वे 
सति' ( अकारणवाला होना ) ऐसा विशेषण दे, तो भी अकारणवत्त्व ( न कारणवाला ) नित्यत्वका 


हैं और नित्य हैं। यह वैशेषिकोंका Seo । इसमें “परमाणवः समवायिकारणं 
चन्तः स्वकारणापेक्ष्या स्थूका अनित्याश्च रूपवरवात्‌ , रसवच्वात्‌ , स्पशवत्त्वात्‌ , गन्धवत्वात्‌ घटवत्‌, ` | 
' ( अरमान समवायिकारण वाले हैं ओर अपने कारण की अपेक्षा स्थूल ओर अनित्य हैं, क्योंकि रूप 
रस, स्प और गन्धवाले हैं, जेसे घठ ) यह अनुमान प्रमाण मी है । | 
६ 'कायंमनित्यम्‌' ( कायं अनित्य है ) इसप्रकार कार्यमें विद्षेषरूपसे नित्यत्वके प्रतिषेध 
होनेसे पमाणुओंमें नित्यत्व सिद्ध होता है, अन्यथा “न नित्यमनित्यम्‌' प्रतियोगी नित्यके अमावमें 
“नज प्रतिषेधका समास नहों हो सकता ? परन्तु इससे मी परमाणु नित्य सिद्ध नहीं होता, किन्तु 
कार्यमें नित्यत्वके प्रतिषेघसे नित्य परम कारण ब्रह्म ही प्रतियोगीरूपसे सिद्ध होता है । किच 'इह वरे 
यक्षः तिष्ठति' (इस वटमें यक्ष रहता है) इसप्रकार वटमें यक्ष शब्द व्यवहारमात्रसे यक्ष को सिद्धि माननी 


\ 

| 
न | 
पड़ेगी । मूछका ज्ञान होनेपर तो. उसीसे सब सिद्ध होनेसे व्यवहारका प्रमाणरूपसे उपन्यास व्ययं है! | 
ड 
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अधि० ३ स्‌० १६ ] भाषासुवाद--सत्यानन्दो-दीपिकासहित ४१५ 


त्वमेव नित्यतानिमित्तमापथेेंत । तस्य च प्रागेबोक्तत्थात्‌ ‘अविद्या च' इति पुनरुक्त स्यात्‌। 


अथापि कारणविभागात्कारण विनाशाचान्यस्य तृतीयस्य विनादाहेतोरसंभवो ५विद्या, सा 
परमाणूनां नित्यत्वं ज्यापयतीति व्याख्यायेत । नावच्यं विनच्यद्वस्तु द्वाभ्यामेव हेतुभ्यां 
बिनष्टुमर्हतीति नियमोऽस्ति।. संयोगसचिचे हानेकस्मिशच द्रव्ये द्रव्यान्तरस्यारम्भके- 
5भ्युपगस्यमान एतदेवं स्यात्‌ । यदा त्वपास्तविशेष॑ सामान्यात्मकं कारणं विशेषयद्व- 


स्थान्तरमापयमानभारम्भकमभ्युपगस्यते, तदा घृतकाठिन्यविल्यनवन्मूत्यचस्थाविळ- 


यनेनापि विनाश उपपद्यंते। तस्मादपादिमच्चात्स्यादभिप्रेतविपर्ययः 'परमाणूनाम्‌ । 
तस्मादप्यनुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १५ ॥ 
.उभयथा च दोषात्‌ ॥१६॥ 
` पद्च्छेद्‌--उमयथा, च, दोषात्‌ । 

स्तूञाथ--(उमयथा) परमाणु उपचितापचित गुणात्मक है कि नहीं ? प्रथम पक्षमें अणृत्वका 
सङ्ग होगा और द्वितीय पक्षमें उनके कायं पृथिवी आदिमें रूपादिकी अनुपलब्धिका प्रसङ्ग होगा, इस 
तरह दोनों प्रकारसे (च) भी (दोषात्‌ ) दोप होनेसे परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है । 

गन्धरखरूपस्पराशुणा स्थूला पृथिवी, रूपरसस्परशंगुणाः सूक्ष्मा आपः, रुपस्पर्शा- 
गुणं सूक्ष्मतरं तेजः सूक्ष्मतमो वायुरित्येचमेतानि चत्वारि भूतान्युपचितापचितशुणानिं 


निमित्त प्रसक्त होगा । और उसके पूवं कथित होनेसे “अविद्या च' यह पुनरक्त हो जायगा । यदि 
' कारणके विभागसे और कारणके विनाशसे अन्म तृतीय विनाश हेतुका असंमव अविद्या है और वह 


परमाणुओंका नित्यत्व ख्यापन करती है, ऐसी व्याख्या करे, तो विनष्ट होती हुई वस्तु अवश्य दो ही 
हेतुओंसे विनए होनेके योग्य है ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि संयोग सचिव अनेक द्रव्योको अन्य 
द्रव्यका आरम्मक स्वीकार करें तो यह नियम हो, परन्तु जिसमेंसे विशेष निवृत्त हो गया है ऐसा 
सामान्यात्मक कारण विशेष युक्त अन्य अवस्थाको प्राप्त हुआ आरम्मक स्वीकार किया गया है, तो घुत- 
के काठिन्य विलूयक्रे समान मत्तं अवस्थाके विलयसे मी विनाश हो सकता है । इसलिए परमाणु रूप 


टर 


आदि विशिष्ट होनेसे उनमें अभिप्रेतके विपयंय होगा । इससे भी परमाण कारणवाद अनुपपन्न है ॥१५॥ 

गन्ध, रस, रूप और स्पशं गुणवाली पृथिवी स्थूल है, रूप, रस और स्पर्श गुण विशिष्ट जल 
सूक्ष्म है, रूप और स्पशं गुण युक्त तेज सूक्ष्मतर है और स्पश गुणवाला वायु सृक्ष्मतम है, इस प्रकार 

सत्यानन्दी-दीपिका 

* यदि द्रचणुकमें नित्यत्वके परिहारके लिए 'अद्रव्यत्वे सति' यह विशेषण दें अर्थात्‌ जिसका 
कोई द्रव्य आरम्मक न हो, उस कारणका प्रत्यक्षसे अग्रहण अविद्या है, ऐसा लक्षण करनेसे दृथणुक- 
का व्यभिचार तो निवृत्त हो जायगा, क्योंकि उसके अनेक द्रव्य आरम्मक हैं। परन्तु कारणका 
प्रत्थक्षसे अग्रहण' यह विदोष्य व्यथं होगा. अकारणवत्त्व ही नित्यत्वका निमित्त हो जायगा, इससे 
'सद्कारणवत्‌' इस सूत्रकी पुनरुक्ति होगी । जैसे तन्तु आदि अवयबोंके विभाग अथवा नाशसे पटका 
नाझ होता है, परन्तु ये दोनों नाशके हेतु परमाणुमें नहीं है, अतः परमाणु नित्य है। यह युक्त नहीं 
है, क्योंकि यदि अनेक द्रव्य अन्य द्रव्यके आरम्म होते तो यह नियम होता परन्तु आरम्ममे कोई 
प्रमाण नहीं है, कारण कि तन्तुओंके आतान वितानसे अतिरिक्त पट कोई वस्तु नहीं है । केवल 
तन्तुओकी ही एक अवस्था विद्वेष है। इसलिए परमाणु अविद्याका परिणाम है । उसके प्रलयनिमित्त 
कालादिसे पिण्डात्मक स्वरूपके तिरोमाव-अहृस्य होनेसे कारणमावकी प्रातिख्प विनाश उपपन्न होता 
है । जैसे अग्निके सम्पकंसे घृतके काठिन्यका अवयव संयोगका अवयवोंके नाथ हुए विना विल्य होता 

। इसलिए परमाणु कारणवाद युक्त नहीं है ॥ १५॥ 
५४ 





हि 
४२६ न्रहवास्‌ज-शाङ्करभाप्य [ अ० २ पा० २ | 


स्थूलसक्ष्मसूक्ष्मतरसूक्ष्मतमतारतम्योपतानि च लोके लक्ष्यन्ते, तद्वत्परमाणचो5प्युपचि- 
तापचितगुणाः कल्प्येरक्ष वा? उभयथापि च दोषाजुपज्ञो5परिहाये एव स्यात्‌ । कल्य. 
माने ताचदुपचितापचितगुणत्वे डपचितगुणानां मूर्त्णुपचयादपर माणुस्वप्रसङ्गः। न चा. 
न्तरेणापि मूत्युपचयं गुणोपचयो अवतीत्युच्यते, कार्य घुभूतेषु णुणोपचये सूर्त्युपचयदर्श 
नात्‌ । अकल्प्यमाने तूपचितापचितगुणत्चे परमाणुत्वसास्यप्रसिद्धये यदि तावत्सव पळे. 
करुणा एव कल्प्येरंस्ततस्तेजसि स्पर्शस्योपलूब्धिन स्यात्‌, अप्छु रूपर्पशयोः, पृथिव्या 
च रसरूपस्पर्शानाम्‌, कारणणुणपूवंकत्वात्कार्यशुणानाम्‌। अथ सर्व चतुर्गुणा एव 
कल्प्येरन , ततोऽप्स्वपि गन्धस्योपलब्धिः स्यात्‌,  तेजस्ः गल्धरसयोः, वायो गन्धः 
रूपरसानाम्‌। नचेचं दृश्यते। तस्मादप्यनुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १६॥ 


अपरिग्रहाच्चात्यन्तसनपेक्षा ॥१७॥ 

पद्च्छेद- अपरिग्रहात्‌, च, अत्यन्तम्‌, अनपेक्षा । 

सून्नाथं--( अपरिग्रहाच्च )परमाणु कारणवादको किसी भी अंशमें मनु आदि सिष्टोने ग्रहण 
नहीं किया है, अतः ( अत्यन्तमनपेक्षा') कल्याणार्थी पुरुषोंको उसमें अत्यन्त अनपेक्षा करनी चाहिए। 

# प्रधानकारणवादो वेदविद्धिरपि केश्चिन्मन्वादिभिः सत्कार्यत्वाद्यंशोपजीचनाभिः 
प्रायेणोपनिवद्धः। अयं तु परमाणु कारणवादो न कश्चिदपि रिषेः केनचिद्प्यंशेन परिग्रहीत 
इत्यत्यन्तमेवानाद्रणीयो वेदवादिभिः । अपि च _इत्यत्यन्तमेवानाद्रणीयो वेदवादिभिः । अपि च वैशेपिक्तास्तन्त्रा थमूतान्चद्पवार्थान्द्रव्य- 
ये चारमूत अधिक और न्यून गुणवाले स्थूल, सूक्ष्म, सुक्ष्मतर ओर सूक्ष्मतम तारतम्यसे युक्त लोकमें 
देखे जाते हैं। इसी प्रकार स्थूछ-सुक्ष्म परथिवी जलादिके समान उनके परमाणु मो उपचित ( अधिक ) 
अपचित ( न्यूनं ) गुणवाले कल्पना. किये जाते हैं कि नहीं ? दोनों प्रकारसे दोषकी प्रसक्ति अपरिहायं 
ही होगी । उपचित और अपचित गुणत्व विशिष्ट परमाणुओंकी कल्पना करनेपर तो उपचित गुणवाले 
परमाणुओंकी मूर्ति ( आकार ) के उपचय ( स्थूल ) होनेसे अपरमाणुत्वका प्रसङ्ग होगा । मूतिके 
उपचयके विना भी गुणोंका उपचय होता है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि काय भूतोंमें .गुणोके 
उपचय होनेपर मृतिका उपचय देखनेमें आता है.। यदि उपचित और अपचित - गुणत्व विशिष्ट.पर- 
माणुओंकी कल्पना न कर परमाणुत्वके साम्य सिद्धि ( रक्षा ) के लिए सब परमाणु एक एक गुण 
युक्त माने जायें, तो तेजमें स्पशंकी, जलमें रूप और स्पशंकी, पृथिवीमें रस, रूप और स्पंशंकी उपलब्धि 
नहीं होगी, क्योंकि कार्यके गुण कारण गुण पूव॑क होते हैं। यदि सब चार गुण युक्त ही कल्पना किये 
जायें, तो जलमें भी गन्धकी, तेजमें गन्ध ओर. रसकी और वायुमें -गन्ध, रूपः और .रसकी उपलब्धि 
- होगी । परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता । इसलिए भी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १६.॥. 
कई एक वेदवित्‌ मनु आदिने, प्रधान कारणवाद सत्कायंत्व आदि अंशोंका उपजीवन करता 


. है इस अभिभ्रायसे उसे अपने स्मृति ग्रंन्योमें स्थान दिया है । परन्तु यह परमाणु कारणवाद तो 


किसी भी अंशमें किन्ही मी शिष्ट पुरुषासे गृहीत नहीं है, इसलिए वेदवादियोंसे अत्यन्त ही अनादरणीय 
है । ओर वंशेषिक अपने शास्त्रके अथंभूत द्रव्य, गुण, कमं, सामान्य, विशेष और समवाय. 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
+ द्रव्य आदि छः भाव और एक अमाव इस प्रकार वैशेषिक मतमें -सात पदार्थ हैं। ४: 

भाव पदार्थ परस्पर अत्यन्त भिन्न हैं ओर उनके लक्षण भी भिन्न-भिन्न हैं। माष्यमें अन्वय 
मी यही सिद्ध किया गया है कि गुणादि द्रव्यकी एक अवस्था विशेष है । यह द्रव्य है यह गुण दै 
इत्यादि भेद व्यवहार तो कल्पित भेदको लेकर हो सकता है, क्योकि जेसे अत्यन्त भेदमें घमंधियार 


नामके 


| 
| 
| 


अ. 


i 


_ वाय ब्रव्यात्मक व्याख्यात हुए-। यदि कहो कि द्रव्य ओर गुण अयुतसिद् हैं, 
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णकर्मसामान्यचिरोषसमवायाख्यानत्यन्तभिन्नान्मिन्नलक्षणानभ्युपगच्छन्ति, यथा मनु- 
च्योऽश्वः शश इति। तथात्वं चाभ्युपगम्य तद्विरुद्धं द्रव्याधीनत्वं शोपाणामभ्युपगच्छन्ति । 
तन्नोपपद्यते, कथम्‌ ? यथा हि लोके दाशकुशपलादाप्रभृतीनामत्यन्तभिन्नानां सतां नेतरेत- 
राधीनत्यं भवति, एवं द्रव्यादीनामत्यन्तभिन्नत्वान्नेव द्रव्याधीनत्वं गुणादीनां भवितुम- 
ईति । अथ भवति द्रव्याधिनत्वं युणादीनाम्‌ ततो द्रव्यभावे भावाद्द्रव्याभाचंऽभाचाद्‌ द्रन्य- 
मेव संस्थानादि मेदादनेकदान्दप्रत्ययभाग्भवति । यथा देवदत्त पक एव सन्नवस्थान्तरयो- 
गादनेकदान्दप्रत्ययभाग्भवति, तद्त्‌। तथा सति सांस्यसिद्धान्तप्रसङ्गः स्व्रसिद्धान्तविरोधः 
श्रापच्येयाताम ।# नन्व्नेरन्यस्यापि सतो धूमस्याग्न्यधीनत्वं ददय्ते। सत्यं दृश्यते,मेर्दप्रती- 
तेस्तु तत्राग्निधूमयोरन्यत्वं निश्चीयते, इह तु शुक्लः कम्वलो रोहिणी धेनुर्नीलमुत्पलमिति 
द्रव्यस्यैव तस्य तस्य तेन तेन विशेषणेन प्रतीयमानत्वान्गेव ट्रव्युणयोरग्निधूमयोरिव भेदः 
प्रतीतिरस्ति, तस्माद्‌द्रव्यात्मकता युणस्य। पतेन कर्मसामान्यविरपसमवायानां ट्ब्यात्म- 





RRC 
मनुष्य, अश्व और शशकके समान अत्यन्त भिन्न और भिन्न लक्षणवा> छः पदार्थ स्वीकार करते हुँ । 


और इसी प्रकार अङ्गीकार कर उसके विरुद्ध रोप सत्र पदार्थ द्रव्यके अधीन मानते ह । परन्तु वह 
उपपन्न नहों होता । क्यों ? जैसे व्यवहारमें ही शशक, कुश, पलाश आदि अत्यन्त मिन्न होते हुए 
एक दूसरेके अधीन नहीं होते हैं, बेसी ही द्रव्य आदिके मो अत्यन्त भिन्न होनेसे गुण आदि द्रव्यके 
अधीन नहों हो सकते । यदि गुण आदि द्रव्यक्रे अधीन होते हैं, तो द्रव्यके भावमें माव ओर द्रव्यके 
अमावमें अभाव होनेसे द्रव्य ही संस्थान आदि भेदसे अनेक शब्द और प्रतीतिका मागी होता है । 
जैसे देवदत्त एक होता हुआ भी अन्य अत्रस्याके सम्बन्धसे अनेक शब्द और प्रत्ययका मागी होता है। . 
ऐसा माननेपर सांख्य ( वेदान्त) सिद्धान्तका प्रसंग मीर स्सिद्धान्तका विरोध प्रसंग हो जायगा । 


, परन्तु अग्निसे भिन्न होता हुआ धूम अग्निके अधीन देखा जाता है, ठोक देखा जाता है, भेद प्रतीतिसे 


तो वहाँ अग्नि ओर धूमका अन्यत्व निश्चित होता है । परन्तु यहाँ शुक्ल कम्बल, लाल गो और नील- 
कमल इस प्रकार तत्‌ तत्‌ द्रव्य तत्‌ तत्‌ विशेषणसे प्रतीयमान होनेकै कारण अग्नि और धूमके समान 


द्रव्य ओर गुणकी भेद प्रतीति नहीं है, इसलिए गुण द्रव्यात्मक हे, इससे कमं, सामान्य, विशेष और सम- 
इससे गुण आदि द्रव्यके 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
नहीं होता, वैसे अत्यन्त अभेदमें मी. नहीं होता है । इसलिए येदि गुण और द्रव्पका तादारफ स्वीकार 
करें तो वेदान्त सिद्धान्तका प्रसङ्ग और अपने सिद्धान्तसे विरोध होगा । 

# पूर्वपक्षी यहाँ अधीतका अये कायं मानकर व्यमिचारकी शङ्का करते प धूम अग्निका 
काये है ओर उससे भिन्न है, वैसे गुण आदि द्रव्यके कायं हैं और उससे मिल हैं। परज पद दृष्टान्त 
विषम है, क्योंकि जेसे धुम और अग्निका महानस मादिमे प्रत्यक्ष भेद उपलब्ध होता है, बसे द्रव्य 
और गुणका भेद उपलब्ध नहीं होता । शुवलकम्बल, शुक्लपट आदि स्थरोमे सामानाधिकरण्य प्रतीतिसे 
द्रव्य और गुणकी अभिन्नता ही उपलब्ध होती है । भिन्न देशस्थ घट आदि पदार्थ संयोग द्वारा सयुक्त 


होते हैं वे युतसिद्ध कहे जाते हैं और अवयव अवयवी, गूण गुणी, जाति iD क्रिया हिय 
नित्यद्रव्योंमें विशेष इनका अविनामाव है, इसलिए ये अयुतसिद्ध कहलाते हैं, इनका सम्बन्ध र 
है । अब अयुतसिद्धके विकल्पोंमें से प्रथम विफल्पपर-समवायसम्बन्धसे हु के 
इसलिए पटका देश तन्तु है पट नहीं । तन्तु गुण पटके गुणोंके आरम्भक ए । hs 
न्तु नहीं । इसप्रकार पटका सन्तु और पटके गुणों वव 
होते हैं, इससे उनका देश पट है तन्तु नहीं। ६ शिव गधा ही 


है । इस तरह मिन्त-मित्त देश होनेसे आ और गुणका अपुधररे 
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कता व्याख्याता। गुणदीनां द्रव्याधीनत्वं हृव्यगु णयोरयुतसिद्धत्वादिति यद्युच्येत, तत्पुन- 


रयुतसिद्धस्वमपृथग्देशत्वं वा स्यादएथक्कालत्वं चाऽपथकस्चभावत्वं चा सर्वेथापि नोपपद्य- | 
' ते । अपृथय्देदास्वे तावत्स्वाभ्युपगमो विरुध्येत । कथम्‌ ? तन्त्वारब्धो हि परस्तन्तुदेशो- 


ऽभ्युपगस्यते, न पटदेशः। परस्य तु गुणाः शुक्ळत्वादयः परदेश अभ्युपगस्यन्ते, न 
तन्तदेशाः । तथा चाहु-- हि व्याणि: द्रव्यान्तरमारभन्ते गुणाश्च गुणान्तरम्‌ (वं० १।१।१० ) इति । 
तन्तवो हि कारणद्रञ्याणि कायंद्रव्यं पटमारभन्ते, तन्तुगताञ्च शुणाः शुक्लादयः कायं- 
द्रव्ये पटे शुक्लादिगुणान्तरमारभन्त इति हि तेऽभ्युपगच्छन्ति । सोभ्युपगमो द्रन्यशुण- 
योरपृथग्दै शत्वे$भ्युपगस्यमाने वाध्येत । # अथापृथक्कालत्वसयुतसिद्धत्वसुच्येत; सब्य- 


` दक्षिणयोरपि गोविपाणयोरयुतसिद्धत्वं प्रसज्येत । तथाऽपृथक्स्वसावत्वे त्वयुतसिद्धत्वे 


न द्रव्यगुणयोरात्मभेदः संभवति, तस्य तादात्म्येनेच प्रतीयमानत्वात्‌ । युतसिद्धयोः 
संबन्धः संयोगोऽयुतसिद्योर्तु समवाय इस्ययमभ्युपगसो सुृर्षेच तेषाम्‌, प्राक्सि- 
द्धस्य कार्यात्कारणस्यायुतसिद्दत्वानुपपत्तेः । अथान्यतरापेक्ष पचायमभ्युपगसः स्याद्‌- 
युतसिद्धस्य कायस्य कारणेन संवन्धः समवाय इति, एवमपि प्रागसिद्धस्यालब्धात्म- 
कस्य कार्यस्य कारणेन संवन्धो नोपपद्यते, द्रयायत्तत्वात्संवन्धस्य । & सिद्धं भूत्वा 
संबध्यत इति चेत्‌, प्रा़ारणसंवन्धात्कार्यस्य सिद्धावभ्युपगस्यमानायासयुतसिद्धयभाचा- 
अधीन हूं, तो वह अयुतसिद्धत्व अपृथग्देशत्व-है वा अपृथबकालत्व है अथवा अपृथक्स्वमावत्व है, 
सवंथापि वह॒ उपपन्न नहीं होता । यदि अपृथ्देशत्व हो तो -स्वसिद्धान्तसे विरोध होगा, क्योंकि उन्तुमे 
उत्पन्न. हुए पटका तन्तुदेश स्वीकार किया जाता है पट देश नहीं, एवं पटके शुक्लत्व आदि गुण 
पट देशवाले माने जाते हैं तन्तु देशवाले नहीं । वैशेषिक कहते हैं--..'द्रब्याणि०? ( द्रव्य अन्य द्रव्यको 
आरम्म करते हैं और गुण अन्य गुणको ) इस प्रकार कारण द्रव्य तन्तु कायंद्रव्य पटको .आरम्म करते 
हैं और तन्तु गत शुक्ल आदि गुण कायंद्रव्य पटमें अन्य शुक्ल आदि गुणोंको आरम्भ करते हैं, ऐसा वे 
स्वीकार करते हैं। द्रव्य और गुणका अपृथग्देशत्व स्वीकार करनेपर वह सिद्धान्त बाधित हो जायगा । 
यदि अपृथक्कालत्व अधुतसिद्धत्व कहो, तो गौके वाम और दक्षिण सींग मी अयुतसिद्ध हो जायंगे । 
उसीभ्रकार अपृथबस्वमावत्व आयुतसिदत्व हो तो द्रव्य और गुणका स्वरूप भेद असंभव है, क्योंकि 
वह ( गुण ) तो तादात्म्यसे ही प्रतीयमान है । युतसिद्ध पदार्थोका सम्वन्ध संयोग है और अयुतसिद्ध 
पदार्थोका सम्वन्ध समत्राय, इसप्रकार उनका यह सिद्धान्त मिथ्या ही है । कारण कि कायसे पूवं सिद्ध 
कारण. अयुतसिद्ध नहीं हो सकता, यदि कहो कि दोमेंसे एककी अपेक्षा यह अंगीकार होगा इससे 
अयुतसिद्ध कार्यका कारणक साथ सम्बन्ध समवाय है 
ही प्राप्त नहीं किया है ऐसे पुवे अ.सद्ध कार्यका कारण 


24 के साथ सम्बन्ध उपपन्न नहीं होता, क्योंकि 
सम्बन्ध दोक अधीन होता है। यदि कहो कि कायं सिद्ध होकर कारणके साथ सम्बद्ध होता है, तो 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कै द्वितीय विकल्प 'सव्यदक्षिणयोरपि' आदिसे कहते हैं ।. तृतीय विकल्पमें तो “स्वमाव' का 
अथ स्वरूप है, इससे वेदान्तसिद्धान्तका प्रसंग 


विरुद्ध होनेसे अयुतसिद्धस्व बाधित | ही जायगा। छः पदार्थ अत्यन्त भिन्न हैं यह अनुमव 
होनेसे अयुतसिद्धस्व बा अयुत द 
आदिसे कहते हा त हे । अमृत सिद्धि दोकी है कि पक्की ? इसको 'प्राक्सिदस्य 

* अप्रास सत्‌ पदार्थोकी प्राप्ति संयोग है' यह विभु आकाश्च आदिके सेयोगमें नहीं घटेगा, 


क्योंकि वे नित्य प्राप्त हैं, यदि माने तो तन्तु और पटका मी संयोग हो जायगा, यह अपसिद्वान्त है । 
उत्पत्तिकालीन द्रव्य निगुंण और निष्क्रिय मानते हैं, क्योंकि यदि उत्पत्तिके समय द्रव्य गुण और 


है । तो ऐसा माननेपर भी जिसने अपना स्वरूप ” 
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त्कार्यकारणयो*संयोगविभागो न विद्येते इतीदं दुरुक्त स्यात्‌। यथा चोरपन्नमारस्याक्रियस्य 
कार्यद्रव्यस्य विझभिराकाशयादिभिद्रेन्यान्तरेः संवन्ध; संयोग एवाभ्युपगस्यते, न समवायः 

पवे कारणद्रव्येणापि संबन्धः संयोग एच स्यान्न समचायः। चापि संयोगस्य समवायस्य ज्ञ 
संबन्धस्य संबन्धिव्यतिरेकेणाशितित्वे फकिचित्यमाणमस्ति | संवन्थिशव्दप्रत्ययञ्यतिरेकेण 
संयोगसमवायदव्द्प्रत्यवद््शनात्तयोरस्तित्वमिति चेत्‌ न, एकत्वेऽपि स्वरूपवाह्यरूप- 
पेक्षयानेकराव्दभत्ययदर्शानात्‌.। यभैकोपएपि सन्‌ देवदत्तो लोके स्वरूपं संवन्धिरूपं 

| चापेक्ष्यानेकदाब्दप्र्ययभाग्मवति-भजुप्यो ब्राह्मण श्रोत्रियो चदान्यो वालो युवा 
स्थिरः पिता पुत्रः पौत्रो आता जाम तेति, यथा चेंकापि सती रेखा स्थानान्यत्वेन 
निचिदासाै कदशशतसहस्यादिशब्दप्रत्ययमेद्मचुभवति, तश्रा्ंचन्धिनोरेच संवन्धि- 

| शब्द प्रत्ययव्य तिरेकेण संयोगसमचायदाव्दप्रत्ययाहेत्यम्‌ । न व्यतिरिक्तवस्ट्वस्तित्वेन, 
इत्युपलब्धिलक्षणप्रात्तस्य (जुपलब्धे रसावो वस्त्वन्तरस्य । ७ लापि संवन्धिविषयत्वे 
संचन्यदाव्दप्रत्ययोः  संतंतभावभस्सश | स्चरूपचाहारूपापेक्षयेत्युक्तोत्तत्वात्‌ \ 


तथाऽण्वात्मसनखामप्र्देशात्वान्न संयोगः सम्भवति, प्रदेशवतो द्रव्यस्य प्रदेशवता 
द्रव्यान्तरेण संयोगद्शनात्‌ । कल्पिताः प्रदेशा अण्वात्मसनसा भविष्यन्तीति 
नि स म न्न न्न ला 





कारण सम्बन्धसे पूर्व कार्यकी सिद्धि स्वीकार करनेपर अयुक्षिद्धिका अमाव होने कार्य का रणके संयोग 
और विभाग नहीं होते यह उक्त कंथत असंगत हो जायगा । और जैसे उप्पन्नमात्र-उत्पद्यमान क्रिया- 
रहित द्रव्पका विभु आकाश अ! दि अन्य द्रव्योंक साथ सम्वन्ध संयोग ही स्वीकार किया जाता है 
समवाय नहीं, वेसे कारण द्रव्यके साथ परी सम्बन्ध संयोग हो होगा समवाय नहीं । सम्बन्धियों से भिन्न 
संयोग अथवा समवाय सम्बन्धके अस्तित्वमें कोई भी प्रमाण नहीं है । यदि कहो किं सम्बन्धी! इस 


शब्द और प्रत्ययके अतिरिक्त संयोग और समवाय शब्द और प्रतीतिके दशने उनका पृथक्‌ अस्तित्व 
है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि एकमें मो स्वरूप और बाह्मछपकों अपेक्षा अनेक शब्द ओर प्रत्यय 
देखनेमें आते हैं । जैसे देवदत्त एक होता हुआ भी व्यवहारमें स्वरूप और सम्बन्धिरूपकी अपेक्षाकर 
मनुष्य, ब्राह्मण, श्रोत्रिय, दाता, बालक, युवा, वृद्ध, पिता, उत, पौत्र, आता जामाता इसप्रकार ' 
अनेक शब्द और प्रत्ययोंक। भागी होता है। और जैसे रेखा एके होती हुई भी या नियोजित 
हुई एक, दश, दात, सहस्र आदि शब्द और प्रत्ययविशेषके अनुमवका विषय होती है। वेसे दो सम्बन्धी 
ही ( सम्बन्धका अनुयोगी और प्रतियोगी ) सम्बन्धी' शब्द और प्रत्ययके म संयोग और सयवाय 
इन शब्द और प्रत्ययके योग्य होते है, किन्तु अतिरिक्त वस्तुके अस्तित्वे नहीं। इस प्रकार उपलब्धिरूप 
लिङ्गसे प्राप्त अन्य पदार्थका ( संयोग आदि सम्बन्धियोंसे भिन्न हैं इस ) अनुपलब्धिसे अभाव जि 
होता है । उसी प्रकार 'सम्बन्ध' शब्द ओर प्रत्ययका सम्बन्धी विषय होनेपर भी उसका न्तर 
अस्तित्व प्रसंग भी त होगा, क्योंकि वह स्वरूप और पररूपकी अपेक्षासे है, ऐसा उत्तर तह हक गया 
है। उसी प्रकार परमाणु, आत्मा और मनका प्रदेश ने होते से As म द 
प्रदेश विशिष्ट ( सावयव ) द्रव्यका प्रदेश युक्त ( सावयव ) अन्य द्रव्यके से 

के सत्यानन्दी दी. नही कायसे पूर्ववृति होता 
क्रिया युक्त उत्पन्न हो तो. अपने गुणोंके प्रति वह कारण सिद्ध नहीं होगा, sr क्‌ ह हक बे 
चाहिए । उपलब्धिरूप लिज़से प्राप्त संयोग और समवाय आदि पदार्थोकी सम्बन्धिय छ्प 


उपलब्धि न होनेके कारण उनका अमाव निश्चित होता है । 
में क्रियाका कारण है। मात्मा 
® आत्माके साथ परमाणुका, संयोग परमाणुभे a 
ओर मनका ws आदिका असमवायिकारण ह लावाल 
निराकरण करते हैं । किंच अविद्यमानकी कल्पनासे ही सब अंकी सिद्धि होनेसे वः मु 


नियम मी लुप्त हो जायंगे । 
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चेत्‌-न, अविद्यामानार्थकल्पनायां सर्वार्थेसिद्विप्रसङ्गात्‌, इयानेवाविद्यमानो विरुद्धो- 
ऽविरुद्धो वार्थः कल्पनीयो नातोऽधिक इति नियमहेत्वभावात्‌, कस्पनायाश्च स्चायत्त- 
त्वात्पभूतत्वसंभवात्य । नच चैरोपिकेः कदिपतेम्यः पडभ्यः पदाथ भ्योऽन्येऽधिकाः शातं 
सहस्रं वाऽर्था न कल्पयितव्या इति निवारको हेतुरस्ति । तस्माद्यस्मं यस्मे यद्यद्रोचते 
तत्तत्सिध्येत्‌। कश्चित्कपालुः प्राणिनां दुःखवहुलः संसार एव मा भूदिति कल्पयेत्‌ । 
अन्यो वा व्यसनी मुक्तानामपि. पुनरुत्पत्ति कर्पयेत्‌। कस्तयोनिचारकः स्यात्‌? 
$ किचान्यत्‌-द्वाभ्यां परमाणुभ्यां निरवयवाभ्यां सावयवस्य इथणुकस्याकाशेनेव 
संन्छेषानुपपत्तिः। न ह्याकाशस्य पृथिव्यादीनां च जतुकाएयत्संत्छेपोऽस्ति। कार्यकारण- 
द्रव्ययोराश्रिताश्रयभावोऽन्यथा नोपपद्यत इत्यवञ्यं कल्प्यः समवाय इति चेत्‌-न, 
इतरेतराश्रयत्वात्‌ । कार्यकारणयोहि भेदसिद्धाचाश्चिताश्रयमावसिद्धिः आध्चिताश्रयभाच- 
सिद्धौ च तयोभेंदसिद्विः कुण्डवदरवदितीतरेतराश्रयता स्यात्‌। न हि कार्यकारणयोभेद्‌ 
. आश्रिताभ्रयभावो वा पेदान्तवादिभिरभ्मुपगम्यते, कारणस्येच संस्थानमात्रं कायं मित्यभ्युः 
पगमात्‌। किचान्यत्‌-परमाणूनां परिच्छिन्नत्याद्यावत्यो दिशः षडष्टौ दश वा 
ताबद्भिरवयचेः सावयवास्ते स्युः, साचयवत्वाद नित्याइचेति नित्यत्वनिरवयवत्वाभ्युपगमो 
वाध्येत । यांस्त्वं दिग्भेदभेदिनोऽवयचान्कल्पयसि त एच परमाणव इति चेत्‌-न, 


आता है । यदि कहो कि अणु, आत्मा और मनके कल्पित प्रदेश होगे, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि 


अविद्यमान पदाथंकी कल्पना करनेपर सर्वाथ सिद्धि होनेका प्रसंग हो जायगा । इतनी ही अविद्यमान, 
विरुद्ध अथवा अविरुद्ध अथंकी कल्पना करनी चाहिए, इससे अधिक नहीं, इस विषयमें कोई नियम हेतु 


नहीं है। कल्पना तो अपने अधीन होती है इससे उसके अधिक होनेको भी संभावना है । वंशेषिकों 
द्वारा कल्पित छः पदार्थोंसे मिन्न अतिरिक्त ( अधिक ) शतत, अथवा सहसत पदार्थोकी कल्पना नहीं 


करनी चाहिए, इसका कोई निवारक हेतु नहीं है, इसलिए जिस जिसको जो जो रुचिकर होगा वह 
वह सिद्ध हो जायगा । कोई कृपालु ऐसी कल्पना करेगा कि प्राणियोंके लिए यह दुःख वहुल संसार 
ही न हो अथवा अन्य कोई" व्यसनी मुक्त पुरुषोंकी पुनरुत्पत्तिकी कल्पना करेगा । ऐसी स्थितिमें 
उनका कौन निवारक होगा। और “इससे भिन्न दूसरा दोप यह है-आकाशके साथ सावयव 
द्रथणुकके समान निरवयव दो परमाणुओंका संश्लेष नहीं हो सकता । आकाश और पृथिवी आदिका 


लाख र काएके समान संश्लुष ( मिलाप ) नहीं है। कायं कारण द्रव्योंका आश्रिताश्रयमाव अन्यथा 
उपपन्न न होगा, इसलिए समवायकी अवश्य कल्पना करनी चाहिए । ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, 


क्योंकि अन्योन्याश्रय हो जायगा । कायं कारणका कुण्डवदरके समान भेद सिद्ध हो तो आश्रिताभ्रय- 
मावकी सिद्धि हो, आशिताश्रयमावकी सिद्धि हो तो उनका भेद सिद्ध हो, इसप्रकार अन्योन्याश्रय 


होगा । वेदान्तवादी कायं और कारणका भेद अथवा आश्रिताश्रयमाव स्वीकार नहीं करते, क्योंकि . 


कारणका ही संस्थान ( आकार विशेष ) मात्र कायं है, ऐसा वे मानते हैं |. अन्य दोष यह है-- 
परमाणुओंके परिच्छिन्न होने से जितनी दिशाएँ छः, आठ अथवा दश हैं। उतने अवयवोंसे वे सावयव 
हो जायंगे, सावयव होनेसे अनित्य हो जायंगे, इससे उनका नित्यत्व निरवयवत्व सिद्धान्त बाधित हो 


जायगा। यदि कहो कि दिशाके भेदसे भेदविशिष्ट जिन अवयवोंकी तुम कल्पना करते हो वे ही हमारे 
मतमें परमाणु हैं। तो यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि स्थूल, सूक्ष्मके तारतम्यक्रमसे परम कारण 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% समवायका अन्योन्याश्रय दोषसे isl परमाणुका नित्यत्व, निरवयवत्व खण्डन 


करते हुँ परमाणवः सावयवाः परिच्छिन्नत्वात्‌ घटवत' ( परमाणु सावयव हैं परिच्छिन्न होनेसे घटके 
समान ) इसलिए परमाणुका द्वघणुकके समान पृथिवीत्व एक जातीय होनेसे हहा होता है । 
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सू छसक्ष्मतास्तस्यक्रमेणापस्मकारणाद्रिनाशोपपत्तः । यथा पृथिवी द्वयणुकाद्यपेक्षया 
स्थूलतमा वस्तुभूतापि विनश्यति, ततः सूक्ष्म सूइमतर च पूथिव्येकजातीयकं विनश्यति, 
ततो दयणुक, तथा परमाणवोऽपि पृथिव्येकजातीयकत्वाद्विनय्येयुः । ॐ विनइयन्तों5- 
व्यचयचविभागेनेच विनश्यन्तीति चेत--नायं दोपः, यतो घृतकाठिन्यविलयनचद्‌पि 
विनाशोपपत्तिमवोचाम । यथा हि घृतसुवर्णादीनामविभज्यमानावयवानामप्यग्निसंयो- 
गादूद्रवभावापच्या काठिन्यविनाशी भवति, एवं परमाणूनामपि परमकारणभावापत्त्या 
मूर्त्यादिविनाशो भविष्यति । तथा कार्यारम्भोऽपि नावयवसंयोगेनेच केवलेन भवति, 
श्चीरजलादीनामन्सरेणाप्यवयचसंयोगान्तर दधिहिमादिकार्यारम्भदर्शनात्‌। तदेव- 
एसारतरतर्क संडव्त्वादी श्वरकारणश्ुतिचिरुद्धत्वाच्छूतिप्रवणेश्च दिष्टेर्मन्वादिभिरपरि- 
गृहीतस्वादत्यन्तमेवानपेक्षाऽस्मिन्परमाणुकारणवादे कार्या आर्यैः श्रेयोर्थिभिरिति 
चाक्यदोषः ॥१७॥ 
( ३ समुदायाधिकरणम्‌ सू० १८-९७ ) 
समुदाय उभयहेतुकेऽपि तदप्रापिः ॥१८॥ 
पदच्छेद- समुदाये, उमयहेतुके, अपि, तदप्राप्तिः । 
सूजाथे--( उमयहेतुकेऽपि समुदाये ) परमाणु हेतुक बाह्य समुदाय और स्कन्ध हेतुक 
आध्यात्मिक समुदायमें भी ( तदप्रा्िः ) समुदायकी प्राप्ति नहीं होती, क्योंकि अचेतन परमाणु और 
स्कन्थोंका अपने आप समुदाय असंभव है, अन्य किसी कूटस्य चेतन संघात कर्ताका अमाव दै, अत! 
उनका मत श्रान्तिमुक है। ` . | 
___ # चैशेपिकराद्वान्तो _ डुर्युक्तियोगाहेदविरेधा 22. चैशेपिकराद्धान्तो ुर्यक्तियोगादे दविरोधाच्छिष्टापरिग्रहाच्च नापेक्षितव्य 
पर्यन्त विनाश उपपन्नं होता है । जैसे पृथिवी इथणुक आदिकी अपेक्षासे स्थुलठम और वस्तुभूत 
होती हुई भी विनष्ट होती है । उससे सूक्ष्म सूक्मतर ६ थिवीरूप एक जातीय नष्ट होता दै, और 
तदनन्तर द्वयणुक । उसी प्रकार परमाणु भी पृथिवीत्व एक जातीय होनेसे विनष्ट होने चाहिए । 
यदि कहो कि विनष्ट होते हुए-मी अवयवविमागसे ही विनष्ट होते हैं, तो यह दोप नहीं है, क्योंकि घृत- 
काठिन्य विळयनके समान मी विनाश हो सकता है, ऐसा हम कह चुके हैं, जसे अविमज्यमान 
अवयववाले घृत सुवणं आदिके भी अस्निके संयोगसे द्रवमाब प्राप्ति होनेसे काठिन्यका विनाश 
होता है, वैसे परमाणुओंका मी परम कारणमान प्राप्तिसि सूति आदि विनाश होगा । उसी प्रकार 
कार्यका आरम्म भी केवल अवयव संयोगे नहीं होता है, क्योंकि अन्य अवयव संयोगके विना भी 
क्षीर, जल आदिका दधि, हिम आदि कायं आरम्म देखने में आता है । इस प्रकार परमाणु कारणवाद 
गसारतर तकोसि विरचित तया ईश्वर कारणत्व प्रतिपादक थुतिसे विरुद्ध, श्रुतिप्रवण ( श्रुति समर्थक ) 
शिष्ट मनु आदि द्वारा अस्वीकृत होनेसे श्रेय चाहनेवाले आये पुरुषोंको परमाणु कारणवादमें अत्यन्त ही 


उपेक्षा करनी चाहिए ऐसा वाक्यशेष है ॥ १७ ॥ 
/ पूवमें यह कहा गया है कि कुतकके योग, वेद विरुद्ध और शिष्ट पुरुषोसे अस्वीकृत होनेसे 


४ ब्रह्मसे भिन्न सव द्रव्य पदार्थ अज्ञानसे जन्य होनेसे निरवयव नहीं हो सकते हैं, इसलिए 
परमाणुके अस्तित्वमें 


प्रल्यमें उनका अदष्ट आदि निमित्तोके विनाशसे विनाश हो सकता है। अतएव प 
कोई प्रमाण नहीं दद । अतः भ्रान्तिमूलक वशेषिक मतसे वेदान्तसभन्वयका विरोध नहीं है ॥ १७ ॥ 
# इस प्रकार अधे बनाशिक वेशेपिक मतका निराकरण कर अब बुद्धिस्थ सवंवेनाशिक मतका 


निराकरण करते हैं, इस तरह अवान्तर प्रसंगसंगतिसे वैशेषिक आदिसे कहते हैं । वशेषिक निश्चित 
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इत्युक्तम्‌। सोऽर्धयेनाशिक इति वैनाशिकत्वसास्यात्सर्वचैनाशिकराड्धान्तों नतराम- 
पेक्षितव्य इतीदमिदानीसुपपादयामः। स च वहुप्रकारः प्रतिपत्तिभेदा द्विनेयभेदाद्वा । 
तत्रैते त्रयो चादिनो भवन्ति केचित्सर्वास्तित्ववादिनो वाह्ममान्तरं च चस्त्वभ्युपगच्छन्ति 
भूतं भौतिकं च चित्तं चेत्तं च, तांस्ताचप्प्रतित्रुमः । तत्र भृतं एथिवीधात्वाद्यः । भौतिक 
वेश्षेपक सिद्धान्त अपेक्षा करने योग्य नहीं है । वह अधंवेनासिक है, इसलिए वेनाशिकत्व साहृश्यसे 
सवंवेनासिक सिद्धान्त अत्यन्त अपेक्षा करने योग्य नहीं है । इससे अव हम इसका उपपादान करते है | 


प्रतिपत्तिके भेदसे अथवा १शिष्योंके भेदसे वह बहुत हु प्रकारका है। उसमें ये तीन वादी हैँ-कोई 
सर्वास्तित्व वादी हैं, कोई केवल विज्ञानास्तित्व वादी हैं और पुनः अन्य सबंशून्यत्ववादी हैं । उनमें जो 


सर्वास्तित्ववादी वाह्य भूत और भौतिक, आान्तर-चित्त ओर चेत्त स्वीकार करते है । पहले उनके- 


सिद्धान्तका हम निराकरण करते हैं--उनमें भूत-पृथिवी धातु आदि हैं, सौतिक-हप आदि और चक्षु 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अधवनाशिक हैं, क्योंकि वे परमाणु, आकाश, दिशा, काल, आत्मा, मन, सामान्य, विशेष और 
समवाय । यन्द, स्पशं, रूप आदि गुण और कर्म इनमेंसे कुछको नित्य मानते हैं और कुछका नाश । 
आधेका विनाश माननेसे वे अधंवनाशिक हैं। इनका उपन्यास वनाशिकत्वके साहृश्यसे सवंचे ना- 
शिकोंका स्मरण कराता है । जव वशेषिकमत मधवनाशिक होनेसे अनुपादेय है, तव सव वेनाझिकोंका 
सिद्धान्त तो अत्यन्त ही अनुपादेयं समझना चाहिए। वुद्धके शिष्योंमें चार संप्रदाय थे- वेमाषिक, 
सौत्रान्तिक, योगाचार और माध्यमिक । उनमेंसे वुद्धके वचनोंके अनुसार उसके” विवरणभूत विभाषा 
शास्त्र जिसका नाम अभिधमविमाषा है उसे प्रमाणरूपसे माननेवाला वमापिक है। सूत्रपयन्त जो 
वुद्धके वचन हैं जिनका पाली भाषामें सृत्तान्त नाम है उपे प्रमाणतमरूपसे माननेवाला सौत्रान्तिक है । 
योग (समाधि) द्वारा आलयविज्ञानका साक्षात्कार करनेवाला योगाचार है । और 'अतोआवासावान्त- 


्यरहितस्वात्सवस्वभावाचुत्पत्तिलक्षणा शून्यता मध्यमा प्रतिपत्‌ समध्यसो मार्ग: ॥' इति (माध्यमिक-. 


बृत्ति) ( माव और अमाव दोनों पदार्थोसे रहित होनेसे सवंस्वभावकी अनुत्पत्तिरूप शून्यता मध्यम 
प्रतिपत्‌ अर्थात्‌ वह मध्यममागं है ) इस प्रकार जो मध्यमका अवलम्बन कर प्रवृत्त हुए वे माध्यमिक 
कहे जाते हैं। वाह्य पृथिवी आदि और आन्तर: चित्त आदि विद्यमान होते हुए मी उनमें “सवं झून्यम्‌' 
( सव शून्य है ) यह्‌ प्रथभ शिष्योंको उपदेश किया । विज्ञानमें आग्रह रखनेवाले दूसरे शिष्योंको 
“विज्ञान मेचेकं सत! (एक विज्ञान ही सत्‌ है) ऐसा उपदेश किया । वाह्य और आन्तर उभयः पदार्थोमे 
आस्था रखनेवाले शिष्योंको 'उमग्रं सत्यम्‌? ऐसा उपदेश किया है । वेमाषिक और सौत्रान्तिकका यद्यपि 
वाह्य पदाथोके प्रत्यक्षत्व और अप्रत्यक्षत्वमे विवाद है, तो भी सर्वास्तित्ववादमें विवाद नहों है। 
इसलिए दोनोंको एककर तीन मत दिखाये गये हैं । सर्वास्तित्ववादीके मतमें पृथिवी आदि चार भूत हैं 
मौर आकाश आवरणका अभावमात्र है । इन प॒थिवो आदि -भूतोसे उत्पन्न हुए पवत आदि काय 
भौतिक हैं ये वाह्य हैं। चित्त और चित्तसे उत्पन्न हुए काम आदि चैत्त आन्तर हैं। इस प्रकार सब भूत 


मौतिक पदार्थ परमाणुओंका ही समुदाय है अवयवोसे अतिरिक्त अवयवी नहीं है । पृथिवीके परमाणु 


कठिन, जछके स्नेह, अर्निके उष्ण और वायुके चलन स्वभाववाले होते हैं, इस प्रकार यह बाह्य समुदाय 


है । रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा और संस्कार इस प्रकार पाँच स्कन्थ हैं, स्कन्धका- अथं समुदाय है। . 


“जिससे निरूपण किया जाय अथवा जिसका निरूपण किया जाये वह रूप है! इस प्रकार करण और कर्म 
व्युत्पत्तिसे रूप शब्दका अथं-इन्द्रिय और विषय दोनों हैं, इसलिए विपयः सहित इन्द्रिय रूपस्कन्ध है । 
यद्यपि रूप आदि विषय वाह्य हैं तो भी देहस्थ इन्द्ियोसे ग्राह्य होनेसे आध्यात्मिक हैं “अहम्‌, अहम्‌ 
कडला जीन nes री 

१. देशना लोकनाथानां सस्वाशयवशानुगाः । मिद्यन्ते वहुधा लोक उपायेबेहुमिः पुनः ॥ १ ॥ 


गस्मीरोत्तानभेदेन क्चिज्चोमयलक्षणा । भिन्नापि देशाना5सिन्ञा झून्यताऽद्वयलक्षणा ॥ २॥ 
तर्जस्तित्ववादिन ४५ केचिद्विज्ञानास्तित्वमात्रवादिन:, अन्ये पुनः स्वशुन्यत्ववादिन ( बोधिचित्तविवरण ) 
। तः 2 : 
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रूपाद्यश्चश्चरादयश्य। चतुण्ये च प्रथिव्यादिपरमाणचः खरस्नेहोप्णेरणस्वभावास्ते 
पृथिव्यादिभावेन संहन्यन्त इति मन्यन्ते। तथा रूपबिज्ञानवेदनासंशा संस्कारसंश्चकाः 
पञ्चस्कन्धाः । तेऽप्याध्यात्मं संव्यवहा रास्पदभावेन संहन्यन्त इति मन्यन्ते । ॐ तत्रे- 
दमभिधो यते--योऽयसु्यहेतुक उभयप्रकारः समुदायः परेपामभिप्रेतोऽणुहेतुकश्च 
भूतभीति कर्संहति रूपः स्कन्धहे तुकश्च पञ्चस्कन्धी रूपः तस्मिन्नुभयहेतुकेऽपि समुदायेऽभि- 
प्रयमाणे तदप्रासिः स्यात्ससुदायाप्रापिः, समुदायभावाल्ुपपत्ति रित्यर्थः । कुतः ? समुदायिः 
नामचेतनत्वात्‌ । चित्ताभिज्वलनस्य च समुदायसिद्ध्यधीनत्वात्‌, अन्यस्य च कस्य- 
चिच्चेतनस्य भोक्तुः प्रशाखितुर्वा स्थिरस्य संहन्तुरनभ्युपगमात्‌ निरपेक्षपरवृत््यभ्युपगमे 
च प्रत्रुत्य्ुपरमप्रसङ्गात्‌ । आइाय स्याप्यन्यत्वानन्यत्वाभ्यामनिरूप्यत्वात्‌। क्षणिकत्वा- 
भ्युपगमाव्य -निर्व्यापारत्वात्पवृत्त्यनुपपत्तेः । तस्मात्समुदायाचुपपत्तिः। समुदायाचुप- 
पत्ती च तदाश्रया लोकयात्रा लुप्येत ॥१८॥ 
आदि हैं । परथिवी आदिके चार प्रकारके परमाणु कठिन, स्नेह, उष्ण और चलन स्वमाववाले होते हैं 
वे पृथिवी आदि खूपसे संघटित होते हैं, ऐसा मानते हँ । उसी प्रकार रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा, और 
संस्कार नामके पाँच स्कन्ध हैं । वे मी आध्यात्मिक (शरीर सम्बन्धी) होकर सवं व्यवद्दारके विषयरूपसे 
संघटित होते हैं, ऐसा मानते हैं । 

सिद्धान्ती--इस विषयमें कहते हैं--जो यह उमयहेतुक, उमय प्रकारका समुदाय अन्य- 
वौद्धोंको अभिप्रेत है अणु है हेतु जिसका ऐसा भूत मौतिक संघातरूप ओर स्कन्ध दै हेतु जिसका ऐसा 
पाँच स्कन्धरूप उस उमयहेतुक समुदायके स्वीकार करनेपर मी तदश्राप्ति--समुदायकी अप्राप्त 
है, समुदायमावकी अनुपपत्ति है ऐसा अथं है । किससे ? इससे कि समुदायो अचेतन हैं, क्योंकि चित्ता- 
भिज्वलन समुदाय सिद्धिके अधीन है और अन्य किसी स्थिर चेतन भोक्ता वा शासिताको संघातकतुंरूपसे 
स्वीकृत नहीं किया गया है । अपेक्षा रहित प्रवृत्ति स्वीकार करें तो प्रवृत्तिका अनुपरम प्रसङ्ग हो जायगा। 
आशय-सन्तान ( विज्ञान प्रवाह ) का मी संतानीसे अन्यरूपसे अथवा बनन्यरूपसे निरूपण नहीं 
किया जा सकता और उसे क्षणिक स्वीकार करनेसे व्यापार रहित होनेके कारण उसकी प्रवृत्ति नहीं हो 
सकती, इसलिए समुदायकी अनुपपत्ति है । समुदायकी अनुपपत्ति होनेपर तदाश्रय लोकयात्रा 
( व्यवहार ) लुप्त हो जायगी ॥ १८ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
(मै, मैं ) ऐसा आलय विज्ञानका प्रवाह विज्ञान स्कन्ध है । सुखादिका अनुभव वेदना स्कन्ध है । राग, 
द्वेष, मोह, घमं, अधमं आदि संस्कार स्कन्ध है । इनमें विज्ञान स्कन्ध-चित्त-आत्मा कहा जाता है ओर 
अन्य चार स्कन्ध चैत्त-चित्तफे कायं कहे जाते हैं, यह आध्यात्मिक स्कन्ध है । यह सवं लोकयात्राका 
निर्वाहक है । अवयर्वोसे भिन्न अववयीकी उपलब्धि न होनेसे अवयवोंका ही समुदाया है। जो 
सत्‌ है वह क्षणिक है यथा विद्युत्‌ । बाह्य ओर आन्तर सब क्षणिक है, यह उनका है । 

# सिद्धान्ती--सृष्टिके आरम्ममें परमाणुओं अथवा अ अ लत स हो ला 
क्योंकि ज्ञक विज्ञान भी समुदाय का. , कारण एकार संघ 
होनेपर ps द्‌ न देहाकार संघात होता है, इसप्रकार अन्योन्याश्रय दोष 
होगा । क्षणिक विज्ञानसे भिन्न किसी संधातकतूं स्थिर भोक्ता चेतन जीव अथवा यास्ता ईश्वरको तुम 
स्वीकृत नहीं करते । यदि कहो कि किसी अन्यकी अपेक्षा Mr गोर 20 ज्य 
क्‌ माननेपर किसी अन्य न hh 
हहे त क कि कि आलयविज्ञान संतान संघातकर्ता है, तो वह सर्ता 

30 भिन्न है अथवा अमित्त ? यदि भिन्न है तो स्थिर है कि क्षणिक? यदि स्थिर है तो विज्ञान नामसे 
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इतरेतरप्रत्ययत्वादिति चेन्नोत्पत्तिसात्रनिमित्तत्वात्‌ ॥१९॥ 


पदच्छेद्‌-_इतरेतरप्रत्ययत्वात्‌, इति, चेत्‌, न, उत्पत्ति मात्रनिमितत्वात्‌ । | 

सूजाथ--( इतरेतरप्रत्ययत्वात्‌ ) अविद्या आदिके परस्पर कारण होनेसे घटीयन्त्रके समान 
अविद्या आदिके सदा घुमनेपर अर्थात्‌ आक्षिप्त संघातकी उपपत्ति होतो है, ( इति चेन्न) ऐसा यदि 
कहो तो यह युक्त नहीं है, ( उत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌ ) क्योंकि वे केवल उत्पत्तिमें निमित्त हैं । 


त त sans छ यद्यपि भोक्ता प्रशासिता वा कश्चिच्चेतनः संहन्ता स्थिरो नाभ्युपगम्यते, 
लोकयात्रा । तस्यां चोपपद्यमानायां न 

किंचिदपरमपेक्षितव्यमस्ति । ते चाविद्यादयो5विद्या संस्कारो चिज्ञानं नाम रूपं षडाय- 
तन स्पश्ञों वेदना तृष्णा उपादानं भवो जातिजंरा मरणं शोकः परिदेवना दुःख डुर्मनस्ते- 
त्येवंजातीयका इतरेतरहेतुकाः सौगते समये कचित्संक्षिप्ता निदिएाः कचित्प्रपञ्चिताः। 
सर्वेषामप्ययमविद्यादिकलापोऽप्रत्याख्येयः। तदेचमविद्यादिकळ पे परस्पर नि मित्तनेमित्ति- 


_सवेषामप्ययमविद्यादिकला प ०0-20 5 पर जहा 
पूर्वपक्षी--यर्द्यप भोक्ता अथवा प्रशासिता, संघातकर्ता कोई स्थिर चेतन स्वीकार नहीं किया 


जाता है, तो भी अविद्या आदि परस्पर कारण होनेसे लोक यात्रा हो सकती है, उसके उपपद्यमान 
( सिद्ध) होनेपर अन्य कोई अपेक्षितव्य नहीं है । अविद्या, संस्कार, विज्ञान, नाम, रूप, षडायतन, 
स्पशे, वेदना, तृष्णा, उपादान, भव, जाति, जरा, मरण, झोक, परिवेदना, दुःख और दुमंनस्ता इस- 
प्रकारके परस्पर कारणभूत वे अविद्या आदि बौद्ध सिद्धान्तमें कहीं संक्षेपसे और कहीं विस्तारसे निर्दिष्ट 
किये गये हैं। यह अविद्या आदि कलाप सब वादियोंसे भी प्रत्यख्यान करनेके योग्य नहीं है । इसलिए 
यदि कहो कि इसप्रकार अविद्या आदि समुदायके परस्पर निमित्त-नेमित्तकभाव कारयंकारणरूपसे घटी- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

आत्मा ही है, इससे वेदान्त सिद्धान्तका प्रसद्ध. होगा । क्षणिक मानें तो उसमें किसी उत्पत्तिका हेतु- 
भूत व्यापार नहीं हो सकता, इसलिए परमाणु आदिका मेलन करनेके लिए उस सन्तानमें प्रवृत्ति 
अनुपपन्न है । यदि उसमें प्रवृत्ति मानें तो वह क्षणिक नहीं रहेगा । इस मतमें प्रथम क्षणमें वस्तु 
उत्पन्न होकर द्वितीयक्षणमें नष्ट होती है, अतः वह क्षणिक कही जाती है। इससे इस मध्यमे प्रवृत्ति- 
जनक व्यापार नहीं हो सकता । इसप्रकार परमाणु मी क्षणिक हैं उनमें मी समुदाय होनेकी क्रिया 
नहीं हो सकती । यदि संतान संतानियोंसे अनन्य है तो पूर्वोक्त अन्योन्याश्रय दोष है । इसलिए संघात 
कति न हीनेसे दोनों प्रकारका समुदाय नहों हो सकता है ॥ १८॥ 

४8 क्षणिक पदार्थोमें स्थिर बुद्धि अविद्या है अर्थात्‌ अनित्य, अशु, असत्‌ और क्षणिक 
शरीर आदि आकारमें परिणत अनात्मपदार्थोमे नित्य, शुचि, सत्‌ और आत्मबुद्धि अविद्या है । उससे 
राग, द्वेष, मोह आदि संस्कार उत्पन्न होते हैं जो विषयोंमें प्रवृत्त करते हैं। उन संस्कारेसि 
गर्भस्थका आद्य विज्ञान उत्पन्न होता है । उससे प्रथिवी आदि चारभूत जो नामका आश्रय होनेसे नाम 
घब्दसे कहे जाते हैं, उत्पन्न होते हैं। उनसे रूप-सित-शुक्र और असित शोणित उत्पन्न होते हैं । विज्ञान, 
पृथिवी आदि चार भूत और रूप यह छः जिस इन्द्रिय समूहके स्थान हैं, अतः वह इन्द्रिय षडायतन 
है। नाम, रूप और इग्द्रियोंका परस्पर संयोग स्पर्श है। उससे सुख आदिका अनुभवरूप वेदना 
उत्पन्न होदी दै । उससे विषयोंकी तृष्णा होती है । उससे वाणी और शरीर आदिकी चेषटाहप प्रवृत्त 
उपादान दै । उससे जन्मके हेतुभूत घमं आदि उत्पन्न होते हैं। उससे जन्म-पाँच स्कन्ध समुदाय 
उत्पन्न होता दै । उत्पन्न स्कन्धोंका परिपाक जरा है, इनका नाश मरण है । मरते हुए पुरुषको पुत 
छादिके स्नेहंसे जो अन्तर्दाह वह थोक है । उससे हा पुत्र | इत्यादि विलाप परिवेदना है । अनिका 
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कमोचेन घटीयन्त्रचदनिरमातर्तमानेऽथा क्षिप्त उपपन्नः संघात इति चेत्‌-% तन्न कस्मात्‌? 
उत्पत्तिमात्रनिमित्तत्यात्‌। भवेदुपपन्नः खंघातो यदि संघातस्य किंचिन्निमित्तमवगम्येत, न 
त्यचगस्यते यत इतरेतरप्रव्थयत्वेऽप्यविद्यादीनां पूर्वपूर्वमुत्तरोत्तरस्योत्पत्तिमात्रनिमित्तं 
भवद्गवे तु खंघातोत्पत्तेः किचिजिमित्त संमवति । नन्वविद्यादि मिरर्थादाक्षिप्यते संघात 
इत्युक्तम्‌। अतरोच्यते-यदि त(वदयमभ्िप्रायोऽविद्याद्यः संघातमन्तरे णात्मानमलभमाना 
अपेक्षन्ते खंघातमिति, ततस्तस्य संघातस्य निमित्त वक्तव्यम्‌। तञ्च नित्येष्वप्यणुष्वभ्युपः 
गम्यमानेष्याश्रयाश्रयिभूतेषु च ओक्दपु सत्छु न संभवतीत्युक्तं वेरोषिकपरीक्षायाम्‌। 
किमङ्ग पुनः क्षणिकेप्वप्यणुयु भोक्त रदितेष्वाश्रयाश्चयिशान्येघु बाभ्युपगस्यमानेणु संभवेत्‌? 
अथायमभिप्र(यो ५ विद्यादय एव सङ्घातस्य निमित्तमिति, कथं तमेचाश्रित्यात्मानं लममाना- 
स्तस्येत्र निमित्तं स्युः? अथ मन्यसे सङ्घाता एवानादौ संसारे संतत्यानुवतेन्ते तदाभ्रया श्वा- 
विद्यादय इति, तदपि सङ्घातात्सङ्घातान्तरसुत्पद्यमानं नियमेन वा सरशमेवोत्पद्येत, 
अनियमेन वा खरां विसदशं चोत्पद्येत। # नियमाभ्युपगमे मजुष्यपुद्दलस्य देवतियैग्यो- 
निनारक्प्राप्तयभाचः प्राप्नुयात्‌ । अनियमाभ्युपगमेऽपि मलुष्यपुद्रलः कदाचित्क्षणेन हस्ती 
यन्त्र के समान संदा आवंतमान होनेसे अर्थात्‌ आक्षिप्त संघात उत्पन्न होता है । सिद्धान्तो--वह युक्त 
नहीं है, किससे? इससे कि वे उत्पत्ति मात्रके निमित्त हैं । यदि संघातका कोई निमित्त अवगत हो, तो संघात 
उत्पन्न हो, परन्तु उसका कोई निमित्त अवगत नहीं होता, क्योंकि अविद्या आदि परस्पर कारण होने- 
पर भी पूर्व पूं उत्तरोत्तरकी केवल उत्पत्तिका निमित्त होता हो, तो हो, परन्तु संघातोत्पत्तिका कोई 
निमित्त नहीं हो सकता । परन्तु ऐसा कहा गया है कि अविद्यादिसे अर्यात्‌ संघात आक्षिप्त होता है । 
इसपर कहते हैं--यदि यह अभिप्राय हो कि अविद्या आदि सं घातके विना अपने स्वरूपको न प्राप्त होते 
हुए संघातकी अपेक्षा करते हैं, तो उससे उस संघातका निमित्त कहना चाहिए । यह वेशेषिक परीक्षामें 
कह दिया गया है कि अणुओंको नित्य मानने और आश्रयाश्रयिभूत स्थायी मोक्ताओंके विद्यमान 
होनेपर भो संघात नहीं हो सकता, तो हे अङ्ग ! मोक्तृरहित अथवा आवयाश्रयिमावसे शून्य क्षणिक 
परमाणुओके मातनेपर कैसे संमव होगा ? यदि यह अभिप्राय हो कि अविद्या आदि ही संघातके 
निमित्त हैं, तो उसका ही आश्रयकर अपने स्वरूपको प्राप्त होते हुए उसके ही निमित्त किसप्रकार 
होंगे ? ऐसा यदि मानते हो कि संघात ही अनादि संसारमें निरन्तर प्रवाहरूपसे आअतंमान है ओर 
उनके आश्रयसे अविद्या आदि हैं, तो मो संघातसे उत्पन्न होता हुआ अन्य संघात नियमसे समान 
ही उत्पन्न होगा अववा अनियमते समान अथवा असमान उत्पन्न होगा । नियम स्वीकार करनेपर 


मनुष्य शरोरको देवत्व, तियंग्योनित्व, नारकीयत्व प्राप्तिका अभाव प्रा होगा । अनियम स्त्रीकार 
करनेपर मो मनुष्य शरीर कभी क्षणमरमें हस्ति होकर अयवा देव अथवा पुनः मनुष्य होगा, ऐसा प्राप्त 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अनुमव दुःख है । इससे मनोव्यथा दुमंनस्ता होती है, और 'इति' शब्दसे मान, अपमान आदि 
लेशोका संग्रह है । इसभ्रफार अविद्या आदिका परस्पर कार्यकारण भाव होता है, इससे आक्षिस 
समुदाय उपपन्न होता है । 
# अविद्या आदि संघातको उत्पन्न करते हैं और संघाठ अविद्याको उत्पन्न करता है, ऐसा 
माननेसे अन्योन्याश्रय दोष स्पष्ट दे । 
# 'पूर्यत गलति चेति पुद्गलः-देहः' 'वढ़ता दै ओर क्षोण होता है, अतः देह पुद्यळ है ।' 
अथवा 'पूर्यन्ते गळन्ति चेति पुदूगलाः शरीराम्मकाः परमाणवः' मोग ओर भोक्ता दोनों क्षणिक 
होनेसे न मोग है और न मोक्ता हो । इसलिए मोग और मोक्षका कथन असंगत है । भोग ओर मोक्ष 
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भूत्वा देचो वा पुनमैजुष्यो वा भवेदिति प्राप्जुयात्‌' उभयमप्यभ्युपगमचिरुद्वम्‌। अपि च 
यद्भोगाथः सङ्घातः स्यात्स नास्ति स्थिरो भोक्तेति तवाभ्युपगमः ततश्च भोगो ओगार्थे 
एच, स नान्येन प्रार्थनीयः तथा मोक्षो मोक्षार्थ एवेति सुमुक्षुणा चान्येन भवितव्यम्‌। अन्येन 
चेत्पाथ्यंतोभयम , भोगमोक्षकालावस्थायिना तेन भवितव्यम्‌। अवस्थायित्वे क्षणिकत्वा- 
क्यपगमविरोघः । तस्मादितरेतरोत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वमवि्यादीनां यदि अवेद्धवतु नाम, 
नतु सङ्घातः सिध्येत्‌, सोक्त्रमावादित्यभिप्रायः ॥१९॥ 
उत्तरोत्पादे च पूवनिरोधात्‌ ॥२०॥ 
पद्च्छेद्‌--उत्त रोत्पादे, च, पु्वनिरोधात्‌ । 
__/ च) और ( उत्तरोत्पादे ) उत्तर कायक्षणकी उत्पत्तिके समयमें (पूर्वनिरोधात्‌ 
कारण खला NR र मतमें Nos भी कार्योत्पत्ति नहीं हो सकती 
क्षे उक्तमेतत्‌- वविद्यादीनामुप्पत्तिमात्रनिमित्तत्वान्न सङ्घातसिद्धिरस्तीवि। तदपि 
तूत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वं न सम्भवतीतीदमिदानीसुपपाद्यते । क्षणभज्ञवादिनों "यम भ्युपगम 
उत्तर स्मिन्क्षण उत्पद्यमाने पूर्वः क्षणो निरुध्यत इति । न चेवमभ्युपगच्छता पूर्वोत्तस्यो; 
क्षणयोहतुफलभावः शाक्यते संपादयितुम्‌। निरुध्यमानस्य निरुद्धस्य वा पूर्व्षणस्याभाव- 
ग्रस्तत्वादुत्तरक्षणहेतुत्वानुपपत्तेः । अथ भावभूतः परिनिष्पन्नावस्थः पूर्वक्षण उत्तरक्षणस्य 
हेतुरित्यभिप्रायस्तथापि नोपपद्यते, भावभूतस्य पुनर्व्यापारकर्पनायां क्षणान्तरसस्वन्ध- 


प्रसङ्गात्‌। अथ भाव पवास्य व्यापार इत्यभिप्रायस्तथापि नेवोपपद्यते,हेतुस्वभावानुपरक्तस्य' 
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होगा । किन्तु ये दोनों सिद्धान्तके विरुद्ध हैं। और जिसके मोगके लिए संघात होगा, वह भोक्ता 
स्थिर नहीं है ऐसा तुम्हारा स्वीकार-सिद्धान्त है, उससे भोग भोगके लिए होगा दूसरेसे प्राथंनीय न 


होगा । उसीप्रकार मोक्ष मोक्षके लिए ही होगा, इससे अन्य मुमुक्षु नहीं होना चाहिए । यदि दोतों 
अन्य से प्राथित हैं तो भोग और मोक्ष काळ पर्यन्त वह स्थायी होना चाहिए । स्थायित्व माननेपर 


: क्षणिकत्व सिद्धान्तका विरोध होता है। इसलिए यदि अविद्या आदि केवल परस्परकी उत्पत्तिमें निमित्त 
होते हों, तो हों, परन्तु स्थायी मोक्ताके न होनेसे संघात सिद्ध नहीं होगा, ऐसा अभिप्राय है ॥१९॥ 


यह कहा गया है कि अविद्या आदि परस्पर केवल उत्पत्तिमें. निमित्त होनेसे संघातकी सिद्धि 
नहीं होती, परन्तु वे उत्पत्तिमात्रके मी निमित्त नहीं हो सकते, अब इसका उपपादन किया जाता है । 
क्षणमङ्गवादीका यह स्वीकार-सिद्धान्त है कि उत्पद्यमान उत्तर क्षणमें पूर्वेक्षणका नाश होता है । 
ऐसा स्वीकार करनेवाले तुमसे पुवं और उत्तर क्षणका कार्यकारणमाव सम्पादन नहीं किया जा सकता, 
नष्ट होता हुआ अथवा नष्ट हुआ पूर्वक्षण अमावग्रस्त होनेसे उत्तरक्षणका कारण नहीं हो सकता । 
यदि यह अभिप्राय है कि भावरूप सिद्धावस्थापन्न पूवक्षण उत्तरक्षणका हेतु है, तो मो उपपन्त नहीं 
होता, क्योंकि मावरूपमें पुनः व्यापारकी कल्पना करने पर अन्य क्षणके साथ सम्वन्ध प्रसङ्ग होगा। यदि 
यह अभिप्राय हो कि भाव ( उत्पत्ति ) ही इसका व्यापार है, तो भी उपपन्न नहीं होगा, कारण कि हु 
स्वमावसे उपरक्त ( सम्वद्ध ) न हुए कायंकी उत्पत्ति संभव नहीं है स्वमावसे उपराग स्वीकार करें, 
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अपने लिए नहीं होते, किन्तु अन्यके लिए । अतः भोग और मोक्षकी साथंकताके लिए मोक्ता और 


मुमुक्ष मोग और मोक्ष पयंन्त स्थायी मानने होंगे, तब तो 
स्थायी चेतन भोक्ताके विना संघात असिद्ध हर षा क्षणिक सिद्धान्तका बाध होगा । इसलिए 


& वौद्ध लोग दो प्रक।रकी कार्योत्पत्ति मानते हैं समुदायके 
रें क एक हेतुके अधीन और दूसरी समुदा 
अधीन । उन दोमें 'अविद्यासे संस्कारकी उत्पत्ति और संस्कारसे विज्ञानकी उत्पत्ति यह पहला प्रकार 


न मा या >> 
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कलस्योत्पत्त्यसंभवात्‌ । स्वभावोपरागाभ्यपगमे च हेतुस्वमावस्य फलकालावस्थायित्वे 
सति क्षणमङ्गाभ्युपगमत्यागप्रसङ्ग;। विनेव वा स्वभावोपरागेण हेतुफळभावमभ्युपगच्छतः 
सर्वत्र तत्पामे रतिप्रसज्ञः। अपि चोत्पादनिरोधो नाम वस्तुनः स्वरूपमेव वा स्यातामव- 
स्थान्तर वा वस्त्वन्तरमेव चा, सर्वथापि नोपपद्यते | यदि तावद्दस्तुनः स्वरूपमेवोत्पाद- 
निरोधौ स्याताम्‌, ततो वस्तुशब्द उत्पादनिरोधशब्दो च पर्यायाः प्राप्चुयुः। अथास्ति 
कश्चिद्विशेष इति मन्येतोत्पादनिरोधराव्दाभ्या मध्यवर्तिनो वस्तुन आद्यन्ताख्ये अवस्थे 
अभिळप्येते इति, एवमप्याद्यन्तमध्यक्षणत्रयसंवन्धिरवाद्व स्तुनः क्षणिकत्वाभ्युपगमहानि: । 
अथास्यन्तव्यतिरिक्ताचेत्रोत्पादनिरोधो वस्तुनः स्यातामश्वमहिषवत्‌, ततो वस्तु उत्पादः 
निरोघाभ्यामखंस्ष्टमिति वस्तुनः 'शाश्वतत्वप्रसद्ठः । यदि च दरांनादर्दांने घस्तुन 
उत्पादनिरोधो स्याताम्‌, एवमपि द्रष्ट्धर्मो तौ न वस्तुधर्माविति वस्तुनः शाश्वतत्वः 
प्रसङ्ग एव । तस्मादप्यखंगतं सौगतं मतम्‌ ॥ २० ॥ 
असति प्रतिज्ञोपरोधो यौगपद्यमन्यथा ॥२१॥ 

पदच्छेदू--असति, प्रतिज्ञोपरोधः, यौगपद्यम्‌, अन्यथा । 

सूजाथ--( असति ) कारणके विना कार्योत्पत्ति माननेपर ( प्रतिज्ञोपरोधः ) प्रतिज्ञाका बाघ 
होगा, ( अन्यथा ) कायं पर्यन्त कारणकी स्थिति होनेसे ( यौगपद्यम्‌ ) दोनोंको एक समयमें विद्यमान 
होनेसे. क्षणिकत्व प्रतिज्ञाकी हानि होगी । 
तो हेतुस्वमावको फल ( कायं ) पर्यन्त स्थायी होनेपर क्षणमङ्ग सिद्धान्तका त्याग प्रसङ्ग हो जायगा । 
अथवा हेतुस्वमावसे उपरक्त हुए विना ही कायंकारणमाव स्वीकार करनेवाले तुमको सवंत्र उसकी 
प्राप्त होनेसे अतिप्रसङ्ग होगा । किःच उत्पाद और निरोध वस्तुका स्वरूप ही हो अथवा अन्य अवस्था 
हो वा अन्य वस्तु ही हो, सवंथा भी उपपन्न नहों होता । यदि उत्पत्ति और विनाश वस्तुके स्वरूप हों 
तो उससे वस्तु शब्द, उत्पत्ति और विनाश शब्द पर्याय होंगे अर्थात्‌ एक हो पदाथके दो नाम हैं । 
यदि उत्पत्ति और विनाश शब्दोंसे मध्यवर्ती वस्तुकी आदि और अन्तिम अवस्थाएँ हैं ऐसा कोई 
विशेष है, ऐसा मानें, तो ऐसा होनेपर मी वस्तुका आदि, मध्य ओर अन्त तीन क्षणके साथ सम्बन्ध 
होनेसे इसमें क्षणिकत्व सिद्धान्तकी हानि होगी । यदि अश्व ओर महिषके समान उत्पाद और निरोध 
वस्तुसे अत्यन्त भिन्न हों, तो उससे उत्पाद ओर निरोधसे वस्तु असम्बद्ध होगी, इससे वस्तुके शाश्वत 
होनेका प्रसंग हो जायगा । यदि दशन और अदशंन वस्तुका उत्पाद और निरोध हों, तो ऐसा होनेपर 
मी वे दृष्टाके घमं होगे वस्तुके घमं नहीं होंगे, इससे वस्तुके शाश्वत होनेका हो प्रसङ्ग होगा । इससे 
मी सौगत मत असंगत है ॥ २० ॥ 
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है । 'पूथिवी आदि समुदायसे शरीर उत्पन्न होता है” यह ढितीत प्रकार है । उनमेंसे प्रथम प्रकार 
स्वीकारकर संघातकर्ताके अमावसे दूसरा प्रकार दूषित किया जा चुका है । अब भगवानु सूत्रकार उत्तर 
इस सूतसे प्रथम प्रकारको भी दषित करते है । बौद्ध लोग क्षणिक पदाथंको क्षण दाब्दसे कहते हैं। उनके 
मतमें प्रत्येक कायं प्रथम क्षणमें उत्पन्न हंकर द्वितीय क्षणमें स्वयं नष्ट होता हुआ अपने समान 
दूसरे कायंको उत्पन्नकर नष्ट हो जाता है। यह नाझग्रस्त द्वितीय क्षण अन्य कायंका उत्पत्ति क्षण 
कहलाता है । इसप्रकार पूर्वंक्षण उत्तर क्षणका कारण है। “भूतियंषा क्रिया सैव कारकं सैवोच्यते' 
(जिन क्षणिक पदार्थोकी जो उत्पत्ति है वही क्रिया और वही कारण कही जाती है) यह सिद्धान्त है । 
यदि उत्पत्ति ही व्यापार मानें तो मी कार्यंकारणमाव नहीं हो सकता, क्योंकि हेतुके स्वरूपके साथ 
सम्बद्ध ( तादात्म्यापन्न ) हुए विना काये उत्पन्न नहीं हो सकता ॥ २० ॥ 
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७ क्षणमङ्घचादे पूर्वक्षणो निरोघग्रस्तत्वा्नोत्तरस्य क्षणस्य हे तुभं वतीत्युक्तम्‌। अथा- 
सत्येच देतो फ़ लोत्पत्ति मयात्‌ , ततः प्रतिज्लोपरोधः स्प्रात्‌ चतुर्विधान्हेतून्ध्रतीत्य चित्त- 
चेता उत्पद्यन्त इतीयं प्रतिज्ञा होये त । निहँतुकायां चोत्पत्तावप्रतिवन्धात्शवं सवंत्रोत्प- 
येत । अथोत्तरक्षणोत्पत्तियावत्तावदवर्तिष्ठ॑ते पूर्वक्षण इति ब्रयात्ततों योगप्रच॑ हेतुफलयोः 
स्यात्‌। तथापि प्रतिशोपरोध एव त्यात्‌। क्षणिकाः सच संस्का रा इतीयं प्रतिज्ञोपरुध्ये त ।२१। 

प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानिरोधाप्रापिरब्रिच्छेदात ॥२२॥ 
पद्च्छेद-प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानिरोवाप्राप्तिः , अविच्छेदात्‌ । 
सुत्रार्थ-(प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानिरोघाप्राप्तिः) सन्तान ओर सन्तानियोंमें वुद्धिपूवंक नाश 

और अवुद्धिपूबंक नाशका सम्मव नहीं है, ( अविच्छेदात्‌ ) क्योंकि सन्तान और सन्तानियोंका विच्छेद 
नहीं होता, इससे नाश द्वय नहीं हो सकता । 

& अपि च चैनाशिकाः कल्पयन्ति-वुंद्धिबोध्यं चयादन्यत्संस्कतं क्षणिक चेति। 
तदपि चत्रयं प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानिरोधावाकाशं चेत्याचक्षते। अग्रमपि चेतद्वस्त्व- 

भावमाजं निरुपाख्यमिति मन्यन्ते, वुद्धिपूवैकः किल विनाशो भावानां प्रतिसंख्यानिरोधो 


नाम भाप्यते,तद्विपरीतो५प्रतिसंख्यानिरोधः,आवरणाभावमात्रमाकारमि(ति। तेषामाकारां 
RSS ला ह मसित तिमि वि विर रिति य सी त रि ति तिता नाका 


यह कहा गया है कि क्षणमङ्गवादमें पूर्वक्षण निरोध ग्रस्त होनेसे उत्तरक्षणका हेतु नहीं होता, 
यदि हेनुके न रहनेपर मी कार्योत्पत्ति कहो, तो उससे प्रतिज्ञाका वाध होगा । चार प्रकरके हेतु ओंको 
प्राप्त कर चित्त ओर चेत्त उत्पन्न होते हैं, इस प्रतिज्ञाक्री हानि होगो । निहेंतुक उत्पत्ति माननेपर प्रति- 
बन्धके न होनेसे सत्र सवंत्र उत्पन्न होंगे । यदि यह कहो कि उत्तरक्षणक्रो उत्पत्ति पर्यन्त पुर्वक्षण 


अवस्थित रहेगा, तो कायं ओर कारण समकालोन हो जायेंगे तो मी प्रतिज्ञाका बाघ हो होगा । 
सब संस्कार क्षणिक हैं यह प्रतिज्ञा बाधित होगी ॥ २१ ॥ 


वेनाशिक ओर मी कल्पना करते हैं कि वुद्धि वोध्य ( प्रमेयमात्र ), उत्पाद्य और क्षणिक यह 
तीनसे भिन्न हैं। और उन तीनको भी प्रतिसंख्यानिरोध, अप्रतिसंख्यानिरोध और आकाश, ऐसा 
कहते है। ये तीन भी अवस्तु-अमाव मात्र तुच्छ हैं, ऐसा मानते हैं। भावोंका बुद्धिपूवंक विनाश 
प्रतिसंख्यानिरोध, उनके विपरीत अप्रतिसंख्यानिरोध और आवरणका अमाव मात्र अकाश है ऐसा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# कायंकी उत्पत्ति निहँतुक है अथवा सहेतुक? यदि हेतु रहित है तो प्रतिज्ञाकी हानि होती है, 
क्योंकि विषय, करण, सहकारी ओर संस्कार ये चार प्रकारके हेतु हैं। ये बौद्ध ग्रथोंमें क्रमशः आलम्बन- 
प्रत्यय, अधिपतिप्रत्यय, सहकारिप्रत्यय और समनन्तर प्रत्यय नामसे प्रसिद्ध हैं। यहाँ प्रत्ययका अर्थ 
कारण है। इनको प्राप्तकर चित्त-रूप आदि विज्ञान और चंत्त-चित्तात्मक सुख आदि उत्पन्न होते है, 
यह प्रतिज्ञा है । जसे चित्त विपयके होनेपर ही विषयाकार होता है इसलिए विषय आलम्बन प्रत्यय 
है । चक्षु-करण-अघिपतिप्रत्यय है, आलोक सहकारी प्रत्यय है और संस्कार अव्यवहित पूववृत्ति कारण 
क संस्कार समनन्तर-पुरवे प्रत्यय है । यदि इन कारणोंके विना भी कायंकी उत्पत्ति मानें तो लय 
प्रतिज्ञाका वाध होगा “निह ” इत्या 
दलाई ष Dl ना हानि पुरुषका दोष कहकर अब “निहतुकायाम्‌ ईर 

* इस अधिकरणके प्रथम दो सूत्रोसे समुदायका खण्डन किया गया और गत दो सूत्रोसि कार्य- 
कारणमाव ओर क्षणिकत्वका निराकरण किया गया है । अब बोद्धके अभिमत दो प्रकारके - 
'प्रतिसंख्या' आदिसे दूषित करते हैं--प्रतिसंख्यानिरोध-संख्या-बुद्धि, प्रति-प्रतिकुल अर्थात्‌ 


। 


| 
| 


} 





विनाशोंको 
भाव. 
पदायके प्रतिकूळ वुद्धि-विद्यमानको अविद्यमान करता हुँ, इस प्रकारकी बुद्धि प्रतिसंख्या है, उससे | 


अधि० ४ सु० २३ ] भाषानुचाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ४३९. 


परस्तात्प्रत्याख्यास्यति, निरोधद्धयमिदानी प्रत्याचष्टे । प्रतिसंख्या ५प्रतिसंख्यानिरोधयोर- 
प्राछिः असंभव इत्यथः। कस्मात्‌? अविच्छेदात्‌। एतौ हि प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानिरोधो 
संतानगोचरो वा स्यातां भावगोचरो वा ! न तावत्संतानगोचरौ संभवतः, सर्वष्वपि संता- 
नेषु संतानिनामबिच्छित्नेन हेतुफलभावेन संतानविच्छेदस्पासंभवात्‌। नापि भावगोचरौ 
संभवतः, नहि भावानां निरन्वयो निरुपाख्यो विनाशः संभवति, सर्वास्वप्यवस्थासु प्रत्य- 
भिज्ञानवलेनान्वय्यविच्छेद्द्शंनात्‌। अस्पष्प्रत्यभिज्ञानास्तप्यवस्थासु कचिद्दषेनान्व- 
य्यविच्छेदेनान्यचापि तद्चुमानात्‌। तस्मात्परपरिकल्पितस्य निरोघद्दयस्यानुपपत्तिः। २) 
उभयथा च दोषात्‌ ॥२३॥ 
पदच्छेद्‌--उमयथा, च, दोषात्‌ । 
सन्रार्थ--(उमयथा च) अविद्याका सम्यग्ज्ञानसे नाश होता है अयवा अपने आप ? दोनों 
प्रकारसे मी दोष होनेके कारण सौगत मत असंगत है । 
` छ योऽयमविद्यादिनिरोघः प्रतिसंख्यानिरोघान्तःपातो परपरिकल्पितः, स- 
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कहते हैं। उनमेंसे आकाशका आगे प्रत्यख्यान करेंगे। इस समय दोनों निरोघोंका निराकरण करते 
हँ- प्रतिसंख्यानिरोध और अप्रतिसंख्यानिरोधकी अप्राप्ति-असम्मव है, ऐसा अथ है । किससे ? इससे 
कि उनका अविच्छेद है । ये प्रतिसंख्यानिरोध और अप्रतिसंख्यानिरोध सन्तान गोचर होंगे अथवा भाव- 
गोचर ? सन्तान गोचर तो नहीं हो सकते, क्योंकि सवं सन्तानोंमें सन्तानियोके विच्छेद रहित कार्य- 
कारणमाव होनेसे सन्तानके विच्छेदका सम्भव नहीं है । इसी प्रकार माव गोचर भी नहीं हो सकते, 
क्योंकि भावोंका निरन्वय अवस्तु-अलीक विनाश नहीं हो सकता, कारण कि सब अवस्थाओंमें भो प्रत्य- 
भिज्ञानके बलसे अन्वयीका विच्छेद नहीं देखा जाता, अस्पष्ट प्रत्यभिज्ञानवाली अवस्थाओंमें मी कहींपर देखे 


गये अन्वयीके अविच्छेदसे अन्यत्र मी उसका अनुमान होता है। इसलिए वैनाशिक परिकल्पित निरोध 
इयकी अनुपपत्ति है ॥ २२ ॥ 


प्रतिसंख्यानिरोधके अन्तभू'त जो यह अविद्यादि निरोध पर परिकल्पित है, वह सहायक साधन 


किया हुआ विनाश प्रतिसंख्यानिरोध है सत्याल विनर अपने आप नष्ट होनेवाले स्तम्भ 
आदिका नाश अप्रतिसंख्यानिरोध है । ये दोनों निरोध सन्तानमें है कि सन्तानियोंमें ? प्रथम पक्ष तो 
युक्त नहीं है, क्योंकि मावपदार्थोका कायकारणख्पसे प्रवाह सन्तान है। उसका अन्तिम-द्वितीयक्षण अन्य 
क्षणको उत्पन्न करता है कि नहीं ? प्रथमपक्ष-तो वह अन्तिम क्षण नहीं कहा जायगा, क्योंकि सन्तान- 
रूप प्रवाहका बिच्छेद नहीं होता । यदि अन्तिम क्षण अन्य क्षणको उत्पन्न नहीं करता तो असत्‌ होगा, 
क्योंकि अर्थेङ्रियाकारी ( प्रयोजनवाला ) ही सत्‌ होता है ओर ताड असत्‌ । इसलिए सन्तानके 


विच्छेदका झसम्मव होनेसे निरोधका भी असम्भव है । दुसरापक्ष-सन्तानियोमें निरोध है, तो माव 
पदार्थोका निरन्वय अथवा निरूपाख्य विनाश नहों होता, जसे घट, कपाल, चूण आदि अवयवोंमें 
यह वही मृत्तिका है, इस प्रकार प्रत्यभिज्ञा होनेसे अन्वयिमाव मृत्तिका आदिका अत्यन्त विनाश नहीं 
होता । जहाँ अङ्कर आदियें यह वहीं बीज दै' ऐसी स्पष्ट प्रत्यमिज्ञा नहीं क भा 
अनुस्यूतान्त्रयि आवस्था: कार्यत्वात्‌ घटवत्‌! (अंकुरादि अनुस्यूतात्वयी पदा काय तोयभावो 
घटके समान) पाल अन्वयीका अनुमान किया जाता है । 'उदविन्दौ च सिन्धौ च तोयभावो न 
भिद्यते । विन5पि विन्दावस्ति तस्यान्वयोम्बुधौ' ( 2 डो ar नहीं 
इसलिए जल विन्दुका समुद्रमें विनाश होनेपर भी उसका समुद्रमे अन्वय हे ) इस हुआ 
किसो भी मावपदार्थका निरन्वय नाथ नहीं होता, इसलिए दोनों निरोध असंगत है ॥ २२ ॥ 








सम्यग्कषानाद्वा सपरिकरात्स्यात्स्वयमेव वा? पूर्वेस्मिन्विकल्ये निर्हेतुकविनाशाभ्युपग- 
महानिप्रसङ्गः । एवसुभयथापि दोषप्रसङ्गादखमञ्जसमिद्‌ं दशनम्‌ ॥२३॥ 
आकाशे चाविशेषात्‌ ॥२४॥ 
पदच्छेद- आकाश, च, अविशेषात्‌ । 
सूत्राथ--(आकाशे च) 'आत्मन आकाशः सम्भूतः इस श्रुतिसे और शब्द गुण विशिष्ट होनेसे 
आकांशमें भी (अविशेषान्‌) पृथिवीत्व आदिके समान वस्तुत्वकी प्रतीति होती है, अतः अवस्तु नहीं है । 
& यच्च तेषामेवाभिप्रेतम्‌-निरोधद्वयमाकारां च निरुपाख्यमिति, तत्र निरोध- 
दृयस्य निरु पाख्यत्वं पुरस्तान्निराकृतम्‌, आकाशस्य दानीं निराक्रियते । आकारो चायुक्तो 
निरुपाल्यत्वाभ्युपगमः, प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानिरोधयोरिच चस्तुत्वप्रतिपत्तेरविरपात्‌। 
आरँमप्रामाण्यात्ताचत्‌ 'आस्मन आकाशः सं भूतः (ते० २।१) इत्यादिश्रुतिभ्य आकाशस्य च 
वस्तुत्वप्रसिद्धिः । विप्रतिपन्नान्प्रति तु शाब्द्गुणानुमेयत्वं वक्तव्यम्‌, गन्धादीनां गुणानां 
पृथिव्यादिवस्त्वाश्रयत्वद्शनात्‌। अपि चावरणाभावमात्रमाकाशमिच्छतामेकस्मिन्जुपणं 
पतत्यावरणस्य विद्यमानत्वात्सुपर्णान्तरस्योत्पित्सतोऽनचकाशत्वप्रसङ्गः। यत्राचरणा- 
भावस्तत्र पतिष्यतीति चेत्‌-थेनावरणाभावो विशेष्यते तत्तर्हि वस्तुभूतमेवाकाशां स्यात्‌, 
सहित सम्यग्ज्ञानसे है अथवा स्वयं ही । पूवं विकल्पे निर्हेतुक विनाशके अम्युपगमको हानिका प्रसङ्ग 


होगा । द्वितीय विकल्पमें मार्गोपदेशका आतथंक्य प्रसङ्ग होगा । इस प्रकार दोनों प्रकारसे दोषका 
प्रसङ्ग होनेसे भी यह दर्शन असंगत है ॥ २३ ॥ 


जो उन-बौद्धोंको अभिप्रेत है कि दोनों निरोध और आकाश निरुपास्य-तुच्छ हैं, उनमेसे दोनों 
निरोधोंका तुच्छत्ध पहले निराकरण किया गया, अब आकाशके तुच्छत्वका निराकरण किया जाता है। 
शाकाशमें तुच्छत्व स्वीकार अयुक्त है, क्योंकि उसमें प्रतिसंख्यानिरोध और अप्रतिसंख्यानिरोधके समान 
वस्तुत्वकी प्रतिपत्ति समान है। उसमें आगम प्रमाणसे वस्तुत्व है, 'आत्मन०' ( आत्मासे आकाश 
उतपन्न हुआ ) इत्यादि भरतियोंसे आकाशमें वस्तुत्व प्रसिद्धि है । आगम प्रामाण्य न माननेवाले प्रतिः 
पक्षियोंके लिए आकाश शब्द गुणानुमेय है ऐसा कहना चाहिए। कारण कि गन्ध आदि गुणोंका 
पृथिवी आदि वस्तु आश्रयख्पसे देखनेमें झाते हैं। किच आकाशको आवरणामाव मात्र माननेवालोंके 
मतमें एक पक्षीके उड़नेपर आवरण विद्यमान होनेसे उड़नेके अमिळाषी अन्य पक्षीको अनवकाशत्व 
प्रसङ्ग होगा । यदि कहो कि जहाँपर बावरणका. अमाव है वहाँ पर उड़ेगा, तो जिससे आवरण अमाव 
विशेषित होता है तब तो वस्तुमूत आकाश है आवरणका अमावमात्र नहीं है। और आवरणके 


& यम, नियम आदि ओर सत्याल ब सम्यग्ज्ञानकी सामग्री है । यदि इसप्रकार सामग्री 
सहित सम्यरजञानसे अविद्या आदिका विनाश मानें तो विना कारणके नाशका सिद्धान्त बाधित हो 
जायगा । “सव क्षणिक क्षणिकम्‌, सचे दुःखं दुःखम्‌ , सब स्वलक्षणं स्वलक्षणम्‌, ( सवं क्षणिक है 
क्षणिक है, सवं दुःख है दुःख है, सबं स्वलक्षण है स्वलक्षण ( अन्यसे व्यावृत्त व्यक्तिमात्र ) है, सवंश्न्य 
है शन्य है ) इन मावनाओंके अम्याससे परिपक्व होनेपर निर्वाण होता है यह बौद्ध सिद्धान्त है । जव 
अविद्या स्वतः ही निवृत्त हो जायगी तो यह मार्गोपदेश व्यथं हो जायगा, इस प्रकार दोनों पक्षोंके 
दूषित होनेसे यह बौद्धदशन अयुक्त है ॥२३॥ 

'अकाशं वस्तु कार्यस्वात्‌ घटवत? ( आकाश वस्तु है, क्योंकि वह कायं है, जैसे घट) यद्यपि 
“आत्मन आकाशः संभूतः' इत्यादि श्रुतियोंस आकाश कायंत्व सिद्ध है, तो भी श्रुतिप्रमाणकी न 


माननेवालोंके लिए अनुमानसे सिद्ध किया जाता है । “शब्द: दिव द शब्द॒त्वात्‌' 
उत्तरस्मिस्तु सार्गोपदेशानयंक्य प्रसंग: ता है। 'शब्दः सामान्यविशेषससवायेभ्यो भिन्न 
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नावरणाभावमात्रम्‌। अपि चावरणाभावमात्रमाकाशं मन्यमानस्य सोगतस्य स्वाभ्युपगम- 
विरोधः प्रसज्येत। सौगते हि समये 'एथिवी मगवः कि संनिश्रया' इत्यस्मिन्प्रतिवचनप्रवाहे 
पृथिव्यादीनामन्ते “वायुः कि संनिश्चयः' इत्यस्य प्रश्नस्य प्रतिव चनं भवति-'वायुराकारसंनिश्रग्रः 
इति। तदाकाइास्याचस्तुत्वे न समञ्जसं स्यात्‌। त स्मादप्ययुक्तमाकाइास्यावस्तुत्वम्‌। अपि 
च निरोधद्वयमाकाशं च त्रयमप्येतक्षिरुपाख्यमवस्तु नित्यं चेति विप्रतिपिद्धम्‌। न ह्यवस्तुनो 
जित्यत्वमनित्यत्वं चा संभवति, यर्त्वाश्रयत्वाद्वर्मधर्मिव्यवहारस्य । धघमेधर्मिभावे दि 
घटादि वद्वस्तुत्वमेव स्यान्न निरूपाख्यत्वम्‌ ॥२४॥ 


अचुस्मृतेश्च ॥२५॥ 
पद्च्छेद-अनुस्मृतेः, च । 
सून्रार्थ--उपलब्धिके अनन्तर उत्पन्न हुआ स्मरण ही अनुस्मृति है, उससे भी प्रतीत होता 
है कि अनुमवकर्ता आत्मा क्षणिक नहीं है । 
अपि च वैनाशिकः सर्वस्य वस्तुनः क्षणिकतामभ्युपयन्चुपलब्धुरपि क्षणिकतामभ्यु- 
पेयात्‌। न च सा संभवति, अनुस्मृते: । अनुभवमुपलव्धिमनूत्पद्यमानं स्मरणमेवाजुस्मृतिः। 
सा चोपलब्ध्येककदंका सती संभवति, पुरुपान्तरोपलन्धिविपय युना चोपलब्ध्येककर्तंका खती संभवति, पुरुपान्तरोपलब्धिबिपये पुरुषान्तरस्य स्सृत्यदरदा- 


अमावमात्रको आकाश माननेवाले वौद्धको अयने स्वीकारसे विरोध प्रसक्त होगा, क्योंकि बौद्ध दशनमें 
“युथिवी मगवः०' ( हे भगवन्‌ ! पृथिवी किसमें आश्रित है ) इस प्रदनोत्तरके प्रवाहमें पृथिवी आदिके 
अन्तमें 'वायुः किं०' ( वायु किसमें आश्रित है ) इस प्रश्‍नका “चायुराकाश०' ( वायु आकाशमें आश्रित 
है ) यह उत्तर है । आकाशको अवस्तु माननेपर वह संगत नहीं होगा; इससे मी आकाशका अवस्तुत्व 
अयुक्त है। और दोनों निरोध और आकाश ये तीनों निरुपाख्य, अवस्तु और नित्य हैं यह परस्पर 
विरुद्ध है, क्योंकि अवस्तु नित्य अथवा अनित्य नहीं हो सकती, कारण कि धमंधमिव्यवहार वस्तु 
आश्रित है, धमंामिमाव होनेपर घट आदिके समान वस्तुत्व ही होगा ठुच्छत्व नहों ॥२४॥ 

और इसके अतिरिक्त वेनाशिक सब वस्तुकी क्षणिकता स्वीकार करते हुए उपलब्धाकी भी 
क्षणिकता स्वीकार करे, वह नहीं हो सकसा, क्योंकि अनुस्मृति है । अनुमव-उपलब्धिके अनन्तर उत्पन्न 
हुआ स्मरण ही अनुस्मृति है। उसका और उपलब्धिका एक कर्ता हो तभी वह हो सकती है, क्योंकि 
एक पुरुषके अनुमवके विषयमें अन्य पुरुषकी स्मृति नहीं देखी जाती । 'मैंने यह देखा, मैं यह 

सत्यानन्दी-दीपिका 

( शब्द शब्दत्व जाति विशिष्ट होनेसे सामान्य, विशेष और समवायसे भिन्न है) “शब्दो गुणः स्पदा- 
रहितवाझेन्द्यग्राद्मत्वात्‌ रूपादिवत्‌’ ( शब्द गुण है, बयों कि स्पर्श रहित बःह्येन्दरियसे ग्राह्य है, जेसे 
रूपादि ) इस अनुमानसे शब्द गुण सिद्ध होनेपर वह किस द्रव्यका झु है, आगे सिद्ध करते हैं- शब्दः 
वस्तुनिष्ठ: गुणत्वात्‌ गन्धादिवत? ( शब्द गुण होनेसे वस्तुनिष्ठ है, जैसे गन्ध आदि ) शब्द बाह्येन्द्रिय 
ग्राह्म होनेसे आत्मा और मनका गुण नहीं हो सकता । पृथिवी, जल, तेज, वायु और दिशा आदि श्रोत्र 
मात्र ग्राह्म शब्द गुणके आश्रय नहीं हो सकते । अवशिष्ट आकाश ही शब्दका आश्रय सिद्ध होता है। 
गुण वस्तुर्मे रहता है अवस्तुमें नहों, अतः आकाश वस्तु दै । किस जैसे एक घटके विद्यमान होनेपर 
घट सामान्यका अभाव नहीं होता, वैसे ही एक पक्षीके विद्यमान होनेपर मूतं द्रव्य सामान्यामावात्मक 
आकाश नहीं है, इससे अन्य पक्षीका सार नहीं होगा । यदि उसकी सिद्धिके लिए किसी देश 
विशेषावच्छेदेन आवरणामाव मानें तो अमावावच्छेदक देश ही तो आका है, क्योंकि तुच्छ देश- 
विशेष आदिसे विशिष्ट नहीं होता, इससे आकाश मावात्मक पदार्थ है ॥२४॥ 

५९ 
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नात्‌। कथं ह्यहमदोऽद्राक्षमिद्‌ पश्यामीति च पूर्वोत्तरदशिन्येकस्मिन्नसति भत्ययः स्यात्‌? 
अपि च दर्शनस्मरणयोः कतंयेकस्मिनप्रत्यक्षः प्रत्यभिज्ञाप्रत्यय: सवस्य लोकस्थ प्रसिद्धो ऽहः 
मदोऽद्राक्षमिदं पश्यामीति। यदि हि तयोभिन्नः कर्ता स्यात्ततोऽहं स्मरास्यद्राक्षीदन्य इति 
प्रतीयात्‌, नत्वेवं प्रत्येति कञ्चित्‌। यतरैचं प्रत्ययस्तत्र दर्रानस्मरणयोभिन्नमेच कर्तारं सवं. 
लोकोऽवगच्छति--स्मराम्यहमखावदोऽद्राक्षीदिति। इह त्वहमदोऽद्राक्षमिति दर्शानस्मर- 
णयोचैनाशिकोऽप्यात्मानमेवैकं कर्तारमवगच्छतिं। न नाहमित्यात्मनो दरानं निवृत्त 
निह ते--यथाग्निरनुष्णोऽप्रकाश इति वा। तत्रैवं खत्येकस्य दरानस्मरणळक्षणक्षणद्रय- 
संबन्धे क्षणिकत्वाभ्युपगमदानिरपरिहार्या वैनारिकस्य स्यात्‌ । # तथाऽनन्तरामनन्त- 
रामात्मन एव प्रतिपत्ति प्रत्यभिजानन्ने ककठेकामोत्तमादुच्छ्चासाद्तीताश्च प्रतिपत्तीरा 
जन्मन आत्मैककर्दकाः प्रतिसंदघानः कथं क्षणसङ्गचादी चैजारिको नापत्रपेत? स यदि 
घ्रयात्‌ खाद्यादेतत्संपत्स्यत इति।त॑ प्रतिूयात्‌-तेनेदं सद शमिति द्यायत्तत्वात्साइच्यस्य, 
क्षणभङ्गवादिनः सदशयोर््योवंस्तुनोग्र्दीत्रेकस्याभावात्‌, सारञ्यनिमित्तं प्रतिसंघान- 
मिति मिथ्याप्रलाप एव स्यात्‌ । स्याच्चेतपूर्वात्तरयोः क्षणयोः खादञ्यस्य ग्रहीतैकः; तथा- 
देखता है” यह प्रत्यय पूर्वोत्तर एक द्रष्टाके न होनेपर कैसे होगा ? किन्तु अनुमव और स्मरणका एक 
कर्ता होनेपर 'मैंने यह देखा था, मैं यह देखता हूँ! ऐसा प्रत्यक्ष प्रत्यमिज्ञाप्रत्यय सवंळोकमें प्रसिद्ध है। 
यदि उन दोनोंके भिन्न कर्ता हों, तो उससे 'मैं स्मरण करता हूँ, अन्यने देखा था? ऐसी प्रतीति होगी । 
परन्तु किसीको भी ऐसी प्रतीति नहीं होती । जहाँ ऐसी प्रतीति होती है वहाँ ज्ञान और स्मरणके सिन्न 
कर्ताओंको सब लोग जानते हैं कि “मैं स्मरण करता हूँ, उसने यह देखा ।' परन्तु यहां तो "मैंने यह 
देखा’ इस दर्शन और स्मरणका एक ही कर्ताल्पसे आत्माको वैनाशिक भी स्वीकार करते है । 
आत्माका जो कर्तारूपसे ज्ञान हुआ है उसका "मैं नहीं है” ऐसा कहकर अपलाप नहीं कर सकता, जैसे 
अर्निका “अनुष्ण है अथवा अप्रकाश है” ऐसा कहकर अपळाप नहीं कर सकता । वहाँ ऐसा होनेपर 


एकका दर्शन ओर स्मरणरूप दो क्षणोंके साथ सम्वन्ध होनेसे वैनाशिक को क्षणिकत्व सिद्धान्तकी 
हानि तो अपरिहायं ही होगी । उसी प्रकार वतमान दशासे लेकर अन्तिम उच्छ्वासपयन्त-मरण- 
पर्यन्त एकके पीछे एक अपनी ही प्रतीतिको जिसका आत्मा ही कर्ता है ऐसा जानता हुआ और जन्मसे 
लेकर वर्तमान क्षण पर्यन्त अमी तक हुई प्रतिपत्तियां आत्मकतृंक प्रतिसन्धान करता हुआ शनम - 
वादो वनाशिक लज्जित क्यों नहीं होता? यदि वह ऐसा कहे साहश्यसे यह प्रतिसंघान होता है, 
उसके प्रति कहना चाहिए 'तेनेदं सदुशस्‌' ( यह उस जैसा है) ऐसा साहृश्य दोके अधीन होता 
है, इससे दो सदृश वस्तुओंका ग्रहीता क्षण भंगवादीके मतमें एकके न होनेसे साह्य निमित्तक प्रति- 
सधान है, यह मिथ्या प्रलाप ही होगा । यदि पूर्व और उत्तर क्षणके साहद्यका एक ग्रहीता है, तो 
६४ वाह्याथवादी बौद्धोके ख्वा पा प्रसंगवद्य क्षणिक विज्ञानवादीका मत 
लिया गया है । उनके मतमें वाह्य पदार्थका अस्तित्व नहीं है, केवळ आन्तर क्षणिक विज्ञान ही है । 
विज्ञान प्रथम क्षणमें उत्पन्न होकर द्वितीय क्षणमें नष्ट होता हुआ अन्य विज्ञानको उत्पन्न कर स्वयं 
नष्ट हो जाता है। उनके मतमें जैसे दीप शिखा एक नहीं होती तो भी साहव्यसे “यह वही शिखा है 
ऐसी प्रत्यमिज्ञा होती है, वसे आत्माके विषयमें साहश्य दोषसे "मैं वही हूँ' ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है । 
Cs यह सादृश्य अनुयोगी ओर प्रतियोगी दो पदार्थोके अधीन होता है । Rs 
“चन्द्रवन्सुखम्‌'  साहश्य वह प्रतियोगी होता है। ५. 
सदृशम्‌ इसमें एक विज्ञानाकार होनेसे तीन त हाइ srs न पदार्थोका 
मान भी नहीं होगा, किन्तु यह लोक विरुद्ध है । पू०-यद्यपि 'तेनेदं सदृशम! इसमें तीन पदायं प्रतीत होते 
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दस्य अहीतिक', तथासत्येकस्य क्षण ता नचम ध्षणिकत्वप्रतिश्ञा पीड्येत । तेनेदं 

परत्ययान्तय्मेवेदं नन ूरवात्तरक्षणद्वयग्रहणनिमित्तमिति चेत-न,तेनेदरमिति भिन्न 
' पदार्थोपादानात्‌। तरत्ययान्तरमेव चेत्सादद्यविषयं स्यात्तेनेदं सद्दशमिति वाक्यप्रयोगोऽ- 
तर्थकः स्यात्‌। लाटङ्यमित्येच प्रयोगः प्राप्चुयात्‌। छ यदा हि लोकप्रसिद्धः पदार्थः परीक्ष- 
दोन परिह्मते, तदा स्वपश्चसिद्धिः परपक्षदोषो वोमयमप्युच्यमानं परीक्षकाणामात्मनश्च 
यथार्थत्वेन न चुद्धिखंतानमारोहति ।पचमेवैपो ऽथ इति निश्चितं यत्तदेव वक्तव्यम्‌ । ततोऽ- 
न्यदुच्यमानं बहुप्रळापित्वमात्मनः केचळं प्रख्यापयेत्‌ ।न चायं साइच्यात्संव्यचहारो युक्तः, 
तद्धावाचगमात्तत्सदशमावानवगमात्व । भवेदपि कदाचिद्वाह्मवस्तुनि विप्रलम्मसंभवात्त- 
देवेदं स्यात्तत्सड शं चेति संदेहः । उपलब्धरि तु संदेहो5पि न कदाचिद्धवति--स पवाहं 
स्या वत्सदशो वेति, य पवाहं पूर्वयुरद्राक्षं स एवाहमय स्मरामोति निश्चिततद्भावोप- 
लस्मात्‌ । तस्मांदप्यनुपपन्नो वैनाशिकसमयः ॥ २५ ॥ 

नासतोऽदष्टत्वात्‌ ॥२६॥ 

पद्च्छेद्‌- न, असतः, अद्दष्टत्वाद । 

सूच्रार्थ--९ असतः ) अभावसे कार्यकी उत्पत्ति (न) नही हो सकती, ( अदृष्टत्वात्‌ ) क्योकि 
असत्‌ नरश्ृङ्ग आदिसे कार्येत्पत्ति नहीं देखो जाती । 

__इतश्चाजुपपन्नोवेनाशिकसमयश्यतास्थिपड ङग चेनारिकस मयः, यतः स्थिरमज्ुयायिकारणमनभ्युपगच्छतामभाचा' 


ऐसा होनेपर एकके दो क्षण पन्त अवस्थित होनेसे क्षणिकत्व प्रतिज्ञा बाधित होगी । यदि कहो कि 
'तेनेदं सदुशम्‌” यह भिन्न प्रत्यय है पूर्व और उत्तर दो क्षण ग्रहण निमित्तक नहीं है, तो ठीक नहीं है, 
क्योंकि तिन इदम्‌' इस प्रकार भिन्न पदार्थोका ग्रहण होता है । यदि यह साहश्य विषयक अन्य 
प्रत्यय ही है, तो तेनेदं. सदश्षम्‌? यह वाक्य प्रयोग अनर्थेक होगा । 'साइश्यम्‌' ( साहस्य ) ऐसा ही 
प्रयोग प्राप्त होगा । जब तक लोक प्रसिद्ध पदार्थका परीक्षकोंके द्वारा परिग्रहण न हो तव तक स्वपक्षकी 
सिद्धि अथवा पर पक्षका दोष दोनों कहे हुए भी ययार्थरूपसे परीक्षकोंके ओर अपने बुद्धि सन्तानमें 
नहीं आयेंगे । यह पदार्थ ऐसा ही है, ऐसा जो निरिचित है उसीको कहना चाहिए । उससे मिन्न कहता 
हुआ केवळ अपनेमें बहुप्रलापित्व प्रख्यापन करेगा। यह संव्यवहार साइस्यसे होता युक्त नहीं है, 
क्योकि 'बही यह” ऐसा तद्भावका ज्ञान होता है और “उसकै सण यह' उस प्रकार तत्सहशमाव 
अवगत नहीं होता है । बाह्य वस्तुमे विप्रलम्मके संभव होनेसे “वही यह है! अथवा “उसके सहद है 
ऐसा सन्देह कदाचित्‌ हो भी, परन्तु उपलब्धा-आत्मामें तो “वही मैं हैँ अथवा उसके सदृश हूँ ऐसा 
सन्देह कमी नहीं होता है, क्योंकि जिस मैंने पहले दिन देखा था वही में आज स्मरण करता है इस 
प्रकार निश्चित तद्भावका उपळम्म ( ज्ञान ) होता दै। इससे मी बेनाशिक दशन अनुपपन्न है ॥२५ ॥ 
और इससे मो वेनाशिक दर्शन अयुक्त है, वयोंकि स्थिर और अनुयायी (कायं) अनुस्यूत कारणका 
सत्यानन्दी 
हैं, तो मी वे विज्ञानसे भिन्न नही हैं अर्थात्‌ बाह्म नहीं हैं। सि०-तव तो 'तेनेदं सदृशम ऐसा वाक्य 
प्रयोग न होकर केवळ 'सादृश्य' ऐसा प्रयोग प्राप्त होगा, म नई होता नहीं दै । 

& 'तेनेदं सदुशम्‌' इससे प्रतियोगी, अनुयोगी और साहर्यके ग्रहीताका स्थायित्व दुर्वार है । 
यदि बाह्य पदार्थ कल्पित है, विझानमात्र ही सत्य दै और आन्तर है । तो किसोकी मी बाह्य प्रतीति 
वा प्रवृत्ति नहीं होनी चाहिए । इससे पदार्थ बाहर है और वह अक्षणिक है । इसलिए असंदिग्ध और 

अविपर्यस्त प्रत्यभिज्ञाके होनेसे वैनाशिक दशन अयुक्त है ॥ २५॥ 
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द्वावोत्पत्तिरित्येतदापद्यते। दशयन्ति चाभावाद्भाचोत्पत्तिम्‌-'नानुपस्द् प्रादुर्भावाद' 
इति । विनष्टाद्धि किल बोजादङ्कर उत्पद्यते, तथा विनश्ात्क्षीराइधि, मृत्पिण्डाच्य घरः । 
कूरस्थाच्चेत्कारणात्कायमुत्पद्येताविशेपात्सवं सचंत उत्पयेत। तस्माद्भावग्रस्तेभ्यो 
बीज्ादिभ्योऽङ्करादीनासुत्पच्यमानत्वादभावाद्भावोत्पत्तिरिति मन्यन्ते । तत्रेद्मुच्यते-_ 
'नासतोऽद्त्वात्‌' इति । नामावाद्माव उत्पद्यते, यद्यभावाद्भाच उत्पद्येताभावत्वाविशे- 
घात्कारणविरो पाभ्युपगमोऽन्थंकः स्यात्‌ । नहि बीजादीनासुपस्दितानां योऽभावस्त- 
स्याभावस्य राशाविपाणादीनां च निःस्वभावत्वाविदोषादभावत्वे कञ्चिद्वि शे षोऽस्ति, येन 
वीजादेवाङ्करो ज्ञायते क्षोरादेव द थीतयेवंजातीयकः कारणविशे पाभ्युपगमो ऽथंवान्स्यात्‌ । 
निविदो परय त्वभावस्य कारणत्वाभ्युपगमे दाशविषाणादिभ्योऽप्यङ्कराद्यो ज्ञायेरन्‌। न 
चेचं इच्यते। यदि पुनरभावस्यापि विरोषोऽभ्युपगस्येतोत्पलादीनामिच नोळत्वादिस्ततो 
विरो पवरवादेचामावस्य भावत्वसुत्पळादिवत्प्रसज्येत। नाप्यभावः कस्यचिदुष्पत्तिहेतुः 
स्यात्‌, अभावत्वादेव, शबविपाणादिवत्‌ । अभावाच्च भावोत्पत्तावभावान्वितमेव सर्व 
काय स्यात्‌ नचत्रं इच्यते, सर्वस्य च चस्तुनः स्वेन स्वेन रूपेण भावात्मनैचोपळभ्यमान- 
त्वात्‌ । नच सदन्विताः शरावादयो भावास्तन्त्वादिविकारा : केन चिद्‌ थ्युपगस्यन्ते । सृद्धि- 
कारानेव तु सुद न्वितान्भावांजोकः प्रत्येति । यत्तृक्तम-स्चरूपोपसदमन्तरेण कस्यचित्कू- 
टस्थस्य वस्तुनः कारणत्वानुपपत्तेरमावावूमावोत्पत्तिर्मवितुमहंतीति-तद्दुरुक्तम्‌, 
स्थिरस्वमाचानामेव सुवर्णादीनां प्रत्यभिज्षायमानानां रुचकादिकार्यकारणभावद्‌इा- 
नात्‌। येष्वपि बीजादिपु स्वरूपोमदो लक्ष्यते तेष्वपि नाऽसादुपसृययमाना _नात्‌। येष्वपि बीजञादिइ स्वरूपोमदां लक्ष्यते तेष्वपि ना$साहुपस॒यमाना पूर्वाचस्थो- 
स्वीकार न करनेवालोंके मतमें अभावसे मावको होगी, ऐ होग ० 7 
(कारणके नाश हुए विना कायंका प्र दुर्माव नहीं हा लाव लगाव का तल स दोमो हि ) 
इस प्रकार वे अमावसे भावकी उत्पत्ति दिखलाते हैं। निश्चय विनष्ट बीजसे अङ्कर, विनष्ट दूधसे दघि 


ओर विनष्ट मृत्पिण्डसे घट उत्पन्न होते हैँ। यदि कूटस्थ कारणसे कायं उत्पन्न हो, तो कुटस्थत्व ` 


य उन सबसे उत्पन्न होगा । इसलिए अमाव ग्रस्त वोज आदिसे अद्भूर आदि उत्पद्यमान 
| अमावस भावकी उत्पत्ति होती है, ऐसा वे मानते हैं। उसपर य ने हैं---'नासतो5 दुष्ट- 
त्वात्‌ अमावसे माव उत्पन्न नहों होता, यदि अभावसे भाव उत्पन्न हो, तो क 'सवंत्र समान 
त कार विशेषका स्वीकार निष्फल हो जायगा । विष्ट हुए वीज आदिका जो अमाव है उस 
अमावमे ओर शशविपाण आदिके निःस्वभावत्व-स््ररूपहितत्वमें समानता होनेसे अभावत्वसे कुछ 
स है, जिससे कि वोजसे ही अङ्कुर उत्पन्न होता है और दुधसे दधि, इस प्रकारके कारण 
[ स्वीकार प्रयोजनवाछा होना चाहिए। और निविशेष-विरोेषरहित अमावको कारणख्प 
ड कृत करनेसे शशविषाण आदिसे भी अङ्कुर आदि उत्पन्न होंगे, परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता। 
जसे नीलत्व आदि कमल आदिके विशेष हैं, वेसे यदि अभावका मो विशेष स्वीकार किया जाय, तो 
निते होनेसे कमळ आदिके समान अमानको मी भावत्व प्रसक्त होगा । अमाव मी किसकी 
Cr र होता, क्योंकि वह शञ्चविपाण आदिके समान अमाव है । यदि अमावसे भावकी 
सव काय अमावान्वित ही होते, परन्तु ऐसा देखा नहों जाता, क्योंकि सब पदार्थ 
दा भावरूपसे ही उपलब्ध होते हैं। मृत्तिकासे अन्वित शराव आदि पदार्थोको तन्तु 
र क मी स्वीकृत नहीं करता । लोग मृत्तिकाके विकारोंको मृत्तिकासे अन्वित हुए 
दण करते हैं। जो यह कहा गया है कि स्वलूपके नाश हुए विना किसी कूटस्थ वस्तुका 


कारणत्व अनुपपन्न होनेसे अमावसे अभावकी उत्पत्ति होना यक्त है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि प्रत्यमिज्ञाके 
विषयभूत स्थिर स्वमाववाले सुवणं आदिका रुचिक मादिके साथ ज i देखनेमें आता दै । 
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व्तरावस्थाया* कारणमभ्युपगस्यते, अनुपसरद्यमानानामेवानुयायिना वीजाद्यवयवानामङ्क- 

चाभ्युपगमात्‌। तस्मादसङ्भथः शशविषाणादिश्यः सदुत्पत््दर्दाना- 
त्सद्ग्यश्च खुचर्णादिभ्यः सदुस्पत्तिदरानाद्चुपपन्नोऽयममावादूभायोत्पत्यभ्युपगमः । 
अपि च चतु्भिश्चित्तचत्ता उत्पद्यन्ते, परमाणुभ्यश्च भूतभौतिकळक्षणः समुदाय उत्पद्यत 
इत्यभ्युपगस्य पुनरभावाद्आवोत्पत्ति कल्पयदिभरभ्युपगतमपढ्‌वानेवेनारिकैः सवो 
लोक आकुलीक्रियते ॥२९॥ पि 

उदासीनानामपि चेवं सिद्धि; ॥२७॥ 
पदच्छेद-उदासीनानामू, अपि, च, एवम्‌, सिद्धिः । 

सूचाथे--( च ) और ( एवम्‌ ) अमावसे भावोत्पत्ति माननेमें ( उदासीनानामपि ) तत्‌ तत्‌ 
कार्य सिद्धिमे प्रवृत्त न हुए लोगोंको मी ( सिद्धिः ) अपने अपने अभीष्ट कायं सिद्ध होंगे, इससे मी 
बौद्धमत भ्रान्तिसूछक है । 

यदि चाभावादूभावोत्पत्तिरभ्युपगण्येत, एवं सत्युदासीनानामनीहमानानामपि 
जनानामभिमतसिद्विः स्यात्‌ अभावस्य सुलभत्वात्‌ । कृपीबळस्य क्षेत्रकर्मण्यप्रयतमान- 
स्यापि सस्यनिष्पत्तिः स्यात्‌ । कुळाळस्य च नृत्संस्क्ियायामप्रयतमानस्याप्यमत्रोत्पत्तिः । 
तन्तुवायस्यापि वन्तूनतन्वानस्यापि तन्वानस्येव वस्जलाभः । स्वर्गापवगंयोश्च न कञ्चि 
त्दः्यंचित्समीहेत । न चैतद्यज्यते5भ्युपगस्यते वा केनचित्‌ । तस्मादप्यनुपपन्नोऽयम- 
भावादूभावोत्पत्त्यभ्युपगमः ॥९७॥ 

( ५ अभ्रावाधिकरणम्‌। सू० २८२९ ) 
नागाव उपलब्धेः ॥२८॥ 
पदच्छेद--त, अमावः, उपलब्धेः । 

सूज्ञाथ-( अमावः ) विज्ञानसे अतिरिक्त पदार्थोका अमाव (न ) नहीं हो सकता, ( उप- 
रूब्ये! ) क्योंकि विज्ञानसे अतिरिक्त पदार्थोकी उपलब्धि होती है । 

___ # एवं वाह्यार्थवादमाधित्य ससुवायाप्राप्यादेई या इस वाह्यार्थवादमाशित्य ससुदायाप्राप्त्यादिषु दूषणेपृद्भावितेषु विजश्ञानवादी 
जिन वीज आदिमें मी स्वरूपका नाश देखनेमें आता है उनमें मी नष्ट होती हु यह पूर्वावस्था उत्तरा- 
वस्थाकी कारण नहीं मानी जाती, विनष्ट न हुए अनुयायी-अनुस्यूत बीज आ ही अङ्कुर 
आदिके प्रति कारणमाव स्वीकार किया जाता है, इससे असत्‌ शशविषाण आदिसे सत॒की उत्पत्ति नहीं 
देखी जाती और सत्‌ सुवणं आदिसे सत्‌की उत्पत्ति देखनेमें आती है, अतः “अमावसे भावकी उत्पत्ति” 
यह अम्युपगम अनुपपन्न है । किच अधिपति आदि चार कारणोंसे चित्त (क) और चैत्त (सुख आदि) 
उत्पन्न होते हैं और परमाणुओसे भूत भौतिक समुदाय उत्पन्न होता है, स्वीकारकर पुनः अमावसे 
भावकी उत्पत्तिकी कल्पना करनेवाले और पूवस्वीकृतका निषेध करनेवाले वौद्धोसे सब लोग व्याकुळ 
किये जाते हुँ ॥ २६ ॥ | 

और यदि अभावसे भावकी उत्पत्ति स्वीकार करें तो ऐसा माननेपर चेष्टा रहित उदासीन 
पुरुषोंको मो अभिमत सिद्धि हो जायगी, बयोंकि अमाव सवंत्र सुळम है । खेतके कार्यमें प्रयत्न न करने 
वाले किसानको मी अन्नकी प्राप्ति हो जायगी । मृत्तिकाकी संस्कारक्रियामें प्रयत्न न करनेवाले कुलालके 
वतन उत्पन्न हो जायंगे, तन्तुओंको ताना मरनी न करनेवाले जुल्लाहेको मी बुननेवालेके समान वस्त्र 
लाभ हो जायगा, स्वगं और मोक्षके लिए कोई भी किसी प्रकारका प्रयत्न नहीं करेगा । यह युक्त नहीं है 
जर कोई स्वीकार सी नहीं करता । इसलिए भी अमाव्से भावकी उत्पत्तिका यह स्वीकार अनुपपन्न है।२७। 

इसप्रकार बाह्याथंवादका आश्रयकर समुदायकी अश्राप्ति आदि दूषणोंके उद्धावित किए जाने- 

सत्यानन्दी 


-दीपिका 
४ विज्ञानवादी योगाचारके मतमें क्षणिक विज्ञानके भिन्न बाहर कोई पदाथ नहीं है, घट पठ 
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बौद्ध इदानीं प्रत्यचतिष्ठते-केषांचित्किल विनेयानां बाह्ये चस्तुन्यभिनिवेशमालक्ष्य तद्‌- 
नुरोधेन वाह्याथवादप्रक्रियेयं विरचिता । नासौ सुगताभिप्रायः । तस्य तु विज्ञानेकस्कन्घ- 
चाद एवाभिप्रेतः । तस्मिश्च विज्ञानयादे बुद्ध्यारूढेन रूपेणान्तस्थ एव प्रमाणप्रमेयफ- 
व्यवद्दारः सर्व उपपद्यते, सत्यपि वाह्येऽथे चुद्धथारोहमन्तरेण प्रमाणादिव्यवहारा- 
नवतारात्‌। कथं पुनरवगम्यतेऽन्तस्थ पायं सर्वेव्यवद्दारो न विज्ञानव्यतिरिक्तो 
चाह्योऽथोऽस्तीति ? तदसंभवादित्याह-स हि वाह्योऽथाऽभ्युपगस्यमानः परमाणो 
चा स्युस्तत्समूहा वा स्तम्भादयः स्युः । तत्र न ताचत्परमाणचः स्तस्भादिग्रत्ययपरिच्छेद्या 
भवितुमद॑न्ति, परमाण्वाभासज्ञानानुपपत्तेः। नापि तत्खसूहाः स्तम्भादयः, तेषां परमाणु- 
भ्योऽन्यत्वानन्यत्वाभ्यां निरूपयितुमदाक्यत्वात्‌। एवं जात्यादीनपि प्रत्याचक्षीत। 
४४ अपि चानुभाचमात्रेण खाघारणात्मनो ज्ञानस्य जायमानस्य योऽयं प्रतिविषयं 
पक्षपातः स्तम्भज्ञानं कुड्यज्ञानं घटज्ञानं पटज्ञानमिति, नासी ज्ञानगतविशेष- 


पर अब विज्ञानवादी बौद्ध विवादके लिए उपस्थित होता है--किन्हीं ( मन्दबुद्धि) शिष्योंका बाह्य 


पदार्थोमि आग्रह देखकर उनके अनुरोधसे इस वाह्याथंवाद प्रक्रियाको रचना को । वस्तुतः यह सुगतका 
अभिप्राय नहीं है । उसे तो केवळ एक विज्ञानस्कन्धवाद ही अभिप्रेत है । उस विज्ञानवादमें बुद्धिमें 
आरूढरूपसे अन्तःस्थ होते हुए ही सब प्रमाण, प्रमेय और फल व्यवहार उपपन्न होते हैं, क्योंकि 
वाह्याथंके होनेपर भी बुद्धिमें आख्ढ हुए विना प्रमाण आदि व्यवहार नहीं हो सकते । परन्तु केसे 
अवगत हो कि यह सवंव्यवहार अन्तःस्थ ही है विज्ञाने मिनन बाह्याथ नहीं है ? उसका बाहर संभव 
न होनेसे ऐसा कहते हँ -स्वोकार किया हुआ वह बाह्यार्थं परमाणु हो है अथवा उनका समूह स्तम्म 
आदि हैं ? उनमें परमाणु तो स्तम्म आदि ज्ञानके विषय नहीं हो सकते, क्योंकि परमाणुका प्रतीति- 
रूप ज्ञान नहों हो सकता, और न स्तम्म आदि उनके समुह हैं, क्योंकि उनका परमाणुओंसे अन्यरूपसे 


वा अनन्यरूपसे निहूपण नहों किया जा सकता । इसोप्रकार जाति आदिका भी प्रत्यख्यान करना 
चाहिए । और मी, अनुमवमात्रसे जायमान साधारणरूप ज्ञानका स्तम्मज्ञान, कुड्यज्ञान, घटज्ञान, 


आदि विज्ञानके आकार विशेष हैं और धक प्रतीत होते हैं । बुद्धको केवल विज्ञान- 
स्कन्धवाद ही अमिप्रेत था । इस विषयमें धमंकीतिने भी कहा है--'देशना लोकनाथनां सक्त्वाशय- 
वशानुगाः ( सुगरतके उपदेश शिष्योंको बुद्धिके अनुसार हैं ) यद्यपि बाह्याथंके न होनेसे प्रमाण, प्रेमय 
आदि व्यवहार अनुपपन्न हुँ, तो भी विज्ञान हो कल्पित घट, पट आदि आकारख्पसे प्रेमय है, वस्तुके 
अवमासख्पसे प्रमाणफल-प्रमिति, शक्तिस्वरूपसे प्रमाण और झक्तिके आश्रयरूपसे प्रमाता है, इसप्रकार 
भेदको कल्पनासे व्यवहार हो जायगा । वाह्याथके अमावमें यह अनुमान है- जय ज्ञानातिरेकेणासत्‌ 
तदृतिरेकेणाऽसम्मवात्‌ नरःडंगवत' (ज्ञेय ज्ञानसे भिन्न नहीं है, क्योंकि उससे भिन्त उसका असम्मव है 
जैसे नरश्वङ्ग ) विज्ञानवादी वाह्याथंवादी वौद्ध मतका खण्डन करते हुए वाह्याथंके असम्मवको विवरण 
करते हँ- यदि वाह्याथं परमाणुरूप हो तो उनके अतीन्द्रिय होनेसे 'एक स्थूल स्तम्म है. ऐसा ज्ञान 
नहीं होगा और परमाणुओंका समूह स्तम्भ तो बाहर असत्‌ है उसकी प्रतीति कैसे होगी ? परन्तु बाह्याथ 
परमाणु अथवा अवयवी न होनेपर भी जाति आदि होंगे ? बाह्याथं जाति, गुण और कमं मी नहीं 


है, क्योंकि ये घमंसे अभिन्न हैं अथवा अत्यन्त भिन्न ? यदि अभिन्न हैं तो घर्मीके समान धमंघमि- 
भाव नहीं होगा, उसीप्रकार अत्यन्त मिनन होनेपर अन्य घर्मीके कमान घमंधमिभाव नहीं होगा | 
बाधा ल्म द अ भी युक्त नहीं है, क्योंकि परस्पर विरुद्ध है। इसलिए जाति आदि 


& 'सहोपळम्मनियमादभेदो नीळतद्धियोः । भेदश्च भ्रान्तिचिज्ञानैरं३ेतेन्दाविवाद्वये ॥' 
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अन्तरेणोपपद्यत इत्यवश्यं विषयसारूप्यं शानस्पाज्ञीकतव्यम्‌। अङ्गीकृते च तस्मि- 
न्विषयाकारस्य शानेनेवावरुद्त्वादपार्थिका वाह्याथेसद्भावकल्पना। अपि च सहो- 
पलम्मनियसादभेदो चिषयविज्ञानयोरापतति । न ह्यनयोरेकस्याचुपलम्मेऽन्यस्योपरम्भो- 
ऽस्ति, न सैतत्स्वमाचविवेके युक्तम्‌, प्रतिवन्धकारणाभाचात्‌, तस्मादप्यर्थाभावः । स्वप्ना 
दिवचेदं द्र्टव्यम्‌। यथा हि स्वप्नमायामरीच्युदकगन्धर्वनगरादिप्रत्यया विनेव बाहोनाथन 
आहाज्राइकाकारा भवन्ति, एवं जागरितगोचरा अपि स्तम्मादिप्रत्यया भवितुमहन्तीत्यव- 
गम्यते, प्रत्ययत्वायिशेषात्‌। कयं पुनरसति बाह्याथ प्रत्ययवेचित्र्यमुपपद्यते ?. वासनाः 
वैचिघ््यादित्याद, अनादौ हि संसारे योजाङ्क रवद्विश्ानानां वासनानां चान्योन्यनिमित्त- 
नेमित्तिकभावेल बैचिच्यं न विप्रतिषिध्यते। अपि चान्वयव्यतिरेकाभ्यां वासनानिमित्तः 
रेव ज्ञानवैचिञ्र्यमित्यवगम्यते, स्वप्नादिप्वन्तरे णाप्यर्थ वासनानिमित्तस्य ज्ञानवैचित्य- 
दोमाभ्यामप्यावाभ्यामभ्युपगस्यमानत्वात्‌, अन्तरेण तु वासनामर्थेनिमित्तस्य ज्ञानवैचि- 
व्यस्य मयानभ्युपगस्यमानस्वात्‌, तस्मादप्यभावो वाह्यार्थस्येति। एवं प्राप्ते त्रम नाभाव 
उपलब्धेः इति । न खल्वमावो वाह्यस्यार्थस्याध्यवसातु शाक्यते । कस्मात्‌ ? उपलब्धेः । 
उपलभ्यते हि प्रतिप्रत्ययं वाह्मोऽथः-स्तम्मः कुड्यं घटः पट इति। न चोपलभ्यमानस्यै- 
बामायो अचितुमईति । यथा हि कक्चिद्धज्जानो सुजिसाध्याया का क भविंतुमहँति । यथा हि कथ्चिद्धञ्जानो भुजिसाध्यायां वछौ स्वयमनुभूयमानाया- 


ज Pei 
पटज्ञान यह जो प्रत्येक विषयमें पक्षपात है, वह ज्ञान गत विशेषके विना नहों हो सकता, इससे ज्ञानमें 


विषयका साख्प्य ( साह्य ) अवश्य अंगीकार करना चाहिए । ज्ञानमें विषयके सार्प्यका अंगीकार 
फरनेपर विषयाकारको ज्ञानसे अवरुद्ध होनेसे बाह्याथंके सद्मावकी कल्पना व्ययं दै । ओर मी, सहो- 


पम्भके नियमसे विषय और विज्ञानका अभेद प्राप्त होता है, क्योंकि उनमें एकके उपलम्म न होनेपर 
अन्यका उपलम्म नहों होता । और यह स्वभाव भेदमें युक्त नहीं है, क्योंकि प्रतिबन्धका कोई कारण 
नहीं है, इससे भी अथेका अमाव है, और यह स्वप्न आदिके समान समझना चाहिए । जसे स्वप्न, 
माया, मरीच्युदक, गन्धवंनगर आदि ज्ञात वाह्याथंके विना ही ग्राह्य और ग्राहकरूपसे होते हैं, वसे 
जाग्रत्‌ विषयक स्तम्म आदि ज्ञान मी हो सकते हैं, ऐसा अवगत होता है, क्योंकि दोनों ज्ञानोमें 
ज्ञानत्व समान है । परन्तु वाह्य अथंके न होनेपर जानोंमें वैचित्र्य कैसे उपपन्न होता है ? वासनाओके 
वैचित्यसे होता है, ऐसा कहते हैं। क्योंकि अनादि संसारमें बीजाङ्करके समान विज्ञानों ओर 
वासनाओंके परस्पर निमित्तनैमित्तिक-कायंकारणमावसे वेचित्र्यका प्रतिषेध नहीं किया जा सकता 
और अन्वय और व्यतिरेकसे यह मी अवगत होता कि ज्ञान वैचित्र्य वासनानिमित्तक ही है । कारण 
कि स्वप्न आदिमें अर्थके विना वासनानिमित्तक ज्ञानवंचित्र्यको हम दोनों स्वीकार करते हैं, किन्तु 
वासनाके विना अर्थ निमित्तक ज्ञानवेचित्र्यको मैं स्वीकार नहीं करता, इससे मी बाह्य अर्थका अमाव है। 

सिद्धान्ती-- ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैँ नामाच उपलब्धेः बाह्य अर्थके अभावका निश्चय 
नहीं किया जा सकता, किससे ? इससे कि उसकी उपलब्धि होती है । प्रत्येक ज्ञानमें स्तम्मश कुड, 
घट, पट इसप्रकार बाह्य अथे उपलब्ध होता है । उपलम्यमान अर्थका अमाव नहीं हो सकता । जैसे 
कोई भोजन करता हुआ भोजन साध्य स्वयं अनुभूयमान तृप्तिके होनेपर ऐसा कहे कि मैं भोजन नहीं करता 
( सहोपलम्मके नियमसे नील ओर त्याम द है। और भेद भ्रान्तिविज्ञानोसे देखा जाता 
है जेसे एक चन्द्रमामें 'जाग्रद्विजान न वाह्यालम्बनं bdr स्वप्नादिविज्ञानवत' ( जाग्रत्‌ 
विज्ञान बाह्य अथंके आळम्बनसे नहीं होता, बयोंकि यह विज्ञान है. जैसे स्वप्नादि विज्ञान ) इससे मी 
वैभाषिक ओर सौत्रान्तिक मतमें स्वीकृत बाह्य अर्थका अमात दै। 
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मेवं ्रयात-नाहं सुखे न चा ठप्यामीति, तछदिन्द्रियसंनिकपंण स्चयसुपलभमान एव 
3५ ५6 


बाह्ममर्थ नाहमुपलभे, न च सोऽस्तीति ब्रुवन्कथसुपादेयवचनः स्यात्‌ ? ननु नाहमेवं 
ब्रवीमिन कंचिदर्थसुपलभ इति, कितूपलब्धिव्यतिरिक्त नोपलभ इति बचीमि । 
बाढमेवं ब्रवीषि, निरङ्कशत्वात्ते तुण्डस्य। न तु युकत्थुपतं त्रवोषि, यत उपलब्घि- 
व्यतिरेकोऽपि वलादर्थ्याभ्युपगन्तव्य, उपळव्धेरेव। नहि कश्चिदुपलन्धिमेव 
स्तम्भः कुड्यं चेव्युपलमते, उपळब्धिविषयत्वेनेच तु स्तम्भकुड्यादीन्सचं लोकिका 
उपलभन्ते । अतइचैचमेच सर्व लौकिका उपलभन्ते यत्प्रत्याचक्षाणा अपि वाह्याथमेव 
व्याचक्षते-यदन्तशञेयरूपं तद्वदिवंदवभासत इति । ® तेऽपि खवंलोकभ्सिद्धां बहिरवभास- 
मानां संविदं प्रतिलभमानाः प्रत्याख्यातुकामाश्च वाह्ममथ वहिवेद्ति चत्कारं कुर्वन्ति । 
इतरथा दि कस्माद्हिवंदिति मयुः? नहि विष्णुमित्रो चन्ध्यापुचदचभाखत इति कश्चिदा- 
चक्षीत । तस्माद्यथानुभवं तत््वमभ्युपगच्छद्भ्वेहिरेयाचभाखत इति युक्तमभ्युपगन्तुम्‌ 
नतु वहिवंदवभासत इति । ननु वाह्यस्यार्थस्यासंभवाद्वहिवंदवमाखत इत्यध्यवसितम्‌ । 
नायं साधुरध्यवसायः, यतः प्रमाणप्रवृत्त्यप्रवृत्तिपूवेको संभवासंभचावधायेते, न पुनः 
संभवासंभवपूविके प्रमाणप्रवृत्त्यप्रबुत्ती । यद्धि प्रत्यक्षादीनामन्यतमेचापि प्रमाणेनोपछ- 
भ्यते तत्संभवति, यत्तु न केनचिदपि प्रप्राणेनोपलभ्यते तन्न संभवति । इह तु यथास्वं 
अथवा मैं तृप्त नहीं हूँ, वेसे ही इन्द्रियके संनिकष ( संयोग आदि सम्बन्ध ) से वाह्य अथंको उपलब्ध 
होता हुआ में उपलब्ध नहीं करता और वह नहीं है, ऐसा कहता हुआ पुरुष उपादेयवचन केसे 
होगा ? पू०--मैं ऐसा नहीं कहता कि किसी अर्थको मैं उपलब्ध नहीं करता किन्तु उपलब्धिसे भिन्न 
उपलब्ध नहीं करता, ऐसा कहता हूं । ठीक तुम ऐसा कहते हो, क्योंकि तुम्हारा मुख निरङ्कुश है । 
परन्तु तुम युक्ति युक्त नहीं कहते हो, क्योंकि उपलब्धिसे अथंका भेद भी वलात्‌ स्वीकार करना होगा, 
कारण कि ऐसी हो अथंकी उपलब्धि होती है । कोई मी उपलब्धिको ही स्तम्म और कुड्चरूपसे उप- 
छन्घ नहीं करता, किन्तु स्तम्म ओर कुडघ आदिको उपलब्धिके विषयरूपसे ही सव लोग उपलब्ध 
करते हैँ ओर इससे भी उसीभ्रकार ही सब लोग उपलब्ध करते हैं वाह्य अर्थका प्रत्यर्यान करते 
हुए भी उसका ऐसा व्याख्यान करते हैं कि जो अन्तर्शेयरूप है वह 'बहिचंत' अवमासित होता है। 
वे मी सवलोक प्रसिद्ध बहिरवमासमान संविदुको उपलव्ध करते हुए और बाह्य अथंके प्रत्यर्यानकी 
कामना करते हुए 'बहिवत्‌' इसप्रकार “वत्‌” का प्रयोग करते हैं, नहीं तो “बहिवत्‌? ऐसा क्यों कहते । 
विष्णुमित्र बन्ध्यापुत्रके समान प्रतीत होता है, ऐसा कोई नहों कहता । इसलिए अनुमवके अनुसार 
धी ह पदार्थ बाहर ही भासता है, ऐसा स्वीकार करना युक्त है न कि 'बहिवत्‌' 
अवमासित होता है। परन्तु वाह्य अथके असम्मव होनेसे 'बहिवंत्‌” अवमासित होता है ऐसा निश्चय 
किया गया है। यह मित ठीक नहीं है, क्योंकि र और द 2, सम्मव और 
झसम्मवका निश्‍चय किया जाता है, न कि सम्मव और असम्भव पूवक प्रमाणकी प्रवृत्ति और अभ्रवृत्तिका। 


प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोमेसे एक प्रमाणसे मी जो उपलब्ध होता है उसका सम्मव है और जो किसी 
भी प्रमाणसे उपल्ब्ध नहीं होता उसका सम्मव भी नहों होता । यहाँ तो स्वमावके अनुसार सब 


र सत्यानन्दो-दीपिका 
® यदि वाह्य अथं अत्यन्त असत्‌ हो तो उसकी नरविषणके समान प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे _ 


कदापि उपलब्धि नहीं होगी ओर इष्टान्तके अमाव होनेसे “बहिवंत्‌' शब्दका प्रयोग भी नहीं होगा । 
इसलिए ज्ञान और ज्ञेयके अवाधित भेदके अनुमवसे “बहिवंत्‌’ ( द समान ) ऐसा प्रयोग न कर 


सिना ही पदार्थ है ऐसा प्रयोग करना चाहिए । इस बातको माष्यमें 'बहिरेव” आदिसे सूचित 
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सर्वेरेच प्रमाणैर्बाओो5थे उपलभ्यमानः कथं व्यतिरेकाव्यतिरेका दिविऋतषपन संभवती 
त्युच्येतोपलब्धेरेच १ नच ज्ञानस्य विपयसारूप्याद्विययनाशों भवति, असति विषये 

जुपपत्तः, बहिरुपलब्धेश्च विषयस्थ। अत एव सहोपलम्मनियमोऽपि 
प्रत्ययविषययोरूपायोपेयभावहेतुको नाभेदहेतुक इत्यभ्युपगन्तव्यम्‌ | अपि च घरज्ञानं 
परज्ञानमिति विशेषणयोरेच घटपटयोमेंदो न विशेष्यस्य ज्ञानस्य, यथा शुक्लो गोः 
कृष्णो गौरिति शौकल्यकाप्ण्यंयोरेच भेदो न गोत्वस्य, द्वाभ्यां च भेद एकस्य सिद्धो 
भवत्येकस्माच्च इयोः, तस्मादर्थज्ञानयोभदः । तथा घटद्शानं घटस्मरणमित्यत्रापि 
प्रतिपत्तव्यम्‌, अतापि हि विदोष्ययोरेव दर्शनस्मरणयोभदो न विशेषणस्य घरस्य । यथा 
क्षीरगन्धः क्षोररस इति विशोष्ययोरेव गन्धरसयोमेंदो न विशेषणस्य श्लीरस्यः तद्वत्‌ । 
७ अचि च द्रयोर्चिज्ञानयोः पूर्वोत्तरकालयोः स्वसंवेदने नेवोपक्षीणयोरितरेतरग्राह्मप्राहः 
कत्चाचुपपत्तिः, ततश्च विज्ञानभेद्प्रतिज्ञा क्षणिकत्वादिघमंप्रतिज्ञा स्वलक्षणसामान्यः 
लक्षणवास्यवासकत्वाऽविदयोपण्यवसद्सदमवन्धमोकषाबिभतिशा  यसम, स्वशारत्रगतास्ता 
प्रमाणोसे उपलभ्यमान वाह्य अर्थका च्यतिरेक-मेद और अव्यतिरेक-अभेद आदिं विकल्योंसे असंमव है 
यह किस प्रकार कहा ? क्योंकि वाह्यार्थकी उपलब्धि होती है । ज्ञानमें विषयके सारूप्य होनेसे विषयका 
नाश नहीं होता, किन्तु विषयके न होनेपर विषयका साख्प्य नहीं हो सकता, क्योंकि विषयकी बाहर 
उपलब्धि होती है । अतएव ज्ञान और विषयका सहोपलम्म नियम मी उपायोपेयमाव हेतुक है अभेद 
हेतुक नहीं है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए । ओर मी घटज्ञान, पटञ्ञान इसमें घठ पट विशेषणोंका 
ही भेद है विशेष्य ज्ञानका भेद नहीं: है, जैसे शुक्र गौ, कृष्ण गो इसमें शुक्लत्व ओर इष्णत्वषा ही 
भेद है भोत्वमें भेद नहीं है. एकका का दोसे भेद सिद्ध होता है ओर एकसे दोका भेद सिद्ध होता है, 
इससे अथं और ज्ञानका भेद है । उसीभ्रकार घट ज्ञान और घट स्मरण इसमें मी समझना चाहिए । 
यहाँपर मी विशेष्य ज्ञान और स्मरणका ही भेद है विशेषण घटका नहीं । जैसे क्षीरगन्व, क्षीर- 
रस इसमें विशेष्य गन्ध और रसका ही भेद है, बसे विशेषण क्षीरमें भेद नहीं है। ओर भी 
स्वसंवेदनसे ही उपक्षीण पूर्व और उत्तरकालीन दोनों विज्ञानोंका परस्पर ग्राह्म ग्राहकमाव नहीं 
हो सकता है, इससे विज्ञानमेदकी प्रतिज्ञा, क्षणिकत्व आदि घमंकी प्रतिज्ञा, स्वलक्षण, सामान्यलक्षण, 
वास्यवासकमाव, अविद्या संसगंसे वदसद्धमं और बन्ब, मोक्ष आदि स्वथास्त्रयत प्रतिज्ञा उनकी हानि 
हो जायगी । किच विज्ञान, विज्ञान इस प्रकार स्वीकार करते हुए तुमसे स्तम्म, कुडथ इस प्रकारका 

सत्यानन्दी 


दीपिका के 
& सहोपलम्म नियम भी ज्ञान और विषयके अमेदका साधक नहीं है, क्योंकि नेत्रसे ख्प- 
प्रत्यक्षके साथ प्रकाश मी उपलब्ध होता है, इससे रूप और आलोकके सहोपम्मसे दोनोंका अभेद 
नहीं हो जाता, इसलिए प्रकरणे निमित्तनैमित्तकमावसे सहोपलम्म समझना चाहिए । अतः ज्ञान ओर 


अर्थका स्पष्ट भेद है । 
+ विज्ञानवादीने विज्ञानको क्षणिक और चैतन्य मानकर यह भी स्वीकार किया है कि ज्ञान 


अपनेको विषय करता है । परन्तु एकमें विषयविषयिमाव विरुद्ध है! पुवविज्ञान अपनी उत्पत्तिके 
ढितीय क्षणमें नष्ट हो जाता है, दुसरे विज्ञानके उत्तत्ति क्षणमें पूवं ज्ञान नहों है तो वह विषय कैडे 
और विषयके विना द्वितीय विज्ञान विषयी कैसे होगा । यदि पूर्वज्ञान उत्तरज्ञानका विषय होनेके दिए 
एक क्षण अधिक ठहरेगा, तो क्षणिकत्वको हानि होगी । इसप्रकार विज्ञान मेदकी प्रतिज्ञा मी युक्त 
नहीं है, क्योंकि भेदके अनुयोगी और प्रतियोगीका एकका दूसरेसे ग्रहण न होनेके कारण भेदका ग्रहण 
3! कसे होगा? इसलिए उनके मेदका ग्राहक उनसे भिन्न स्थायी आत्मा मानना चाहिए । इस प्रकार 
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हीयेरन्‌। किचान्यत्‌- बिज्ञान विज्ञानमित्यभ्युपगच्छता बाह्यो5थेः स्तम्भः कुडय- 
मित्येवंजातीयकः कस्माज्ञाभ्युपगस्यत इति वक्तव्यम्‌ । विशानमजु भूयत इति चेत्‌-- 
बाह्यो५प्यर्थो5चुभूयत एवेति युक्तमभ्युपगन्तुस्‌ । $ अथ विज्ञानं प्रकाशात्मकत्वात्प्रदीप- 
बत्स्वयमेवाडुमूयते न तथा वाह्यो5प्यथे इति चेत--अत्यन्तविरुद्धां स्वात्मनि क्रिया- 
मभ्युपगच्छस्यग्निरात्मानं दहतीतिवत्‌, अविरुद्धं तु लोकप्रसिद्धं स्वात्मव्यतिरिक्तन 
विज्ञानेन बाह्यो5थो5चुभूयत इति नेच्छस्यहो पाण्डित्यं महदशितम्‌ । न चार्थाव्यतिरिक्त- 
म्पि विज्ञान स्वयमेवाचुभूयते, स्वात्मनि क्रियाविरोधादेव । नु विज्ञानस्य स्वरूपव्यति- 
रेक्तग्राह्यत्वे तदप्यन्येन ग्राह्यं तदप्यन्येनेत्यनवस्था प्राप्तोति । अपि च ्रदीपवद्चभासा- 
त्मकत्वाज्ज्ञानस्य ज्ञानान्तरं कब्पयतः समत्वादचभास्याचमासकभाचाजुपपत्तेः कल्पना- 
तर्थक्यमिति तदुभयमप्यसत्‌ । विज्ञानश्रहणमात्र एव विज्ञानसाक्षिणो ग्रहणाकाक्षानुत्पा- 
दादनवस्थाशाङ्काइुपपत्तेः, साक्षिप्रत्यययोश्च 


स्वयंसिद्धस्य च सास्षिणोऽप्रत्याख्येयत्वात्‌। ॐ किंचान्यत्‌--अदीपवदिक्षानमवभास- 


वाह्य अथं क्यों स्वीकार नहीं किया जाता ? यह कहना चाहिए । यदि कहो कि विज्ञानका अनुमव 
होता है, तो बाह्य अथंका भी अनुभव होता ही है, ऐसा स्वीकार करना युक्त है । यदि कहो कि विज्ञान 
' प्रका्ात्मक होनेसे प्रदीपके समान स्वतः ही अनुमवका विषय होता है उस प्रकार वाह्य अथं अनुमवमें 
नहीँ आता, तो अग्नि अपनेको जलाती है, इसके समान अपने आत्मामे अत्यन्त विरुद्ध क्रिया (कमं 
कतुंभाव) स्वीकार करते हो । परन्तु अपनेसे ( वस्तुखे ) भिन्न विज्ञानसे वाह्म अथं अनुमवका विषय 
होता है, ऐसी अविरुद्ध लोक प्रसिद्ध बातको तुम नहीं मानते, अहो | तुमने अपना महानु पाण्डत्य 
दिखळाया । अयंसे अभिन्न होता हुआ भी विज्ञान स्वयं ही अनुभवका विषय नहीं होता है, क्योंकि 
अपनेमें क्रियाका विरोध ही है । परन्तु विज्ञान अपनेसे भिन्नसे ग्राह्य हो, तो वह मी अन्यसे ग्राह्य हीगा 
और वह भी अन्यसे, इस प्रकार अनवस्था प्राप्त होती दै । ज्ञानको प्रदीपके समान अवभासात्मक होनेसे 
ज्ञानके अन्य ज्ञानकी कल्पना करनेवालेके मतमें दोनों ज्ञानोंक समान ( अवभासात्मक ) द्वोनेसे उनमें 
अवभास्य और अवभासक भाव अनुपपन्न है, अतः कल्पना अनथंक होगी। सि०--परन्तु ये दोनों 
शङ्काएँ ठीक नहीं हैं, क्योंकि विज्ञानके ग्रहणमात्रमें ही विज्ञानके साक्षीके ग्रहणकी आकांक्षा उत्पन्न न 
होनेसे अनवस्थाकी शङ्का नहीं हो सकती, साक्षी और ज्ञानमें स्वभावके वंषम्यसे उपलब्धा और उपलम्य- 
भाव उपपन्न होता है, कारण कि स्वयं सिद्ध साक्षीका प्रत्याख्यान नहीं होता । और दूसरी बात- 


| _ सत्यानन्दी दीपिका 
पक्ष, साध्य हेतु और दृष्टान्तमें मेद न होनेसे 'यह क्षणिक और असत्‌ है” यह प्रतिज्ञा युक्त नहीं दै । 
बन्यसे व्यावृत्त व्यक्तिमात्र स्वलक्षण, अनेकोमें अनुगत अतद्व्यावृत्तिूप सामान्य, यथा गोत्व, यह 
भी अनेक ज्ञान साध्य है । पूर्व विज्ञान अपने संस्कारोको उत्तरज्ञानमें संक्रमण करता है, जँसे कस्तुरोकी 
गन्ध कपड़ेकी एक सतहसे दूसरी सतहमें जाती है । पूवं नीलज्ञान वासक ओर उत्तर नील्ज्ञान 
वास्य है, यह प्रतिज्ञा युक्त नहों, क्योंकि उनके भेदका ज्ञाता नहीं है । अविद्या संसगंसे घट आदि सत्‌ 
ओर हसिना आदि असत्‌ यह सदसद्धमं प्रतिज्ञा और अज्ञानसे बन्ध ओर ज्ञानसे मोक्ष इत्यादि 
तुम्हारे शास्त्रम प्रतिपादित प्रतिज्ञाएं बाधित हो जायेगी, क्योंकि प्रत्येक प्रतिज्ञा अनेक ज्ञान साध्य है । 
कोक दान द अनेक बाह्य अथंके विना नहीं हो सकते । अतः प्रतिज्ञासिद्धिके लिए भेदपूर्वक ग्राह्य ग्राहक- 
द ड । ओर विज्ञानके समान बाह्य अथं भी मानना चाहिए । 

७ साक्षी स्वयं सिद्ध है, उसकी सिद्धे लिए किसी प्रमाणकी अपेक्षा नहीं है, अतः अनवस्था 

नहीं है वृत्तिज्ञान जड़ ओर साक्षी चेतन होनेसे दोनोंमें वेषम्य होनेके कारण समता दोष भी नहीं है। 


सिदान्तीके कहनेका अभिप्राय 
अतः वह जड़ और बिनाशदील है वजय अभीप्सित विज्ञान अन्तःकरणकी वृत्तिविशेष ही दै 


SO 9कि के बेन हि 
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कान्तरनिरपेक्षं स्वयमेव प्रथत इति ब्रुवता5प्रमाणगम्य॑ विज्ञानमनवगन्तुकमित्युक्त स्यात्‌, 
शिलाघनमध्यस्थप्रदीपसहस्रप्रथनवत्‌ | वाढमेवम्‌, अनुमवरूपच्वात्त विज्ञानस्येष्टो नः 
पक्षस्त्वया5चुक्षायत इति चेत्‌--न, अन्यस्यावगन्तुश्वक्षुः साघनस्य प्रदोपादिप्रथनददा- 
नात्‌। अतो विज्ञानर्याप्यवभास्यत्वाविशेषात्सत्येवान्यस्मिन्नवगन्तरि प्रथनं प्रदीपवदि- 
त्यवगस्यते । साक्षिणोऽवगन्तुः स्वयंसिद्धतासुपक्षिपता स्वयं प्रथते विज्ञानमित्येष एव 
मम पक्षस्त्वया वाचोयुकत्यन्तरेणाश्रित इति--न, विश्ञानस्योत्पततिप्रध्वंसानेकत्वादिवि- 
शेषवस्वास्युपगमात्‌, अतः प्रदीपवद्विश्ञानस्यापि व्यतिरिक्तावगम्यत्वमस्माभिः 
प्रसाधितम्‌ ॥ २८ ॥ 
वैधर्म्याच्च न स्वप्नादिवत्‌ ॥२९॥ 

पदच्छेद्‌-चे धर्म्यात्‌, च, न, स्वप्नादिवत्‌ । 

सूचार्थ--( वैधर्म्याच्य ) स्वप्नविज्ञान और जाग्रत्‌ विज्ञानके बाधित और अवाघित विषयरूप 
वैधम्यसे ( न स्वप्नादिवत्‌ ) स्वप्नादिके दृष्टान्तसे जाग्रत्‌ ज्ञान निराधार नहीं हो सकता । 

# यदुक्तम्‌-वाह्यार्थापलापिना स्वप्नादिप्रत्ययवज्जागरितगोचरा अपि स्तम्भाः 
दिप्रत्यया विनैच वाह्मेनाथंन अवेयु-प्रत्ययत्वाविशेषादिति । तत्प्रतिवक्तव्यम्‌, अत्रोच्यते- 
न स्वप्नादिश्रत्ययवज्जाप्रत्मत्यया भवितुमर्हन्ति । कस्मात्‌ ? वैधम्ये हि भवति स्वप्नजा- 
गरितयोः। कि योः। कि पुनवैघस्यम्‌? बाघाबाधाविति जूमः। वाध्यते दि स्वप्नोपलब्ध वस्तु पति बाघावाधाविति त्रूमः। वाध्यते हि स्वप्नोपलब्ध वस्तु प्रति- 
प्रदीपके समान विज्ञान अन्य अवभासककी अपेक्षाके विना स्वयं ही प्रकाशित होता है, इस प्रकार कथन 
करनेवाले तुमसे विज्ञान अप्रमाणगम्य और अवगन्ता रहित है, ऐसा कहना होगा, जैसे शिळाघनके 
मध्यमें स्थित सहस्र प्रदीप, वसे ही है । पू०--परन्तु विज्ञानके अनुमवरूप होनेसे हमारा अमिमत पक्ष 
तुमने स्वीकारकर लिया। सि०-ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं है, क्योंकि नेत्र जिसका साधन है ऐसे अन्य 
ज्ञाताको प्रदीप आदिका प्रकाश देखनेमें आता है, इससे विज्ञानमें मी अवमास्यत्व समान होनेसे अन्य 
अवगन्ताके होनेपर प्रदीपके समान उसका प्रकाश दै, ऐसा अवगत होता है । पु०-अवगन्ता साक्षीकी स्वयं 
सिद्धताका समर्थन करते हुए तुमने “विज्ञान स्वयं प्रकाशित होता है? इस प्रकार मेरे पक्षका ही अन्य 
शब्द विशेषसे आश्रयण किया है, सिं०-ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि विज्ञानमें उत्पत्ति, नाश 
और अनेकत्व आदि विशेष स्वीकार किये जाते हैं, अतः प्रदीपके समान विज्ञान भी अत्यसे अवगम्य 
है, ऐसा हमने सिद्ध किया है ॥ २८॥ 

स्वप्न आदि ज्ञानोंके समान जाग्रत्‌ विषयक स्तम्म आदि ज्ञान मी बाह्य अथके विना ही होने 
चाहिए, क्योंकि दोनों ज्ञानोंमें ज्ञानत्व समान है, ऐसा बाह्य अर्थका प्रतिषेष करनेवालेने जो कहा है, 
उसका परिहार करना चाहिए । इस विषयमें कहते दै-जाग्रत्‌ ज्ञान स्वप्न आदि ज्ञानके समान नहीं हो 
सकते, किससे ? इससे कि दोनोंमें वैधम्यं है। स्वप्न और जाग्रत्‌ अवस्याके ज्ञानोंमें वध्यं है। पुनः वह 
चेघम्यं क्या है? हम कहते है--वाघ ओर अबाघ दै, क्योंकि स्वप्न अवस्थामें उपलब्ध वस्तु जाग्रत्‌ 

सत्यानन्दी-दीपिका ह 

& यद्यपि सिद्धान्ती भी विज्ञान ( आत्मा ) से अतिरिक्त किसी बाह्य पदार्थकी पृथक्‌ सत्ता नहीं 
मानते, तो भी प्रत्यगमिन्न ब्रह्म साक्षात्कारके पुवं व्यवहार दशामें उसको व्यावहारिक सत्ता मानते हैं। 
इस प्रकार दोनों पक्षोंमें अन्तर है । स्वप्न और जामत प्र्ययोमें यही वैधम्य है कि स्वप्न प्रत्यय बाधित 
होता है और जाग्रत प्रत्यय बाधित नहीं होता । ऐसा तो तुमको भी स्वीकार करना होगा, अन्यथा 
स्वप्न प्रत्ययमें मिथ्यात्व निश्चय नहीं होगा । यदि जाग्रत्‌ प्रत्यय मी स्वप्न प्रत्ययके समान हो तो वह 





न Te कक 
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बुद्धस्य मिथ्या मयोपलन्धो महाजनसमागम इति, न हास्ति मम महाजनसमागमो निद्रा- 
ग्लानं तु मे मनो बभूव तेनेषा भ्रान्तिरुद्दभूवेति । एवं मायादिष्वपि भवति यथायथ 
बाचः । नैवं जागरितोपढब्ध वस्तु स्तम्भादिकं कस्यांचिदप्यवस्थायां वाध्यते। # अपि च 
स्मृतिरेषा यत्स्वप्नदरांनम्‌,उ पलब्धिस्तु जागरितद्शंनम, सशृत्युपळचण्योश्च प्रत्यक्षमन्तर 
स्वयमजुभूयते-उथंविप्रयोगसंप्रयोगात्मकमिष्टं पुत्रं स्मरामि, नोपलमे, उपलब्धुमिच्छा- 
मीति । तत्रेचं सति न शक्ष्यते वकतुं मिथ्या जागरितोपलब्धिरुपलब्धित्वात्स्वप्नोपलब्धि- 
वदित्युमयोरन्तरं स्वयमचुभवता। नच स्वाचुभवापलापः प्राशमानिभियुक्तः कतुम्‌ | अपि 
चाजुभवविरोधप्रसज्ञाज्जागरितप्रत्ययानां स्वतो निरालस्वनतां वक्तुमशक्लुवता स्वप्न- 
प्रत्ययसाघर्म्याद्वकतुमिष्यते । न च यो यस्य स्वतो घर्मो न संभवति सोऽन्यस्य साघर्म्या- 
त्तस्य संभविष्यति । न हाग्निरुष्णोऽ नुभूयमान उदकसाघर्स्याच्छीतो भविष्यति । दशितं 
तु चैघम्यं स्वप्नजागरितयोः ॥ २९ ॥ 
न भावोऽनुपलब्धेः ॥३०॥ 

पदच्छेद्‌- न, मावः, अनुपछब्धेः । 

सूत्रार्थ--( अनुपलव्येः ) तुम्हारे मतमें वाह्य अथंको उपलब्धि न होनेसे ( न मावः ) तद्‌- 
जन्य वासना मी नहों हो सकती । 

यदप्युक्तम्‌-चिनाप्यथंन ज्ञानवेचितर्यं वासनावेचित्र्यादेवावकल्पत इति, तत्प्रति 


पुरुषको बाधित होती है कि मुझे जो महाजन समागम उपलब्ध हुआ था वह मिथ्या है, मुझे महाजन 


समागम हुआ नहीं मेरा मन निद्रासे रानि युक्त हुआ जिससे यह भ्रान्ति उत्पन्न हुई । इस प्रकार माया 
आदिमें मी यथा योग वाघ होता है । परन्तु जाग्रतुमें उपलब्ध स्तम्भ आदि वस्तु किसी मी अवस्यामें 
इस प्रकार वाधित नहीं होतो । और भी-जो स्वप्न ज्ञान है वह स्मृति है और जागरित दर्शन उपलब्धि 
( अनुमव ) है, जेसे इष्ट पुत्रका स्मरण करता हूं उपलब्ध नहीं करता, उपलब्ध करना चाहता हूं, 
इस प्रकार स्मृति ओर उपळब्धिमें अथं विप्रयोग और संप्रयोगात्मक प्रत्यक्षलूषसे भेद स्वयं अनुभव 
होता है । ऐसा ( वंबम्यंसिद्ध ) होनेपर दोनोंका अन्तर स्वयं अनु मव करनेवाला तुमसे यह नहीं कहा 
जा सकता कि 'जागरित उपलब्धि मिथ्या है, उपलब्धि होनेसे स्वप्न उपलब्धिके समान । 
बुद्धिमानोसे अपने अनुमवका अपळाप करना युक्त नहों है । अनुमवके साथ विरोध प्रसंगके मयसे 
जाग्रत्‌ प्रत्ययोंको स्वयं निरालम्वनता कहनेमें असमर्थ होकर स्वप्न प्रत्ययक्रे साधम्यंसे उसका घमं 
नहीं हो सकेगा । अग्नि उष्ण अनुभूयमान होनेपर जलके साधम्यंसे शीतल नहीं हो जायगी । स्वप्न 
ओर जाग्रत्‌ प्रत्ययोंका वेधम्यं तो दिखलाया गया है ॥ २९॥ 
वाह्य अथंके विना मी ज्ञान वेचित्रय वासनाके वेचित्रय्से ही हो सकता है, ऐसा जो कहा गया 
है, उसका प्रत्याख्यान ( परिहार ) करना चाहिए । इस विषयपर कहा जाता है--वासनाओंका 
सत्यानन्दी दीपिका 
स्वप्न प्रत्ययका वाघक नहीं होगा, इसलिए वाध और अवाघरूप वंधम्यंसे स्वप्न प्रत्ययके समान जाग्रत 
प्रत्यय वाह्य अर्थके विना नहीं हो सकता । 
$ यदि दोनों प्रत्यय बाह्य अर्थके विना हैं तो 'यह स्वप्न है यह जाग्रत्‌' इस भेदका हेतु 
कौन है ? इससे तुम्हारे मतमें बाध्य वाघक आदि सब व्यवहार लुप्त हो जायेंगे । जैसे अग्नि जलके 


` बइव्यत्व साधम्यंसे शीतळ नहीं होती, वेसे प्रत्ययत्वके साधम्यंसे जाग्रत-प्रत्यय स्वप्न प्रत्ययके समान 


निरालम्बन नहीं हो सकते ॥ २९ ॥ 


नि 
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वक्तव्यम्‌ । अत्रोच्यते-न भावो वासनानामुपपद्यते त्वत्पक्षे$ नुपलब्धेर्वाद्यानामर्थानाम्‌ । 
अर्थोपलब्धिनिमिता हि प्रत्यथं नानारूपा वासना भवन्ति । अनुपलभ्यमानेषु त्वथ षु 
किंनिमित्ता विचित्रा वासना भवेयुः ! अनादित्वेऽप्यन्घपरस्परान्यायेनाप्रति्टेवानवस्था 
व्यवहारलोपिनी स्यान्नामिप्रायसिद्धिः । यावप्यन्वयव्यतिरेकावर्थापलापिनोपन्यस्तौ 
वासनानिमित्तमेवेदं ज्ञानज्ञातं नार्थनिमित्तमिति, तावप्येवं सति प्रत्युक्तो द्रष्टन्यो । 
बिनार्थोपलब्ध्या वासनाचुपपत्तेः। अपि च विनापि व(सनाभिरथॉपलब्ध्युपगमाद्विना 
व्वर्थोपलब्ध्या वासनोत्पस्यनभ्युपगमादर्थद्भावमेवान्वयव्यतिरेकावपि प्रतिष्ठापयतः। 
अपि च वासना नाम संस्कारविदोषाः । खंस्काराश्च नाश्रयमन्तरेणावकल्पन्ते; एवं लोके 
इष्टत्वात्‌ । नच तव वासनाश्रयः कश्चिदस्ति; प्रमाणतो ऽनुपळच्धेः ॥ ३० ॥ 


क्षणिकत्वाच ॥२१॥ 
पद्च्छेदू--क्षणिकत्वात्‌, च । 
सूचाथे--आलयविज्ञानको क्षणिक माननेसे वह मी वासनाका आश्रय नहीं हो सकता । 

२ यंद्प्यालयविज्ञानं नाम वासनाध्रयत्वेन परिकटिपतम', तदपि क्षणिकत्वाभ्युपगमा- 
दनवस्थितस्वरूपं सत्मरत्तिविज्ञानवन्न वासनानामाधिकरणं भवितुमहंति। नहि कालत्रय- 
संबन्धिन्येकस्मिन्नन्वयिन्यसति कूटस्थे वा सर्वार्थददिनि देशकालनिमित्तापेक्षवासना- 
चीनस्सृतिप्रतिसंघानादिव्यवद्दारः संभवति। स्थिरस्वरूपत्वे त्वालयविज्ञानस्य सिद्धान्तः 


'हानिः। अपि च विशानवादेऽपि क्षणिकत्वाम्युपगमस्य समानत्वाचा पा विज्ञानवादे५पि क्षणिकत्वाभ्युपगमस्य समानत्वाद्यानि वाह्याथवादे क्षणि- 


अस्तित्व उपपन्न नहीं होता, क्योंकि तुम्हारे मतमें बाह्य अर्थोकी उपलब्धि नहीं है । अथंकी उपलब्धिसे 
हो प्रत्येक अथंमें अनेक प्रकारकी वासनाएँ उत्पन्न होती हैं। अर्थोके अनुपलम्यमान होनेपर विचित्र _ 
वासनाएँ किस निमित्तसे होंगी । वासनाओंको अनादि माननेपर भी अन्धपरम्परा न्यायसे व्यवहार 
लोपिनी अप्रतिष्ठारूप अनवस्था ही होगी इससे अभिप्रायकी सिद्धि नहीं होगी । वासना निमित्तक ही 
यह ज्ञान समूह है अथं निमित्तक नहीं है, इस प्रकार बाह्य अथंका निषेध करनेवालेने जो अन्वय- 
व्यतिरेकका उपन्यास किया है, ऐसा होनेपर ( अथे निमित्तक वासना होनेपर ) वे दोनों भी निराकृत 
हुए समझने चाहिए, कारण कि अथंकी उपलब्धिके विना वासना नहीं हो सकती । किञ्च वासनाओंके 
विना मी अर्थको उपलब्धि स्वीकार है और अथंकी उपलब्धिके विना वासना स्वीकार नहों की जाती, 
इससे यह अन्वय-व्यतिरेक भी अर्थका सद्भाव ही प्रतिष्ठापित करते हैं। अन्य भी-वासनाएँ संस्कार 
विशेष हैं और संस्कार आश्रयके विना नहीं हो सकते, क्योंकि व्यवहारमें ऐसा देखा गया है । तुम्हारे 
मतमें वासनाका कोई आश्रय नहीं है, क्योंकि उसकी प्रमाणसे उपलब्धि नहीं है ॥ ३० ॥ 

जो आलयविज्ञानकी भी वासनाओंके आश्रयरूपसे कल्पनाकी गयी है, वह मी क्षणिकत्वके 
स्वीकारसे अनवस्थित स्वरूप होता हुआ प्रवृत्तिविज्ञानके समान वासनाओंका आश्रय नहीं हो सकता 
है । तीनों कालसे सम्बन्ध रखनेवाला एक अन्वयी कूटस्थ अथवा सर्वाथंदर्शीके न होनेपर देश, काल 
और निमित्तकी अपेक्षासे वासनाके अधीन स्मृति ओर प्रत्यभिज्ञ आदि व्यवहार नहीं हो सकता । 


` [ किसी पुस्तकमें 'वासनाधानस्छति' ऐसा पाठ मी है। वासनाओंका आधान-स्थापन और उसके 


अधीन स्मृति ] यदि आलयविज्ञान स्थिर स्वरूप हो तो क्षणिकत्व सिद्धान्वकी हानि होगी । ओर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& बौद्ध विषयक कुछ विवेत्रन इसप्रकार है--बुदके उपदेश मागधी भाषामें मोखिक ही 
होते थे । उनकी रक्षाथं बुद्धके निर्वाणकालमें उत्तके शिष्य आनन्द आदिके सहयोगसे सुत्तपिठक 
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कत्वनिचन्धनानि दृषणान्युद्भावितानि “उत्तरोत्पादे च पूर्वेनिरोधात्‌ ( त्र० सू० २।२।२० 
इत्येवमादीनि तानीहाप्यजुसंघातत्यानिं । एवमेतौ द्वावपि वेनाशिकपक्षौ नरक 
बाह्यार्थवादिपक्षो विज्ञानवादिपक्षञ्च । शुन्यवादिपक्षस्तु सर्वप्रमाणचिप्रतिषिद्ध इति तन्नि- 
राकरणाय नादरः क्रियते, नह्ययं सर्वप्रमाणप्रसिद्धो लोकव्यवहारोऽन्यत्तत््मनधिगम्य 
शक्यतेऽपह्वोतुमपवादाभाव उत्सगंप्रसिद्धेः ॥३१॥ 
सवेथानुपपत्तेश्च ॥३२॥ 

पदच्छेद- सवंथा, अनुपपत्तेः, च । 

सून्राथं-( सवंथा ) बौद्ध दर्शन सव प्रकारे ( अनुपपत्तेः ) असंगत होनेसे ( च ) भी 
मुमुक्षुओंसे आदरणीय नहीं है । 

# कि बहुना, सवंप्रकारेण यथायथाऽयं वैनाशिकलमय उपपत्तिमत्त्वाय परीक्ष्यते, 
तथा तथा सिकताकूपवद्विदीर्यंत. एच, न कांचिदप्यत्रोपपत्ति पड्यामः अ 


DO eT यय २ यता mmm >.>--.+... समन नळया जळा 
विज्ञानवादम मी क्षणिकत्व सिद्धान्त समान होनेसे बाह्य.अथंवादमें क्षणिकत्वके अधीन “उत्तरोत्पादे च 
पूर्वनिरोघात्‌? इत्यादि जो दूषण उद्भावित किये गये हैं उनका यहाँ भी अनुसंधान करना चाहिए । 
इसप्रकार बाह्याथवादि पक्ष और विज्ञानवादि पक्ष ये दोनों वनाशिक पक्ष भी निराकृत किये गये। 
शून्यवादि पक्ष तो सवंप्रमाण विरुद्ध है, इससे उसके निराकरणमें आदर नहीं किया जाता है । सवे प्रमाण 


सिद्ध इस लोकव्यहारका कोई भिन्न तत्त्व स्वीकार किए विना निषेध नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
अपवादके अमावमें उत्सग प्रसिद्ध हे ॥ ३१ ॥ 


बहुत कहनेसे क्या प्रयोजन, सब प्रकारसे ज्यों-ज्यों इस वैनाशिक सिद्धान्तकी उपपत्ति-युक्त 

करनेके लिए परीक्षाकी जाती है त्यों त्यों सिकताकूपके समान विदीणं हो होता है। इसमें हम कोई 
सत्यानन्दी-दीपिका 

( बुद्धके उपदेश ) विनयपिंटक ( आचार सम्वन्धी ग्रंथ ) और अभिंधम्मपिटक ( दाशेनिक विषयों- 
का विवेचनात्मक ग्रन्थ ) का संङ्ुलन किया गया । किख वेभाषिक-वाह्याथं प्रत्यक्षवाद, सौत्रान्तिक 
बाह्यार्थानुमेयवाद, योग़ाचार-विज्ञानवाद और माध्यमिक-शून्यवाद, इन सभी मतोंके सिंद्धान्तोंका वर्णन 
बड़ी सुन्दर रीतिसे इस इलोकमें किया गया है-- 
“मुख्योमाध्यसिको विवतंमखिलं झून्यस्यमेने जगत्‌, योगाचारमते तु सन्ति मतयस्तासांदिवतोंऽखिकः । 
अर्थोऽस्ति क्षणिकस्त्वसावनुमितो बुद्धच ति सौत्रान्तिकः प्रत्यक्षं ्षणमङ्गरं च सकलं वेमाषिको माषते॥ 
( मुख्य माध्यमिक यह अखिल जगत्‌ शुत्यका विवत मानते हैं। योगचार मतमें विज्ञान अनेक हैं, 
उनका ही यह सम्पूर्ण जगत्‌ विवत है, यह बाह्यार्थं क्षणिक है और वह वुद्धि-ज्ञानसे अनुमित दै, यह 
सोत्रान्तिकका मत है । वेमाधिक कहते हैं कि सब प्रत्यक्ष है और क्षणिक हैं ) इनके दो संप्रदाय हैं-- 
हीनयान-स्थविरवाद-प्राचीनपरम्परा-असंशोधनवादी और महायान-महासंघिक-संशोधनवादी । इन चार 
सम्प्रदायोंमें वेमाषिकका सम्बन्ध हीनयानसे है। सौत्रान्तिकका सी हीनयानकी ओर शुकाव है, और 
छेषका सम्बन्ध महायानसे है । निर्वाणके विषयमें भी इनका मतभेद है--वमाषिक तथा प्राचीन- 
भतमें संसार सत्य, निर्वाण सत्य है । माध्यमिक मतमें संसार असत्य, निर्वाण असत्य है । सोत्रान्तिक 
र क गि सत्य, निर्वाण असत्य है । योगाचार मतमें संसार असत्य, निर्वाण सत्य है । किच 
“अभिधमं २ इस माषाके आधारपर प्रतिष्ठित प्रदायका नाम वंभाषिक पड़ा 
दै । बुद्धके सूत्रान्तके आधारपर प्रतिष्ठित होनेसे इस sobs पड़ा है ॥ १ ॥ 

+ यहाँ वेदको प्रमाणर्पसे न माननेवाली प्रजा समझनी चाहिए । इसप्रकार सुगतका 


सिद्धान्त लोक और वेदके विरुद्ध वेदान्त सिद्ध 
कोई विरोध नहीं है॥ ३२ ॥ होनेके कारण भ्रान्तिमुलक है । इसलिए उसका 


| 
| 


| 
| 
| 
| 
| 
| 
॥ 
। 
| 
| 





अधि० ६ स्‌० ३३ ] भाषानुचाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ७५५ 


चेनाशिकतन्त्रव्यवद्वारः। अचि च बाह्यार्थविज्ञानशून्यवादत्रयमितरेतरविरुद्धमुपदिशता 
सुगतेन स्पष्टीकृतमात्मनो 5संबद्धप्रलापित्वम, ग्रद्देषो वा प्रजासु विरुद्धार्थ प्रतिपत्त्या विमुझे- 
युरिमाः प्रज्ञा इति । सर्वथाप्यनाद्रणीयो5यं सुगतसमयः श्रेयस्कामैरित्यमिप्रायः ॥ ३२॥ 
( ६ एकस्मिक्नसंभवाधिकरणम्‌ । सू० ३३-२६ ) 
नैकस्मित्नसंभवात्‌ ॥३३॥ 

पद्च्छेदू--न, एकस्मिनु, असंभवात्‌ । 

सूत्रार्थ--( एकस्मित्‌ ) एक परमाथेरूप वस्तुमें ( असंमवात्‌ ) विरुद्ध घर्मॉका संभव न 
होनेसे ( न ) वस्तुर्मे अनेकरूपता नहीं है । 

& निरस्तः सुगतसमयः, विवसनसमय इदानीं निरस्यते । सत चैषां पदार्थाः संमता 
जीचाजीवास्रवसंवरनिर्जरवन्धमोक्षा नाम। संक्षेपतस्तु द्वावेव पदार्थों औीवाजीवाख्यौ । 
यथायोगं तयोरेवेतराम्तर्भावादिति मन्यन्ते। तयोरिममपर प्रपञ्चमाचक्षते-पञ्चास्तिकाया 

जञाम-जीवास्तिकायः पुद्गलास्तिकायो घर्मास्तिकायो घम र पुद्गळास्तिकायो घर्मास्तिकायोऽधर्मा आकाशास्तिकाय- 


भी उपपत्ति नहीं देखते हैं। अतः वैनाशिक तन्त्र व्यवहार अनुपप है । बाह्याथंवाद, विज्ञानवाद 
और शून्यवाद परस्पर विरुद्ध इन तीन वादोंका उपदेश करते हुए सुगत (बुद्ध ) ने अपना असम्बद्ध 
प्रलापित्व स्पष्ट किया दै, अथवा विरुद्ध अथं प्रतिपत्तिसे ये प्रजाए मोहको प्राप्त हों इसप्रकार प्रजाके 
प्रति अतिविद्वेष किया दै । इसलिए श्रेय! अभिछाषी पुरुषोसे सब प्रकारे यह सुगत सिद्धान्त अना- 
दरणीय है, ऐसा अभिप्राय है ॥ ३२ ॥ 

सुगत मतका निराकरण किया गया, अब जैनमतका निराकरण किया जाता है । इनको जीव, 
अजीव, आरव, संवर, निजेर, बंध और मोक्ष इसप्रकार सात पदार्थ अमीमत हैं । संक्षेपसे तो जीव 
लोर अजीव नामके दो ही पदार्थ हैं, क्योंकि अन्योंका उन दोनोंमें यथायोग अन्वर्माव है, ऐसा वे 
मानते हैं । जीवास्तिकाय, पुद्गलास्तिकाय, घर्मास्तिकाय, अघर्मास्तिकाय ओर आकाथास्तिकाय ये पाँच 
अस्तिकाय उन दोनोंका यह दुसरा विस्तार कहते हैं। उन सबके स्वद्यास्त्रेमिं परिकल्पित बहुत प्रकारके 








सत्यानन्दौ-दीपिका 
७ सुगत मतका परिहारकर प्रसंगसे बुद्धिस्थ दिगम्बर जैन मतका निराकरण करनेके लिए 
प्रथम उस मतका उपन्यास करते हैं--जीवास्तिकाय तीन प्रकारका है- बढ, मुक्त ओर नित्पसिद्ध। . 
“अस्ति कायते इति अस्तिकायः' “जो अस्तिदब्दस कहा जाय वह अस्तिकाय है? यह जेन प्रन्योमें पारि- 
भाषिक शब्द पदाथंवाची है । पुद्गछास्तिकाय छ; हैं--मूथिवी आदि चार. भूत, स्थावर ( वृक्ष 
आदि ) और जङ्गम-मनुष्य आदि । पूर्यन्ते गळन्तीति पुद्गलाः पूर्ण हो और गळ जायें वे पुद्गल हैं' 
यह लक्षण पृथिवी आदि छः और परमाणु समुदायमें घटता है, अतः वे पुद्गल कहे जाते हैं। सम्यक्‌ 
प्रवृत्तिसे अनुमेय धमं है । ऊध्वंगमनशील जीवकी देहमें स्थितका हेतु अधमं है । आवरणका अमाव 
आकाश है, वह छोकाकाश और आलोकाकाश इस भेदसे दो प्रकारका है । ऊध्वे ऊध्वं लोकोंके अन्तर 
विद्यमान आकाश लोकाकाश और उससे भी ऊच्च मोक्षस्यान आलोकाकाश दै, वह केवल मुक्त 
पुरुषोंका आश्रय स्थान है । मिथ्या प्रवृत्ति आरव है और सम्यक्‌ प्रवृत्ति संवर और निर्जर है । विषयो- 
के अभिमुख इन्द्रियोंकी प्रवृत्ति माव है । दूसरे लोक कर्माको आखव कहते हैं, क्योंकि वे कर्ताको 
व्याकर, फल देनेके लिए उसके पीछे रहते हैं, यह मिथ्याप्रवृत्ति अनथेका हेतु दै । धम, दम आदि 
परवृत्ति संवर है, यह इन्द्रियोंकी विषयोंमें प्रवृत्तिको रोकनेसे संवर कहा जाता है । अनादि कालके पुण्य 
पापरूपी कषायोंका जो नाशक वह निजेर है, जेसे तसपिला आरोहण, केशोंक्ा लुंचन इत्यादि 
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इचेति। सर्वेषामप्येषामवान्तरप्रभेदान्वहविघान्स्वसमयपरिकल्पितान्वणयन्ति। ® सर्वत्र 
चेमं सत्तभड्रीनयं नाम न्यायमवतारयन्ति-स्यादस्ति, स्यान्नास्ति, स्यादस्ति च नास्ति च, 
स्यादवक्तव्यः, स्यादस्ति चावक्तव्यश्च, स्यान्नास्ति चावक्तव्यश्च, स्यादस्ति च नास्ति चावक्त- 
वयश्चेति । एचमेवैकत्वनित्यत्वादिष्वपीमं सप्तमङ्गीनयं Sst & अत्राचक्षमहे-नायम- 
भ्युपगमो युक्त इति । कुतः ? पकस्मिन्नसंभचात्‌ । न ह्येकस्मिन्धा्मणि युगपत्सदसरवादि- 
विरुद्धधर्मंसमावेशः संभवति, शीतोष्णवत्‌ । य एते सप्तपदार्था निर्धारिता एतावन्त प्चं- 
रा तसय SHS के कय केके होळी टो त क यती 


म 0023 
अवान्तर प्रभेदोंका वर्णन करते हैं। और सवंत्र इस सप्तमंगी नयनामक न्यायका अवतरण करते हुँ 


“स्यादस्तिः ( कथंचित्‌ है ) 'स्यान्नस्त' ( कथंचित्‌ नहीं है) “कथंचित्‌ हे ओर कथंचित्‌ नहीं भी है' 
“कर्थाचत्‌ अवक्तव्य है! 'कथंचित्‌ है और कथंचित्‌ अवक्तव्य मी है” “कथंचित्‌ नहीं है ओर कथचित्‌ 
अवक्तव्य भी है' 'कथंचित्‌ है कथंचित्‌ नहीं है और कथंचित्‌ अवक्तव्य भी है! । इसीप्रकार एकत्व और 
नित्यत्व आदिमें भी इस सप्तमङ्गी सिद्धान्तकी योजना करते हैं । सिद्धान्ती-इस विषयमें हम कहते हैं- 
यह जैन सिद्धान्त युक्त नहीं है, क्योंकि एकमें संमव नहीं है। एक धर्मामें एक हो समय सत्त्व और 
असत्त्व आदि विरुद्ध घर्मोका शीतोष्णके समान समावेश संभव नहीं है, जो ये सात पदार्थ इतने और 
सत्यानन्दी-दीपिका 
देहकष्ट । तत्त्वज्ञानसे मोक्ष नहीं होता, यह विपरीतमावना ज्ञानावरणीय है । आहेंत दरांनके अम्याससे 
मोक्ष नहीं होता यह भावना दशंनावरणीय है । बहुत तीथंकरोसे परस्पर विरुद्ध प्रदर्शित मार्गोमें 
निएचयाभाव मोहनीय है । मोक्षमागंकी प्रवृत्तिमै विघ्नकारक अन्तराय है। ये ज्ञानावरणीय आदि 
चार कल्याणके घातक होनेसे घाति-असाघु कमं कहे जाते हैं । मुझे यह तत्त्व ज्ञातव्य है, ऐसा अमि- 
मान वेदनीय है, मैं इस नामका हूं, ऐसा अभिमान नामिक है, मैं पुज्य देशिक अहंँतके शिष्य वंशमें 
प्रविष्ट हूँ, यह अभिमान गोत्रिक है और शरीर स्थितिके लिए कमं आयुष्क है । तत्त्वज्ञानके अनुकूल 
होनेसे ये वेदनीय आदि चारों कमं तत्त्वावेदक पुण्यवत्‌ शरीरके साथ सम्बन्धी होनेसे अघातीकमं-साघु 
कमं कहे जाते हैं। इसप्रकार ये आठ प्रकारके कमं जन्मके हेतु होनेसे आस्रव आदि द्वारा पुरुषको 
बांधते हैं, अतः बन्धरूप हैं। समस्त क्लेश कमं पाशका नाशकर' ज्ञानद्वारा सवके ऊपर आलोका- 
काशर्मे सतत सुखपूवंक स्थितिका नाम मोक्ष है अथवा ऊष्वंग्रमनशील जीव धर्माधमंसे मुक्त होकर 


सतत ऊध्वॅको गमन करता क्षेप और 
nesses यी यही उसका मोक्ष है। इसप्रकार जीव और अजीवका सक्षप 
& सात अस्तित्व आदि सङ्गो-प्रकारोंका समहार सप्त भङ्गी है उसका नय-न्याय । यदि घट 
थादि सर्वात्मना सदा एक हों, तो प्राप्यरूपसे मी वे हैं, इसलिए उनकी प्राप्तिके छिए कोई यत्न नहीं 
करेगा, अतः घटत्वादिरूपसे कथंचित्‌ है और प्राप्यत्व आदिरूपसे कथंचित्‌ नहीं है। इस प्रकार वे 
ह क ठ स्वीकार करते हैं “स्यात्‌? यह तिङन्त सदृश अव्यय है, इसका अर्थ कथंचित्‌ 
प ” ( कथंचित दै ) “वस्त॒ है ॥ १ भंग-प्रकार, 
"नहीं जय जी न हर र Msn Bihan “स्यादर्ति 
च नास्त च' यह तृतीय भङ्ग, दोनों क ॥ ' इसप्रकार दो 
शन्दोको एक काळमे नहीं कहे जा सकनेक re he सटे आद्य और 
मज्ञुकी इच्छा होनेपर “स्यादस्ति च अवक्तव्यश्र' यह पाँचवाँ भङ्ग, द्वितीय और चतुथं भङ्गकी इच्छा- 
होनेपर “स्याच्चस्ति चावक्तप्यश्च' यह छठवां भङ्ग, तृतीय और चतुथं मङ्गकी इच्छा होनेपर “स्यादस्ति 
च नास्ति र अवचच्यश्च' यह सातवाँ मङ्ग प्रवृत्त होता है । इसप्रकार 'स्यादेकः' “स्याद्नेकः' “स्यादे- 
कोऽनेकश्च' इसप्रकार “स्यात्‌ नित्यः' इस तरह इनमें भी सात भङ्ग समझने चाहिए । इसश्रकार वस्तु 


ee SPR 


पाय 
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रूपाइचेति ते तथेव वा स्युनेव चा तथा स्युः । इतरथा हि तथा वा स्युरतथा वेत्यनिर्घा- 
रितरूप ज्ञानं संदायज्ञानवदप्रमाणमेव स्यात्‌। नन्वनेकात्मकं चस्त्विति निर्घारितरूपमेव 
ब्वानमुत्पद्यमानं संशयज्ञानवन्ञाप्रमाणं भवितुमह॑ति। नेति भरूमः-निरङ्करां ह्यनेकान्तत्वं 
सर्ववस्तुषु भतिजानानस्य निर्धारणस्यापि वस्तुत्वाविशेषात्स्याद्स्ति स्याज्ञास्तीत्यादिचि- 
कब्पोपनिपातादनिर्घारणात्मकतैच स्यात्‌ | एवं निर्धासयितुर्निर्धारणकलस्य च स्यात्पक्षे 
-स्तिता स्याच्च पक्षे नास्तितेति । एवं सति कथं प्रमाणभूतः संस्तीथेकरः प्रमाणप्रमेयप्र- 
मातप्रमितिष्वनिर्धा रितासपदेष्टु राक्युयात्‌ ? कथं वा तदभिप्रायानुसारिणस्तदुपदिष्टेऽ- 
श ऽनिर्धारितरूपे प्रचतरन(? ऐकान्तिकफलत्वनिर्धारणे हि सति तत्साधनाचुष्टानाय सर्वा 
लोकोऽनाकुलः प्रवर्तते, नान्यथा । अतश्चानिर्घारितार्थ दासं प्रणयन्मत्तोन्म त्तचदनुपादेय~ 
वचनः स्यात्‌। तथा पञ्चानामस्तिकायानां पञ्चत्वसंख्यास्ति वा नास्ति वेति विकल्प्यमाना; 
स्यात्तावदेकस्मिन्पश्षे, पक्षान्तरे तु न स्यादित्यतो न्यून संख्यात्वमधिकसंख्यात्वं वा प्राप्लु- 
यात्‌। न चेयां पदार्थानामवक्तव्यत्बं संभवति, अवक्तव्याइचेन्नोच्येरन्‌, उच्यन्त चावक्तन्या सेयं पदार्थानामवक्तव्यत्वं संभवति, अवक्तव्याइचेन्नोच्येरन्‌, उच्यन्ते चावक्तव्या- 


क ताम मित सित वि 


- 
इस रूंपवाले निर्धारित हैं, वे वेसे ही प्रकारके हों अथवा वैसे नहों ही हों, अन्यथा उस प्रकारके हों 
अथवा उस प्रकारके न हों, ऐसा अनिर्धारित ज्ञान संशयज्चानके समान अप्रमाण ही होगा । परन्तु 
वस्तु अनेकात्मक है, इसमें निर्धारितरूपसे ही उत्पन्न हुआ ज्ञान संशयज्ञानके समान अप्रमाण नहीं 
हो सकता है । हम कहते हैं कि ऐसा नहीं, क्योकि सब वस्तुओंमें निरङ्कुश अनेकान्तत्वकी प्रतिज्ञा 
करनेवालेके मतमें निर्धारणको सी वस्तुत्वके समान होनेपर “स्यादस्ति स्थाज्नास्ति' ( कथंचित्‌ है ओर 
कथंचित्‌ नहीं है ) इस प्रकार विकल्पके प्राप्त होनेसे अनिर्धारणात्मकत्व ही होगा । इसप्रकार निर्धारण 


करनेवालेका और निर्धारणफलका पक्षमें अस्तित्व होगा और पक्षमें नास्तित्व होगा । ऐसा होनेपर 
प्रमाणभत होता हुआ मी तीर्थंङ्कर प्रमाण, प्रमेय, प्रमाता और प्रमितिके अनिर्षारित होनेपर उपदेश 


करनेमें कैसे समथं होगा । अथवा उसके अभिप्रायका अनुसरण करनेवाले शिष्य उसके उपदिष्ट 
अनिर्धारितरूप धर्थमें कैसे प्रवृत्त होंगे । परन्तु अव्यमिचरित फलका निर्धारण होनेपर उसके साधना- 


नुष्टानके लिए सव लोग अनाकुल-निःसन्देह प्रवृत्त होते हैं, अन्यथा नहीं । इसलिए अनिर्घारित अथ- 


वाले शास्त्रका प्रणयन करता हुआ मत्त ओर उन्मत्तमें समान अनुपादेयवचन होगा । इसी प्रकार 
पाँच अस्तिकायोंकी विकल्पित की हुई पँचत्व संख्या है अथवा नही है । एक पक्षमें 'स्यात्‌' ऐसा होगा' 


सत्यानन्दी-दीपिका हक 0 
अनेकरूप होनेसे उसमें प्राप्ति ओर त्याग आदि व्यवहार होते हैं । ऐकान्तिक सवं सवदा 
सवंत्र ही है । उनमें प्राप्ति ओर परिहार व्यवहार लुप्त हो जायगा । इसलिए सबके अनेकान्त होनेसे 
एकख्प ब्रह्मका बाघ है । 

६४ यह अनेकान्तवाद ठीक नहीं है, क्योंकि जो वस्तु सत्य है, वह सवंथा सवदा सर्वत्र सवेरूपसे 
है ही जेठे ब्रह्मात्मा । शक्का--ऐसो परिस्थितिमें तो उसकी प्राप्तिके लिए यत्न नहीं होगा ? क्योंकि वह 
नित्य प्राप्त है। समाधान--यह अप्राप्त है, ऐसी अप्रा्िकी भ्रान्विसे उसकी प्राप्तिके लिए यत्न हो 
सकता है। उसी प्रकार जो नहीं है वह नहीं ही है, जैसे नरविषाण आदि। जो कदाचित्‌ क्वचित्‌ 
कथंचित्‌ उपलब्ध होता है यह सत्‌, असत्‌ से विलक्षण अनिवर्चनीय-प्रपञ्च है, इसलिए एकान्तवाद 
ही ठीक है अनेकान्तवाद नहीं । कारण कि एक ही वस्तुर्मे एक ही समय परस्पर विरूद्ध सत्त्व और 
असत्त्व आदि घमं नहीं रह सकते, क्योंकि वस्तुमें विकल्प नहों हो सकता । अतः “स्थाणुर्वा पुरुषो वा' 
इस संशयात्मक ज्ञानके समान सप्तत्व, पञ्चत्व निर्धारित फलमें, प्रमातामें, करणमें, प्रमाणमें और प्रमेय 
गत सप्तत्व और पञ्च॒त्वमें सत्व और असत्त्व विषयक संशय होनेसे बे अप्रामाणिक हैं। इसलिए 
व्यवहारके अनुसार प्रपञ्च एकरूप दै । 

५८ 








कक नवव्या 





४५८ त्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० २ 


इबेति विप्रतिषिद्धम्‌ । उच्यमानाश्च तथैवावघारय्ते नावधायेन्त इति च । तथा तदवघार- 
णफ़लं सम्यस्दृशनमस्तिं वा नास्ति चा, एवं तद्विपरीतमसम्यग्द्रानमण्यस्ति चा नास्ति 
चेति प्रळपन्मत्तोन्मत्तपक्षस्यैव स्यान्नप्रत्यायितव्यपक्षस्य। स्वर्गापवर्गयोश्व पक्षे भावः 
पक्षे चामावस्तथा पक्षे नित्यता पक्षे चानित्यतेत्यनवघारणायाँ घदुत्यजुपपत्तिः । # अना- 
दिसिद्धजीवप्रश्रतीनां च स्वशार्रावश्वतस्वभावानामयथाचशूतस्वभावत्व्रसङ्गः। एवं 
जीवादिषु पदाथेष्वेकस्मिन्धर्मिणि सर्वासरवयोर्विरुद्वयोर्घमंयोरखंभवात्सत्वे चेकस्मि- 
न्घ ऽसर्वस्य धर्मान्तरस्यासंभवादसच्वे चेवं खत्वस्यासंभवादसंगतमिदमाहंतं मतम्‌। 
एतेनैकानेकनित्यानित्यव्यतिरिक्ताव्यतिरिक्ता्नेकान्ताभ्युपगमा निराकृता मन्तव्याः । 
वत्तु पुद्गळसंश्षकेभ्योऽणुम्यः संघाताः संभवन्तीति कल्पयन्ति तत्पूर्वे णेवाणुवादनिरा- 
करणेन निराकृतं भवतीत्यतो न पथक्तन्षिराकरणाय प्रयत्यते ॥ ३३ ॥ | 


एवं चारमाऽकात्खय स्‌ ॥ ३४ ॥ 
पद्च्छेद--एवम्‌, च, आत्मा, अकात्स्यंम्‌ । 


सूत्ाथ---( एवञ्च ) और इसी प्रकार जेनमतमें ( आत्मा ) आत्मामं ( अकात्स्न्यंम्‌ ) परि- 
च्छिन्नत्व दोष भी प्रसक्त होगा, इससे आत्मा घट आदिके समान अनित्य होगा । 
यथैकस्मिन्धर्मिणि विरुद्धघर्मासंभवो दोषः स्याद्वादे प्रसक्त पवमात्मनोऽपि जीव- 


स्याकात्स्नर्यमपरो दोषः प्रसज्येत । कथम्‌? शरीरपरिमाणो हि जीव इत्याहंता मन्यन्ते! 


और दूसरे पक्षमें 'न स्यात? 'ऐसा न होषा' इससे न्यून संख्यात्व अथवा अधिक संख्यात्व प्राप्त होगा । 
इन पदार्थोमि अवक्तव्यत्व भी सम्भव नहीं है, यदि अवक्तव्य हैं तो नहीं कहे जायेंगे, परन्तु कहे जाते 
हैं ओर पुनः अवक्तव्य हैं यह विरुद्ध है । और ये उच्यमान पदार्थ उसी प्रकार अवधारित होते हैं 
अवधारित नहीं होते और उसी प्रकार उसका अवधारण फल सम्यग्दशंन है अथवा नहीं है, एवं उससे 
विपरीत असम्यग्दर्शन भी है अथवा नहीं । इस प्रकार प्रलाप करता हुआ. मत्तोन्मत्त पक्षका होगा 
निइचयात्मक पक्षका न होगा । स्वगं और अपवगंका पक्षमें माव और पक्षमें अमाव होगा, उसी प्रकार 
किसी पक्षमें नित्यता और किसी पक्षमें अनित्यता प्राप्त होगी इस प्रकार अवधारण न होनेपर उसमें 
प्रवृत्ति नहीं हो सकती । तथा अनादि सिद्ध जीव आदि जिनका स्वमाव अपने शास्त्रमें निश्चित किया 
है उनको उससे विपरीत स्वभाव होनेका प्रसङ्ग होगा ! एवं जीव आदि पदार्थोमसे एक घर्ममिं विरु 
घमं सत्त्व और असत्त्वके असम्भव होनेसे सतत्वरूप एक धमं में अन्य असत्त्व घमंका असंभव होनेके कारण 
और इसकार असत्त्वमें सत्त्वका संभव न होनेसे यह आहंतमत असंगत है । इस प्रकार सत्त्व और 
असत्त्वके निराकरणसे एक, अनेक, नित्य, अनित्य, भिन्न और अभिन्न आदि अनेकान्त स्वीकारोंका निरा” 
करण हुआ समझता चाहिए । पुद्गल संज्ञक अणुओंसे ( पृथिवी आदि ) संघात उत्पन्न होते हैं ऐसी जो 
कल्पना करते हैं, उसका तो पूव॑अणुवादके निराकरणसे निराकरण हो जाता है। अठएव 
निराकरणके लिए पृथक यत्न नहीं किया जाता ॥ ३३॥ 

जैसे स्याद्वादमें एकघर्मीमें विरुद्ध घर्मों ( सत्त्व और असत्त्व ) का असंभव दोष प्रसक्त है, और 


सत्यानन्दी-दीपिका 


+ अहंनु मुनि अनादि सिद्ध नित्य मुक्त जीव है, अन्य जीव साधनोके अनुष्ठानसे मुक्त होते ह 


ओर मोक्षके साधनोंका अनुष्ठान न करनेवाले दूसरे जीव वद्ध कहे जाते है । इस प्रकार | 
द्यास्त्रमे जिनका स्वभाव निश्‍चित किया है। अब स्स्ादस्ति' “स्यान्नास्ति इत्यादि कल्पनाके 
उनका भी स्वमाव वेसा नहीं रहेगा, इत्यादि दोष होंगे ॥ ३३ ॥ 


अधि० ६ स्‌० २५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४५९ 


दारीरपरिमाणतायां च सत्यामरृत्स्तोऽसर्वंगतः परिच्छिन्न आत्मेत्यतो घटादिवदनित्यत्व- 
ग्रात्मनः प्रसज्येत । शरीराणां चानचस्थितपरिमाणत्वान्मजुप्यजीचो मलुष्यशरीरपरि- 
माणो भूत्वा पुनः केन चित्कर्मविपाकेन हस्तिजन्म प्राप्नुवन्न त्स्नं हस्तिशरीर व्याप्जुयात्‌, 
पुत्तिकाजन्म च प्राप्चुवन्च कृत्स्नः पुत्तिकाशरीरे संमीयेत। समान एप पकस्मिन्नपि 
जन्मनि कौमारयोवनस्थाविरेषु दोषः । ४ स्यादेतत्‌--अनन्तावयवो जीवस्तस्य त एवा- 
चयवा अल्पे शरीरे संकुचेयुमेहति च विकसेयुरिति। तेपां पुनरनन्तानां जीवावयचाना 
समानदेशत्वं प्रतिइन्यते चा न वेति वक्तव्यम्‌ । प्रतिघाते तावन्नानन्तावयवाः परिच्छिन्ने 
` देशे संमीयेरन्‌ । अप्रतिघातेऽप्येकावयवदेशत्वोपपत्तेःसवेपामचयवानां प्रथिमाहुप- 
प्ेर्जीवस्याणुमात्रत्वप्रसङ्गः स्यात्‌ । अपि च शरीरमात्रपरिच्छिन्नानां जीवावयवानामा- 
नन्त्यं नोत्मेक्तितुमपि शक्यम्‌ ॥ ३४ ॥ 

अथ पर्यायेण बृहच्छरीरप्रतिपत्तो केचिज्जीधावयवा उपगच्छन्ति तञुशरीरप्रति- 
पत्ती च केचिदपगच्छन्तीत्युच्येत, तत्राप्युच्यते 

न च पर्यायादप्यविरोधो विकारादिभ्यः ॥ ३५॥ 

पद्च्छेद--न, च, पर्यायात्‌, अपि, अविरोधः, विकारादिम्यः । 

सूत्रार्थ ( पर्यायादपि ) क्रमश: अवयवोंके हटने और प्राप्त होनेपर मी ( न अविरोधः ) 
शरोरपरिमाणत्वका अविरोध नहीं है, (विकारादिभ्यः) क्योकि सावयव होनेसे आत्मामें विकार आदि 
दोष प्रसक्त होंगे और आत्माके अनित्य होनेपर बन्ध और मोक्ष व्यवस्था बाधित होगी । 

& न च पर्यायेणाप्यवयवोपगमापगमा'भ्यमेतद्देहपरिमाणत्वं जीवस्याविरोधेनोप- 


5 विलाज पसार म त्स न्न 
जीवात्माका मी परिछिन्नत्व दूसरा दोष प्रसक्त होगा, कैसे ? ऐसे कि जीव शरीर परिमाणवाला है ऐसा 
आहेत लोग मानते हैं । शरीर परिमाणत्व होनेपर आत्मा अकृत्स्न-असवंगत-परिच्छिन्न होगा, इससे 
आत्माको घट आदिके समान अनित्यत्व प्रसक्त होगा । शरीरोंका अनिश्चित परिमाण होनेसे मनुष्य- 
जोव मनुष्यशरीरपरिमाण होकर पुनः किसी कमंविपाकसे हस्तिजन्म प्राप्त कर सम्पूणं हस्ति 
शरीरको व्याप्त नहों करेगा और चींटोका जन्म पाकर पूणंख्पसे चींटीके शरीरें नहीं समायेगा । एक 
जन्ममें भो कौमार, यौवन, वाद्धंक्यमें यह दोष समान है । पू्पक्षी--परन्तु जीव अनन्त अवयववाळा 
हे, उसके वे हो अवयव अल्प शरीरमें संकुचित होंगे और बड़े शरीरमें विकसित होंगे, यदि ऐसा हो, 
तो पुनः जीवके उन अनन्त अवयवोंके एक देथत्वका प्रतिघात होता है कि नहीं ? यह कहना चाहिए । 
प्रतिघात होनेपर तो अनन्व अवयव परिच्छिन्न देशमें नहीं समायेंगे, और अप्रतिघात होनेपर मी एक 
अवयव देशत्वकी उपपत्ति होनेसे सब अवयवोंको प्रथिमा-स्यूकता अनुपपन्त होनेते जोवको अणुमात्रत्व 
प्रसङ्ग होगा, और शरोरमात्र परिच्छिन्न जीव अवयवोंके आनन्त्यको कल्पता नहीं को जा सकती ॥३४॥ 

ऐता यदि कहो कि क्रमसे वृहृत्‌थरीर प्राप्त होनेपर कुछ जीवावयव पास मा जाते हैं और अल्प- 
. शरीर प्राप्त होनेपर कुछ जीवावयव दूर हो जाते हैं, तो इसपर कहते हैं-- 

और क्रमशः अवयवोंके आने और जानेसे जीवमें देहगत ' वरिमाणत्वका अविरोधसे उपपादान 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# जीव अनन्त अवयव है, अतः जिस प्रकार दी दीपकके अवयव संकुचित और गृहमें विक- 
सित होते हैं, वैसे जीव अवयव भी छोटे, बड़े शरीरमें जाकर संकुचित और विकसित होते हैं । परन्तु 
दीपकका उदाहरण असंगत है, क्योंकि दोपकका घटमें प्रदीप्त प्रकाश और गृहमें विस्तृत होनेसे मन्द 
होता दै । इस प्रकार चोंटी शरोरमें जानेपर चेतनता महम होगो और हस्ति झरीरमें विस्तृत होनेसे 
चेतनता अल्प होगो, इसभ्रकार अवयवोंके संकोच और विञासमें दोष दै और लोक विरुद्ध मो दै ॥३४॥ 
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पादयितुँ शक्यते। कुतः? विकारादिदोषप्रसङ्गात्‌। अवयवोपगमापगमाभ्यां हानिद्ामापूये- 
माणस्यापक्षीयमाणस्य च जीवस्य विक्रियावत्त्वं तावदपरिहायम्‌, विक्रियावत्त्वे च चर्मा- 
दिवदनित्यतवं प्रसञ्येत, ततश्च बन्धमोक्षाभ्युपगमो वाध्येत, कर्माएकपरिवेष्टितस्य जीव- 
स्याळादुवत्संसारसागरे निमग्नस्य वन्घनोच्छेदादूष्वंगामित्वं भवतीति । किचान्यत्‌- 
आरच्छतामपगच्छतां चावयचानामागमापायधमवत्त्वादेचाचात्मत्वं शरीरादिचत्‌। तत- 
श्राचस्थितः कश्चिदवयव आत्मेति, नच स निरूपयितुं शक्यतेऽयमसाचिति। किचान्यत्‌- 
आगच्छन्तइचेते जीवावयवाः कुतः प्रादुभेचन्त्यपगच्छन्तश्च क चा लीयन्त इति वक्तव्यम्‌। 
नहि भूतेभ्यः प्रादुर्भवेयुभूतेषु च निलीयेरन्‌; अभ्षौतिकत्वाउजीवस्य। नापि कश्चिदन्यः 
साघार्‌णोऽसाघारणो वा जीचानामवयवाधारो निरूप्यते; प्रमाणाभावात्‌ । किंचान्यत्‌ 

वैवंसत्यात्मा स्यात्‌। आगच्छतामपगच्छतां चाचयवानामचियतपरिमा- 


` णत्वात्‌। अत पचमादिदोपप्रसङ्कान्न पर्यायेणाप्यवयवोपगमापगमाघात्मन आश्रयितुं 


शक्‍्येते। # अथवा पूर्वेण सरेण शारीरपरिमाणस्यात्मन उपि ताला तया पान्ति ।# अथवा पूर्वेण सुत्रेण शारीरपरिमाणस्यात्मन उपचितापचितशरीरान्तरप्रतिः 


ori की 
नहीं किया जा रकता किससे? इससे कि विकार आदि दोषों का प्रसङ्ग है । अवयवोंके आगमन और 
गमनसे सवंदा पुण और अपक्षय होते हुए जीवका विकारवत्त्व अपरिहार्य होगा और विकारयृक्त होने- 
पर चमके समान उसे अनित्यत्व प्रसक्त होगा, उससे वन्ध मोक्षका स्वीकार वाधित होगा । आठ प्रकारके 
कमोसि परिवेष्टित संसार सागरमें निमग्न जीव वंधनके उच्छेद होनेके अनन्ठर तुम्बीके समान उध्वंगामी 
होता है, ओर दूसरी वात यह है--आने और जानेवाले अवयव आगम और अपाय धमं युक्त 
होनेसे शरीरके समान अनात्मा होंगे, उससे अवस्थित कोई अवयव आत्मा होगा, वह यही है, ऐसा 
उसका निरूपण नहीं किया जा सकता । किंचान्यत्‌-आते हुए इतने जीव अवयव कहाँसे प्रादुभूंत होते 
हैं और जाते हुए किसमें विलीन होते हैं, यह कहना चाहिए ? भूतोंसे आविभूंत होंगे और भूतोंमें 
विलीन होंगे, ऐसा भी नहीं है, क्योंकि जीव अभौतिक है । इस प्रकार जीव्रोंके अवयवोंका साधारण 
अथवा असाधारण किसी दूसरे आधारका निरूपण नहों किया जाता, क्योकि इसमें कोई प्रमाण नहीं 
है । किचान्यत्‌-ऐसा होनेपर आत्माका स्वरूप अनिश्चित हो रहेगा, कारण कि आने और जानेवाले 


अवयवोंका जिल परिमाण है । अतएव इत्यादि दोषोंके प्रसंगसे क्रमसे मी अवयवोंका आगमन 
ओर गमन आत्मामें स्वीकार नहीं किया जा सकता है । अथवा पूवंसूत्रसे झरीरपरिमाणवाले 


आत्माको उपचित, अपचित अन्य शरीरे प्राप्त ह नेपर अङरस्त प्रसङ्ग होगा, इससे अनित्यताको शङ्का 

ॐ तुम्हारे मतमें जीवके स रा हैं। तो वे अवयव आत्मा हैं अथवा 
नहीं ? प्रथमपक्ष “विकारादिदोषः' आदिसे कहते हैं । द्वितीयपक्ष-जीवके अवयव शरीरके समान 
अनात्मा हैं, तो उनके ज्ञानसे मोक्ष नहीं होगा, जसे अनात्मशरीर आदिके ज्ञानसे मोक्ष नहीं होता । 
दुसरी वात यह है कि उन जीवावयवोंका भी ज्ञान नहीं कि कितने हैं, अतः उनके ज्ञान न होनेसे भी 
मोक्ष नहीं होगा । यदि कहो कि स्थिर एक अवयव आत्मा है, तो 'वह यही है” : ऐसा अनुसन्धान नहीं 
होगा, अवयव परमाणुरूप होनेसे अतीन्द्रिय हैं । यदि आत्मा अवयवी है, तो अनित्य होगा । अवयर्वोका 
समुदाय मानें, तो असत्‌ होगा । जीवके प्रत्येक अवयवमें चेतनता है अथवा अवयव समूहमें ? यदि 
प्रत्येक अवयवमे है तो सव एक अभिप्रायवाले न होनेसे कोई मी कायं नहीं होगा । समुदायमें है, तो 
हस्ति शरीरें व्याप्त होनेसे कुछ भाग चेतनता रहित होनेसे जड़ होगा, और चीं शरीरे पण 


रूपसे न जा सकनेके कारण उनमें चेतनता दोषों 
वाला आत्मा नहीं हो सकता । तनता नहीं आयगी, इत्यादि दोषोंसे आगमन और गमत अवयवों 


० लको, sh ST जवळ. 


>>. ०. 


~ Ps NY 
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पत्चावकात्स्न्यप्रसञ्जनद्वारेणानित्यतायाँ चोदितायां पुनः पर्यायेण परिमाणानवस्थानेऽपि 
स्रीतः संताननित्यतान्यायेनात्मनो नित्यता स्यात्‌ । यथा रक्तपटानां विज्ञानानवस्थानेऽपि 
तत्संताननित्यता तद्ठद्विखिचामपीत्याशङ्कयानेन सत्रेणोत्तरमुच्यते। संतानस्य तावद्‌ः 
वस्तुत्वे चेरात्म्यवादग्रसङ्गः । चस्तुत्वेऽप्यात्मनो विकारादिदोपप्रसङ्गादस्य पक्षस्यानुपः 
पत्तिरिति ॥ ३५ ॥ 
अन्त्यावस्थितेश्रोमयनित्यत्वादविशेषः ॥ २६॥ 
पदच्छेद्‌--अन्त्यावस्थितेः, च, उमयनित्यत्वात्‌, अविद्येप: । 
सूचाथ--(अन्त्यावस्थितेः) मोक्षावस्थापन्न जीवपरिमाण नित्य होनेसे ( उमयनित्यत्वात्‌ ) 
आदि और मध्य परिमाणोंमें ( च ) भी नित्यत्व प्रसङ्ग होगा, इससे ( अविशेषः ) तीनों परिमाणोंमें 
साम्य हो जायगा, अतः वौद्धमतके समान यह मत भी अप्रामाणिक है । 
अपि चान्त्यस्य मोक्षावस्थामाविनो जीवपरिमाणस्य नित्यत्वमिप्यते जेने: । तद्ध- 
त्पूर्वैयोरण्याद्यमध्यमयोरजीवपरिमाणयोनित्यत्वप्नसज्ञादविदोषभसळूः स्यात्‌ * पकशरीर- 
परिमाणतेच स्यान्नोपचितापचितशरीरान्तरप्रातिः । अथवाऽन्त्यस्य जीवपरिमाणस्या- 
वस्थितत्वात्पूर्वयोरण्यवस्थयोरवस्थितपरिमाण एव जीवः स्यात्‌ः ततश्चाविशेषेण 
सर्वदेवाणुमेहान्वा जीवोऽभ्युपशम्तव्यो न झारीरपरिमाणः। अतश्च सौगतचदाहंतमपि 
मरतमसंगतमित्युपेक्षितव्यम्‌ ॥ ३६ ॥ 
( ७ पत्यधिकरणम्‌। ३७-०१ ) 
पत्युरसामञ्जस्यात्‌ ॥ ३७॥ 
पदच्छेद--पत्युः, असामञ्जस्यात्‌ । 
सूज्ञार्थ-(पत्युः) ईश्वर प्रधान आदि उपादानांका प्रेरक होनेसे जगत्‌का निमित्तकारण नहीं 
हो सकता, (असामञ्जस्यात्‌) क्योंकि विषम सृष्टि प्रवृत्त हीण नए सकता, (असामञ्जस्यात्‌) क्योंकि विषम सृष्टिमे प्रवृत्त होनेसे राग द्वेष आदिके प्रसङ्गसे असंगत है । 
होनेपर पुन: क्रमसे परिमाण अनिश्चित होता है, तो मी जैसे स्नोतका सन्तान ( प्रवाह ) नित्य है उस 
न्यायसे वैसे आत्मा नित्य होगा । अथवा जैसे रक्त चस्त्रोमें वौद्ध विज्ञानकी अवस्थिति न होनेपर मी 
उसका सन्तान नित्य है, वेसे ही दिगम्ब्ररका सन्तान नित्य है, इस प्रकारको शङ्काकर इस सूत्रसे उत्तर 
कहते हैं । सन्तानके अवम्तु होनेपर नैरात्म्यवाद प्रसङ्ग होगा, सन्तानके वस्तु होनेपर मो आत्माके 
विकार आदि दोपोंका प्रसङ्ग होनेसे इस पक्षकी अनुपपत्ति है ॥३५॥ 
मोर अन्त्य-मोक्षावस्या मावी जीवपरिमाणको जैन नित्य. मानते हैं, उसी प्रकार पूवके आदि 
और मध्य जीवपरिमाणोंको नित्यत्व प्रसङ्ग होनेसे तीनों परिमाण समान हो जायेगे । यदि एक शरीर 
परिमाणके समान आत्मा होगा तो उसे अन्य स्थूल और सूक्ष्म शरीरको प्राप्ति नहीं होगो । अथवा 
अन्तिम जीवपरिमाणके अवस्थित होनेसे पूर्व अवस्थाओंमें मी जीव अवस्थित परिमाणवाला ही 
होगा, उससे समानरूपसे सवंदा ही जीव अणु अथवा महाच स्वीकार करना चाहिए शरीर परिमाण- 
वाला नहीं, इसलिए बौद्धमतके समान आहंतमत भी असंगत है, अतः वह उपेक्षणीय है ॥१६॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका , र 
# अब दूसरी रीतिसे खण्डन करते है यदि कहो कि वैनाशिक रक्त वस्त्र आदिमें विज्ञानको 


स्थिति न होनेपर मी विज्ञानका प्रवाह नित्य मानते हैं, वेसे आत्मा मी नित्य होगा ? तो सन्तान अवस्तु 
है कि वस्तु? यदि सन्तान अवस्तु है तो उसे आत्मा माननेसे शून्यवाद प्रसक्त होगा । यदि सन्तान 


वस्तु है, तो वह विज्ञान-सन्तानीसे मिन्न है कि अभिन्न ? यदि मिन्न है तो नित्य होनेसे कूटस्य आाहमवाद 


प्रसक्त होगा । यदि अभिन्न है, तो क्षणिक होनेसे अनित्यत्व आदि पूर्वोक्त दोप प्रसक्त होंगे, इसलिए 
सन्तान-प्रवाह पक्ष अनुपपन्न दै ॥२५॥ 





४६२ ब्रह्मसूज्ञ-शाङ्कर्भाण्य [ अ० २ पा० २ 


४ इदातीं केवळािष्ठात्रीश्वरकारणवादः प्रतिषिध्यते । तत्कथमवगस्यते ! “भ 
तिश्च प्रतिज्ञादान्ताचुपरोधात्‌? , 'अमिध्योपदेशाच' ( श्र० १।४।२३-२४ ) इस्यत्र प्रश्‍तिभावेनाधि- 


घातभावेन चोभयस्वभावस्येश्वरस्य स्वयमेवाचायेण प्रतिष्ठापितत्वात्‌। यदि पुनरः ` 


विरोषेणेश्वरकारणवादमाचमिह प्रतिषिध्येत ूर्वोत्तरविरोधादूव्याहताभिव्याहारः सूच- 
कार इत्येतदापद्येत । तस्मादप्रकतिरधिष्ठाता केवलं निमित्तकारणमीश्वर इत्येष पक्षो 
वेदान्तविहितत्रह्मकत्वप्रतिपक्षत्वाच्यत्नेनात्र प्रतिषिध्यते । खा चेयं वेदवाहो श्वरकल्पना- 
नेकप्रकारा- फेचित्तावत्सांख्ययोगव्यपाश्रयाः कप्पयन्ति- ग्रधानपुरुषयोरधिष्ठाता 
केवलं निमित्तकारणमीश्वर इतरेतरविलक्षणाः प्रधानपुरुपेश्वरा इति । माहेश्वरास्तु 
गन्यन्ते-कार्यकारणयोगविधिदुःखान्ताः पञ्च पदार्थाः पशुपतिनेश्वरेण पशुपाइाविमो- 


© 


झणायोपदिष्टः, पशुपतिरीश्वरो निमित्तकारणमिति वर्णयन्ति । तथा वैशेषिकादयोऽपि 
केचित्कर्थचित्स्वप्रक्रियानुसारेण निमित्तकारणमीश्वर इतिं वर्णयन्ति । अत उत्तर- 
मुच्यते--पत्युरसामञ्जस्यात' इति। पत्युरीश्चरस्य प्रधानपुरुषयोरधिात्त्वेन जग- 
त्कारणत्वं नोपपद्यते । कस्मात्‌? असामञ्जस्यात्‌। कि एुनरसामञ्जस्यम्‌ ¦ हीनमध्य 
अब केवल अधिष्टाता ( निमित्त ) ईश्वर कारणवादका प्रतिपेथ किया जाता है। वह कंधे 

अवगत हो ? कारण कि 'प्रकृतिश्च०' “असिध्योपदेशाच' इन सूत्रोंमें प्रकृतिरूपसे और अधिष्ठातृ- 
खूपसे उमयस्वमाव ईररको आचायंने स्वयं ही प्रतिष्ठापित किया है । यदि यहाँ समानरूपसे ईदवर 
कारणवादमात्रका प्रतिपेध किया जाय, तो पूर्वोत्तरका विरोध होनेसे सूत्रकार . परस्पर विरुद्ध वचन 
कहते हैं, ऐसा प्रसक्त होगा । इसलिए ईश्वर प्रकृति नहों है अधिष्टाता-केवल निमित्त कारण है, इस 
पक्षका वेदान्त विहित ब्रह्मकत्वके विरोधी होनेसे यहाँ यतनसे प्रतिषेष किया जाता है । वह वेद वाह्य 
ईश्वरकल्पना अनेक प्रकारकी है । कुछ लोग तो सांर्ययोगका आश्रयकर कल्पना करते हैं-प्रधान 
और पुरुषका अधिष्ठाता ईश्वर केवल निमित्तकारण है, प्रधान, पुरुष और ईश्वर ये परस्पर विल- 
क्षण हैं । माहेश्वर तो ऐसा मानते हैं-_कायं, कारण, योग, विधि और दुःखान्त ( मोक्ष ) ये पाँच 
पदार्थ पशुपति ईश्वरसे पशुपाश-जोवबन्धके विनाञ्चके लिए उपदिष्ट हँ । पशुपति ईश्वर निमित्त- 
कारण है, ऐसा वर्णन करते हैं। उसीप्रकार कोई वेशेषिक आदि भो कथंचित्‌ अपनी प्रक्रियाके 
अनुसार ईश्वर निमित्तकारण है, ऐसा वर्णन करते हँ । सिद्धान्ती--इसतते उत्तर कहते हैं--- पत्युरसा- 
मञ्जस्यात्‌? पति-ईश्वर प्रधान ओर पुरुषका अधिष्ठातृ हपसे जगतका कारण नहीं हो सकता, किससे ? इससे 
कि असामञ्जस्य है। पुनः वह असामञ्जस्य क्या है? होन, मध्यम और उत्तममावसे भिन्न-भिन्न प्राणियोंको 
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* दिगम्बर जैनमतका निराकरणकर अब वुद्धिस्थ शैव मतका निराकरण कहते हैं---वे दान्तमें 

ईश्वर उपादान और निमित्तकारण कहा गया है । शैव ईश्वरको केवल निमित्तकारण मानते हैं, जेसे 
सत्य और असत्य एकत्र संभव नहीं हैं, वैसे उपादान और निमित्त भी नहीं है, क्योंकि लोकमें ऐसा 
देखा जाता है कि कायं घटके प्रति मृत्तिका उपादानकारण है ओर कुलाल निमित्तकारण है, उसी 
प्रकार काये प्रपश्चके प्रति मी ईश्वर केवल निमित्तकारण हैं। इस प्रकार पूर्वपक्ष करते हुए अवान्तर 
भेद दिखाते हैं--यहाँ सांख्य शब्दसे ईश्वर वादी पातञ्जलका -ग्रहण है । शेव, पाशुपत, कारुणिक- 
सिद्धान्ती ओर कापालिक इस प्रकार माहेश्‍वरके चार भेद हैं। ये सब महेश्वरसे उपदिष्ट दास्त्रके 


अनुयायी होनेसे माहेश्वर कहलाते हैं । जीव पशु है और कमं बन्धन पाद्य है, उसकी निवृत्तिके लिए 
पशुपति इंश्वरने पाँच पदार्थोका उपदेश किया है। कायं-महद्‌ आदि, डर अधीन और ईदवर, 


योग-मनकी समाहित अवस्था, विघि-त्रिषषण स्तान आदि आर दु खान्त-मोक्ष । माहेश्वर आगर 
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मरोत्तममावेन हि प्राणिभेदान्विदयत इश्वरस्य रागह्वपादिदोपप्रसक्तेरस्मदादि- 
वदनीश्वरत्वं प्रसज्येत । प्राणिकर्मापेक्षितत्वाद्दीष इति चेत्‌- न; कर्मश्वरयोःप्रवत्य - 
प्रवर्तयिठृत्वे इतरेतराश्रयदोषप्रसज्ञात्‌। न; अनादित्वादिति चेत्‌-न; वर्तमानकालः 
बदतीतेष्वपि कालेष्वितरेतराश्रयदोषाविदोषादन्धपरम्परान्यायापत्तेः । अपि च 
“पवर्तनालक्षणा दोषाः? ( न्याय-सू० १।१।१८ ) इति न्यायवित्सम्रयः। नहि कश्चिददो- 
पप्रयुक्तः स्वार्थ परार्थे वा प्रवर्तमानो इच्यते स्वार्थप्रयुक्त एव च सर्वो जनः पराथं5पि 
पव॒र्तत इत्येवमप्यसामअस्यम्‌; स्वाथवच्वादी श्वरस्यानीश्वरत्वप्रसङ्घात्‌ । पुरुपचिशेष- 
त्वाभ्युपगमाच्चेश्वरस्य, पुरुषस्य चौदासीन्याभ्युपगमादसामञ्जस्यम्‌ ॥ ३७॥ 
संबन्धानुपपत्तेशच ॥ ३८॥ 

पदच्छेद्‌--सम्वन्धानुपपत्तेः, च । 

खूचाथ--ओर प्रेयं प्रधान आदिके साथ प्रेरक ईरवरके सम्वन्धको अनुपपत्ति होनेसे ईश्वर 
प्रेरक नहीं हो सकता । 

& पुनरप्यसामञ्जस्यमेव, न हि प्रधानपुरुषव्यतिरिक्त इश्वरोऽन्तरेण संवन्ध प्रधानः 
पुरुषयोरीशिता। न ताचत्संयोगलक्षणः संवन्धः संमवतिः प्रथानपुरुपेश्वराणां सर्वे- 
गतत्वान्लिरवयवत्वाच्य। नापि समवायलक्षणः संबन्धः; आश्रयाश्रयिभावानिरूपणात्‌। 
ताप्यन्यः कञ्मित्कार्यगम्यः संबन्धः शक्यते कल्पयितुं, कार्यकारणमावस्यैवाद्याप्यसिदधः 


बीन SC 
उत्पन्न करनेवाले ईव्वरमें राग, दष आदि दोषोंके प्रसंग होनेसे हमलोगोंके समान अनीश्वरत्व प्रसत्त 


होगा । यदि कहो कि प्राणियोंके कर्मोकी अपेक्षा होनेसे दोष नहीं है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि कमं 
और ईश्वरका प्रवत्यं और प्रवतंयितृमाव होनेपर अन्योन्याश्रय दोष प्रसङ्ग होगा । ऐसा नहीं, क्योंकि 
वह अनादि है, ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं, क्योंकि वतमान कालके समान अतीत कालोंमें भी 
अन्योन्याश्रय दोष समान होनेसे अन्धपरम्परा न्याय प्रसक्त होगा । और “प्रवतंनाळक्षणा दोषाः’ 
( प्रवृत्तिके हेतुमूत दोष हैं ) यह न्यायवेत्ताओंका सिद्धान्त है । कोई भो दोषके विना स्वार्थ अयवा 
पराथंमें प्रवृत्त हुआ नहीं देखा जाता । स्वाथंमें प्रयुक्त हुआ ही सत्र लोग पराथंमें मी प्रवृत्त होते हैं, यह 
भी असामञ्जस्य-असंगत है, कारण कि स्वार्थ युक्त होनेसे ईश्वरमें अनोरवरत्ब प्रसङ्ग होगा । ईस्वरको 
पुरुषविशेष स्वीकार किया गया है और पुरुपर्मे औदासीन्य माना गया है यह असंगत है ॥ ३७ ॥ 

फिर भी असामञ्जस्य ही है, क्योंकि प्रधान और पुरुषसे भिन्न ईश्वर सम्बन्धके विना प्रधान 
और पुरुषका ईशिता नहीं है, इनका संयोगरूप सम्बन्ध तो नहीं हो सकता, कारण कि प्रधान, पुरुष 
और ईश्वर सवगत और निरवयव हैं, एवं समवायरूप सम्बन्ध मी नहीं हो सकता, क्योंकि आश्रया- 
श्रयिमावका निरूपण नहीं दै । उसी प्रकार कायंगम्य अन्य कोई सम्बन्ध मी स्वीकार नहों किया जा 
सकता, कारण कि अमितक कायं कारणमाव ही असिद्ध है । यदि कहो कि ब्रह्मवादोके मतमें किस 
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प्रमाणसे ईश्वर निमित्त कारण है । और वैद्येषिक आदि 'जगत्‌ सकतृंकं कार्यत्वात्‌ घटवत? ( जगत्‌ 
सकतृंक है, क्योंकि कायं है जैसे घट ) इस प्रकार अनुमान आदि द्वारा कायं जगतके प्रति ईश्वरको 
निमित्तकारण मानते हैं ॥ ३७ ॥ 

» 'देवात्मशक्तिम०' ( श्वे० १।३ ) ब्रह्मवादी तो माया और ब्रह्मका अनिवर्चनीय तादात्म्य 
सम्बन्ध मानते हैं, इससे कोई दोष नहीं है । आर वेदको स्वतः प्रमाण माननेसे मृत्तिका, कुम्हार 
आदि लौकिक दृष्टान्तोंकी अपेक्षा ही नहीं है ॥ ३८ ॥ 
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त्वातात्रह्मवादिनः कथमिति चेत्‌ न; तस्य तादात्म्यळक्षणसंवन्धोपपत्तेः। अपि चागमः 
बढेन ब्रह्मचादी कारणादिस्वरूपं निरूपयतीति नावश्यं तस्य यथादष्टमेव सवेमभ्युपगन्त- 
व्यमितिनियमो5स्ति, परस्य तु दष्टान्तबलेन कारणादिस्वरूपं निरूपयतो यथाहष्टमेच सवै- 
मभ्युपगन्तव्यमित्ययमस्स्यतिशयः। परस्यापि सबश्चप्रणीतागमसद्भावात्समानमारम- 
बलमिति चेत्‌-न; इतरेतराश्रयत्वप्रसङ्गात्‌-आगमप्रत्ययात्लचश्चत्वसिद्धिः सर्वज्ञप्रत्यया- 
आगमसिद्विरिति। तस्मादलुपपन्‍ना सांख्ययोगवादिनामीश्वरकल्पना । एवमन्यास्वपि 
वेदवाह्यास्वीश्वरकल्पनासु यथासंभवमसामञ्ज स्यं योजयितब्यस्‌ ॥ २८ ॥ 
अधिष्ठानानुपपत्तेश्च ॥ ३९ ॥ 
पद्च्छेद--अधिष्ठानानुपपत्ते: , चे । 
सुन्नार्थ--और ईश्वर ख्पादि हीन प्रधानका प्रेरक न होनेसे निभित्तकारण नहीं हो सकता है। 
इतच्चालुपपत्तिस्तारकिकपरिकद्पितस्येश्वरस्य। स हि परिकल्प्यमानः कुस्मकार 
इच सृदादीनि प्रधानादीन्यधिष्ठाय प्रवतयेत्‌। न चेवसुपपद्यते । न ह्यप्रत्यक्षं रूपादिदीन 
च प्रचानमीश्वरस्याधिष्ठेयं संमवति; सुदादिवेळक्षण्यात्‌ ॥ ३९ ॥ 
करणवच्चेन्न भोगादिभ्यः ॥ ४०॥ 
पद्च्छेद्‌-करणवत्‌, चेत्‌, न, मोग्रादिम्यः । 
सूत्रार्थ--(करणवत्‌) अप्रत्यक्ष होनेपर जैसे इन्द्रियां जीवसे प्रेरित होती हैं, वसे ही अप्रत्यक्ष 


प्रधान भी ईरवरसे प्रेरित हो जायगा, ( चेन्न ) तो यह युक्त नहीं है। ( भोगादिम्य) ) क्योंकि ऐसा 


चो 


होनेपर जीवके समान ईश्वरको मी मोग आदि प्रसक्त होंगे 


स्यादेतत-यथा करण ग्रामं चश्षुरादिकमप्रत्यश्षं रूपादिहीनं च पुरुषो 5घितिष्ठत्येव॑ 
प्रधानमपीश्वरो ५चिष्ठास्यतीति । तथापि नोपपद्यते, भोगादिदरांनाद्धि कएणग्रमस्याधिष्ठि- 


तत्वं गम्यते। न चात्र भोगादयो दृश्यन्ते । करणग्रामसास्ये चाभ्युपगस्यमाने संसारिणा | 


प्रकार होता है ? तो यह युक्त नहीं, क्योंकि उसके मतमें तादात्म्यरूप सम्बन्ध उपपन्न है। ओर ब्रह्म 
बादी तो आगमवळसे कारण आदिका स्वरूप निरूपण करते हैं, इसलिए उसके लिए यह नियम नही 
है कि यथादृष्ट ही अवश्य सबको स्वीकार करना चाहिए । दष्ान्तवळसे कारण आदिका स्वरूप निरूपण 
करते हुए पूवंपक्षीको तो यथाहृष्ट ही सब स्वीकार करना चाहिए, यह विशेष है । यदि कहो कि प्रति- 
पक्षीको मी सबंज्ञ प्रणीत आगमके सद्भावसे आगमवर समान है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि आगम- 
ज्ञानसे सर्वज्त्वसिद्धि और सर्वज्ञत्वके ज्ञानसे आग्रमसिद्धि, इसप्रकार अन्योन्याश्रय प्रसङ्ग दै । इससे 


ors sees लक 


सांख्ययोगवादीकी ईश्वर कल्पना अयुक्त है। इसी प्रकार वेद बाह्य अन्य ईश्वर कल्पनाओंमें भी यथां । 


सम्भव असामञ्जस्यकी योजना करनी चाहिए ॥ ३८ ॥ 

और इससे मीं ताकिक परिकल्पित ईर्वरकी अनुपपत्ति है । जेसे कुम्हार मृत्तिका आदिको 
अधिष्ठितकर प्रवृत्त करता है, वैसे वही परिकल्पित हुआ ( ईश्वर ) प्रधान आदिको अधिष्ठितकर प्रवृत्त 
करेगा । परन्तु इसप्रकार उपपन्न नहीं होता, क्योंकि अप्रत्यक्ष ओर डंप आदि हीन प्रथान ईदवरका 
अधिष्ठेय नहों हो सकता, कारण कि वह मृत्तिका आदिसे विलक्षण है ॥ ३९ ॥ 

ऐसा हो, परन्तु जैसे अप्रत्यक्ष, रूप आदि रहित ( उद्भूत रूप आदि रहित ) नेत्र आदि कर 
समुदायको पुरुष अधिष्ठित करता है, बसे ईश्वर प्रधानको.मी अधिष्ठित करेगा । उस प्रकार भी उपप 
नहीं होता, क्योंकि मोगादिके ददनते ही करण समुदायका अधिष्ठित्व अवगत होता है। परु यहा 
( इस्वरमें ) मोग मादि नहीं देखे जाते | इन्द्रिय समुदायके साथ ( प्रधानका ) साम्य किए 
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मिवेश्वरस्यापि भोगादयः प्रसज्येरन्‌। अन्यथा वा सूत्रद्वयं व्यास्यायते--अधिष्ठानाजु- 
पपत्तेश्च'-इतश्चालुपपत्तिस्तार्किकपरिकस्पितस्येश्वरस्य । साधिष्ठानो हि लोके सशरीरो 
राजा राष्ट्रस्येश्वरो दश्यते, न निरधिष्ठानः, अतश्च तद्इष्टान्तवशोनाइषएमीश्वरं कल्पयितु- 
मिच्छत ईश्वरस्यापि किंचिच्छरीरं करणायतनं वर्णयतव्यं स्यात, न च तद्वर्णयितुं 
शाक्यते; स्टएयुत्तरकालमावित्वाच्छरीरस्य प्राक्सष्टे स्तदनुपपत्तेः । निरधिष्ठानत्वे 
चेश्वरस्य प्रचर्तकत्यानुपपत्ति एवं ठोके इष्टत्वात्‌ । ‘करणवच्चेन्न भोगादिम्यःअथ लोकः 
दर्दानालुसारेणेश्वरस्यापि किचित्करणानामायतनं शारीरं कामेन कल्प्येत, एवमपि नोप- 
पद्यते । सशरीरत्वे हि सति संसारिवद्गोगादिप्रसङ्गावीश्वरस्याप्यनीइवरत्वं प्रसज्येत ।४० 
अन्तवस्वमस्ेज्ञता बा ॥ ४१॥ 
पदच्छेद्‌--अन्तवत्त्वम्‌, असवंज्ञता, वा । | 
सूतार्थ--प्रधान, जीव और अपनी संख्या ( वा ) अथवा परिमाणका निश्चय ईश्वर करता 
है कि नहीं ? प्रथमपक्षमें ( अन्तवत्त्वम्‌ ) परिच्छिन्न संख्या और परिच्छिन्न परिमाण होनेसे तीनों घटके 
समान विनाशी होंगे, द्वितीयपक्षमें ( असवंज्ञता ) ईष्वरमे असवज्ञत्व सिद्ध होगा, इससे माहेरवर 
सिद्धान्त भ्रान्ति मूलक है । 
# इतञ्वाजुपपत्तिस्तार्किकपरिकद्पितस्येश्वरस्य-स हि सर्वश्स्तैरभ्युपगस्यते5- 
नन्तश्च। अनन्तं च प्रधानमनन्ताञ्च पुरुषा मिथो भिन्ना अभ्युपगम्यन्ते । तत्र सर्वक्षेनेश्व- 
रेण प्रधानस्य पुरुषाणामात्मनश्चेयत्ता परिच्छिद्यत चा, न वा परिच्छिद्यत । उभयथापि 


दोषो$चुषक्त पव । कथम्‌ १ पूर्वोस्मिस्तावद्विकस्प इयत्तापरिच्छिज्त्वात्मधानपुरुषेषव- 


जानेपर संसारीके समान ईश्वरको मी भोग आदि प्रसक्त होंगे । अथवा इन दो सूत्रोंका अन्य रीतिसे 
व्याख्यान किया जाता है--“अधिष्ठानाजुपपत्तेश्र' इससे तार्किक परिकल्पित ईश्वरकी अनुपपत्ति है, 
क्योंकि लोकमें अधिष्ठान सहित सद्यरीर राजा राष्ट्रका ईश्वर देखा जात . 'चिष्ठान रहित नहीं । अतः 
उस दृष्टान्तके बरसे अहृष्ट ईदवरकी कल्पना करनेकी इच्छा करनेवालेकः <श्वरका इन्द्रियोका आयतन 
कोई शरीर वणेयितव्य होगा । परन्तु उसका वर्णन नहीं किया जा सकता, क्योंकि शरीर तो सृष्टिके 
उत्तर काळमावी है, सृष्टिके पूवं उसकी अनुपपत्ति है । निरधिष्ठान होनेपर ईश्वर प्रवतंक नहीं हो 
सकता, कारण कि लोकमें ऐसा देखा गया है । 'करणवच्चेन्न भोगादिभ्यः' यदि लोक दशंनके अनुसार 
ईदवरका भी इन्द्रियोंका आश्रय कोई शरीर अपनी इच्छासे कल्पना करो, तो.इसप्रकार भी उपपन्न 
नहीं होता, क्योंकि सशरीर होनेपर संसारीके समान मोग आदि प्रसङ्ग होनेसे ईश्वरको भी अनीक्वरल्व 
प्रसक्त होगा ॥४०॥ 

इससे भी तार्किक परिकल्पित ईस्वरकी अनुपपत्ति है, क्योंकि वही ईश्वर सववज्ञ ओर अनन्त 
है, ऐसा वे स्वीकार करते हैं, और प्रधान अनन्त है, पुरुष अनन्त हैं और परस्पर भिन्न हैं, ऐसा 
स्वीकार करते हैं । उनमें सववज्ञ ईदवरसे प्रधान, पुरुष और अपनी इयत्ता ( संख्या अथवा परिमाण ) 
जानी जाती है अथवा नहीं जानी जाती ? दोनों प्रकारसे दोष प्रसङ्ग ही है, क्यों ? पूर्व विकल्पमें तो 
इयत्ता परिच्छिन्न होनेसे प्रधान, पुरुष और ईस्वरका अन्तवत्व अवश्यंमावी है । कारण कि व्यवहार 

सत्यानन्दी दीपिका 

& जिस प्रकार शुष्क तकंसे ईस्वरमे केवळ कतृत्व अनुपपन् है, उसी प्रकार ईस्वरमें नित्यत्व 

ओर सर्वज्ञत्व मी अनुपपन्न हैं। 'भघानपुरपेश्वरत्रयस[, अनित्यम्‌, हयत्तापरिच्छिश्नत्वात्‌ घटवत्‌ ।' 


32 'प्रधान, पुरुष और ईदवर तीनों अनित्य हैं, बयोंकि इयत्तासे परिच्छिन्न हैं जसे घट ।' ॥४१॥ 


५९ 
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राणामन्तवत््वमचश्यंभावि, पयं ठोके इष्टत्वात्‌। यद्धि लोक इयत्तापरिच्छिन्नं वस्तु 
पटादि तदन्तवद्डष्टं तथा प्रधानपुरुपेशवरत्रयमपीयत्तापरिच्छि्तत्वादन्तवत्स्यात्‌। 
संख्यापरिमाणं तावत्प्रधानपुरुषेश्वर ्रयरूपेण परिच्छिन्नम्‌ , स्वरूपपरिमाणमपि 
तदूगतमीइवरेण परिच्छियेतेति। पुरुषगता च महासंख्या। ततश्चेयत्तापरिच्छिन्नानां 
मध्ये ये संसारिणः संसारान्सुच्यन्ते तेषां. संसारोऽन्तचान्‌ , संसारित्वं च तेषामन्तचत्‌। 
क्रमेण सुच्यमानेषु संसारस्य संसारिणां चान्तचच्वं स्यात्‌ । & प्रधान च 
सविकारं पुरुपार्थमीश्वरस्याधिछयं संसारि त्वेनाभिसतम्‌ , तच्छून्यतायामीइचरः किम- 
सितिष्ठेत्‌? किविषये वा सवेक्षतेदवरते स्याताम्‌ ? प्रधानपुरुपेइवराणां चेचमन्तवरचे 
सत्यादिमस्वप्रसङ्गः, आद्यन्तवत्त्वे च शूत्यवादभलङ्ः । अया भूदेष दोष इत्युत्तरो 
चिकल्पोऽभ्युपगम्येत, न प्रधानस्य पुरुषाणामात्मनइचेवत्ते इबरेण परिच्छिद्यत इति, तत 
$इबरस्य सर्वक्षत्वाभ्युपगमहानिरपरो दोषः प्रसज्येत । तर्मादप्यसंगतस्तार्किकपरि- 
ईच्वरकारणवादः ॥ ४१ ॥ 
3२२3 (८ डब्पत्यसंभवाधिकरणम्‌ । सू० ४९-४५ ) 
उत्पत्त्यसंभवात्‌ ॥ ४२॥ 
सूचाथ- -वासुदेवसे जीवकी उत्पत्तिका संभव न होनेसे भागवत भत असंगत है । 
४ येषामप्रकृतिरघिष्ठाता केक्लनिमित्तकारणमीइवरो5मिमतस्तेषां पक्ष; प्रत्याः 
ख्यातः। येषां पुनः प्रकृतिश्वाधिष्ठाता चोभयात्मक कारणमीइवरोऽभिमतस्तेषां पक्षः 


अत्याख्यायते। नलु थुतिसमाथयणेनाप्येवरूप एवेचवर'माड नेण 0... श्रुतिसमाश्रयणेनाप्येचंरूप एवेश्वरः प्राङ्निर्धारितः-प्रकृतिश्चाधिष्ठाता 


में ऐसा देखा जाता है । लोकमें जो इयत्ता परिच्छिन्न पट आदि वस्तु है वह अन्तवाच देखी गई है, 
इसी प्रकार प्रधान, पुरुप और ईश्वर तीनों भी इयत्ता परिच्छिन्न होनेसे अन्तवाच होंगे । संख्या परिमाण 


तो प्रधान, पुरुष और ईश्वर त्रयर्पसे परिच्छिन्न हैं। उनमें स्थित स्वल्पपरिमाण भी ईश्वरसे जाना 
जाता है । पुरुषगत महासंख्या है। उससे इयत्तापरिच्छिन्नोंके मध्यमे जो संसारी संसारसे मुक्त हो 
जाते हैं, उनका संसार अन्तवान्‌ और उनका संसारित्व अन्तवान्‌ होगा । इसप्रकार क्रमसे 
भी मुक्त हो जानेपर संसार और संसारियोंका अन्तवत्त्व हो जायगा और विकार सहित प्रधान पुरुषके 
भोग और मोक्षके लिए ईस्वरका अधिष्ठेय है तथा संसाररूपसे अभिमत है, उसके शून्य होनेपर ईश्वर 
किसको अधिष्ठित करेगा अथवा किस विषयमे सवंज्ञत्व ओर ईव्वरत्व होगा ? प्रधान, पुरुष और ईश्वरकें 
इसप्रकार अन्तवत्त्व होनेपर आदिमान्‌ होनेका प्रसङ्ग हो जायगा । एवं भादि और अन्तवाला होनेपर 
शुन्यवाद प्रसङ्ग होगा । यह दोष न हो इसलिए यदि प्रधान, पुरुष और अपनी इयत्ता ईस्वरसे अवगत 
नहीं होती है, इस द्वितीय विकल्पको स्वीकार किया जाय, तो ईदवरके सवंज्ञत्व स्वीकारका त्याग दूसरा 
दोष प्रसक्त होगा, इससे मी तार्किक परिगृहीत ईश्वर कारणवाद असङ्गत है ॥४१॥ 

जिनको ईश्वर अप्रकृति--अनुपादान, अधिष्ठाता केवल निमित्त कारणरूपसे अभिमत है, उनके 
पक्षका निराकरण किया जा चुका है । परन्तु जिनको प्रकृति एवं अधिष्ठाता दोनों प्रकारके कारणरूपसे 
ईश्वर अभिमत है, अब उनके पक्षका निराकरण किया जाता है । परन्तु श्रुतिके आश्रयसे मी इसप्रकार 
का ईश्वर प्रकृति और अधिष्ठातारूपसे पुवे निर्धारित किया गया है । श्रुति अनुसारिणी स्मृति प्रमाण 

सत्यानन्दी“दीपिका 
& अव ईश्वरको उपादान और निमित्त दोनों कारण माननेवालोके वेद अविरुद्ध अंशको स्वीका 


मय जीवकी उत्पत्ति अंशका निराकरण करनेके लिए प्रत्युदाहरण संगतिसे इस 
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चेति । थ॒त्यजुसारिणी च स्मृतिः प्रमाणमिति स्थितिः । तत्कस्य द्वेतोरेष पक्षः प्रत्याचि- 
ख्यासित इति? उच्यते-यद्यप्येचंजातीयकोऽशाः समानर्वान्न विसंवाद्गोचरो भवत्यस्तिः 
शान्त रं विसंवाद स्थानमित्यतस्तत्रत्याख्यानायारम्भः। तत्र भागवता मन्यन्ते-भगवा- 
नेवैको वासुदेवो निरञ्जनज्ञानस्वरूपः परमार्थतत्वं, स चतुर्थात्मानं प्रविमज्य प्रतिष्ठितः- 
वाखुदेवव्यूहरूपेण, संकर्षणव्यूहरूपेण प्रयुम्नव्यूहररूपेणानिरुद्धव्यूहरुपेण च। वासुदेवो 
नाम परमात्मोच्यते | संकर्षणो नाम जीवः। प्रयुम्नों नाम मनः | अनिरुद्धो नामाहंकारः। 
तेया वासुदेवः परा प्रकृतिरितरे सं कर्षणादयः कार्यम्‌ । तमित्यंभूतं परमेश्वरं भगवन्तमभि- 
गामनोपादानेज्यास्वाध्याययोगैचर्षदातमिएवा क्षीणक्लेशो भगवन्तमेच प्रतिपद्यते 
इति। तत्र यत्तावदुच्येत योऽसो नारायणः परोऽव्यक्तात्प्रसद्धः परमात्मा सर्वात्मा स 
आत्मनात्मानमनेकथाव्यूह्याचस्थित इति-तन्न निराक्रियते; “स एकधा सवति त्रिधा मवति’ 
(छा० ७५।२६।२) इ्यादिश्रुतिस्यः प द्मात्मतो ऽनेकधाम(वस्याधिगतत्वात्‌। यद्पि तस्य 
सगवतो5सिंगमनादिलक्षणमाराघनमजसरमनन्यचित्ततयाभिमेयते तव प न न प्रतिषिध्यते; 
मी है, ऐसी स्थिति है, ठो किस हेतुसे इस पक्षके निराकरण करनेको इच्छा है? कहते हैं-- यद्यपि 
इसप्रकारका अंश समान होनेसे विसंवादका विषय नहों है, तो भी अन्य अंश विसंवादका स्थान है, 
इससे उसके निराकरणके लिए यह आरम्म है। उस विषयमें भागवत मानते हैं--केवल एक. 
भगवान्‌ वासुदेव ही निरञ्जन ज्ञानस्वरूप परमार्थतत्त्व है । वह अपनेको चार प्रकारसे विभक्तकर 
वासुदेवव्यूहरूपसे, सं कषणव्यूहरूपसे, प्र्ुम्नव्यूहरूपसे और अनिरुद्धव्यहरू्पसे प्रतिष्ठित है । वासुदेव 
परमात्मा कहा जाता है, संकषंण नाम जीव है । प्रद्युम्त नाम मन है और अनिरुद्ध नाम अहङ्कार है । 
उनमें वासुदेव परा प्रकृति है और अन्य संकषेण आदि कायं हैं। इसप्रकारके उस मगवानु परमेश्वरकी 
अभियमन, उपादान, इज्या, स्वाघ्याय और योग द्वारा सो वर्ष पूजाकर क्षीण क्लेश होकर जीव भगवान 
को ही प्राप्त होता है । उसमें जो यह कहा जाता है कि जो वह नारायण अव्पक्तसे पर प्रसिद्ध परमात्मा 
सर्वात्मा है वह अपनेसे अपनेको अनेक प्रकारके व्यूहकर अबस्थित है, उसका निराकरण नहीं किया 
जाता, क्योंकि 'स एकधा मवति"० ( वह एक रूप होता है, तीन रूप होता है ) इत्यादि श्रुतियोंसे 
परमात्माका अनेक प्रकारका भाव अधिगत होता है, और जो मी उस मगवाचुछ्ा सदा अनन्य 
अभिगमन आदि रूप आराधन अभिप्रेत है, उसका भी प्रतिषेध नहीं किया जाता है, कारण कि श्रुति 
और स्मृतिमें ईश्वर प्रणिधान प्रसिद्ध है। परन्तु जो पुनः यह कहा जाता है--वासुदेवसे संकषण 
सत्यानन्दी 
४: सागवत-पाँचरात्र आगम यहाँ विषय दै । वह जीवके उत्पत्तिके अंशमें प्रमाण है कि नहीं ? 
ऐसा सन्देह होनेपर उसका बाधक उपलब्ध न होनेसे वह भ्रमागभूत दै । पूवंपक्षमें उसके आगमके 
साथ विरोध होनेसे जीवाभिन्न ब्रह्म समन्वयकी असिद्धि फल है । सिद्धान्तमें उस अंशमें उस आगमके 
अप्रमाण होनेसे विरोध नहीं है, अतः जीवाभिन् ब्रह्म समन्वयकी सिद्धि फल है। यहाँ व्यूहका अथं 
'मूठि है । उस परमात्माको प्राप्तिके साधन इसप्रकार हैँ , काय ओर चित्तको सावधानता पवक 
देवगृहमें जाना अभिगमन है, पूजा योग्य द्रव्यका संग्रह उपादान है, इज्या-पूजा, स्वाध्यायःअष्टाक्षर 
आदि मन्त्रका जप, योग-ध्यान आदिसे बहुत वषे तक पूजा आदिकर क्षीण क्लेश होकर जीव भगवानको 
प्राप्त होता है । 'समाहितः श्रद्धावितो भूत्वा' (समाहित और घदावाचु होकर) “तं यथा यथोपासते' 
( जैसे जैसे उसकी उपासना करता है) इत्यादि श्रुति और 'मत्कसेकृन्सत्परमः' (गी० ११।५५) (मेरे 
लिए कर्म करनेवाला है और मेरे ही परायण है ) इत्यादि ्मृतिमें ईश्वर प्रणिधान प्रसिद्ध है, वः 
उसका प्रतिषेध नहीं किया जाता । 





४३८ प्रह्ासज-शाकरसाष्य [ अ० २ पा० १ 


शुतिस्सुत्योरीश्वरप्रणिघानस्यप्रसिद्धत्वात्‌। ॐ यत्पुनरिद्सुच्यते-वासुदेवात्संकपेण उत्प- 
द्यते,खंकर्षणाच्च प्रय॒स्न', प्रयुस्नाज्यानिरुद्ध इति, अत्र घुसः-न चासुदेवसंज्ञकात्परमात त्मनः 
संकर्षणसंशकस्य जीवस्योत्पत्तिः संभवति; अनित्यत्वादिदोषप्रसज्ञात्‌ । उत्पत्तिमत्ते हि 
जीवस्यानित्यत्वादयो दोषाः प्रसज्येरन्‌, ततश्च नेवास्य भगचत्पासिमोक्षः स्यात; 
कारणप्रापौ कार्यस्य प्रविलयप्रसङ्गात्‌ । प्रतिषेधिष्यति चाचार्यो जीवस्योत्पत्तिम्‌-'नात्मा- 
5श्रुतेनित्यत्वाच्च ताम्यः' ( प्र० सू० २।३।१७ ) इति । तस्मादसंगतेषा कल्पना ॥ ४२ | 
न च कतुः करणम्‌ ॥ ४३ ॥ 
पद्च्छेद्‌-न, च, कतुः, करणम्‌ । 
सूचाथे- ( च ) और ( कतुं: ) कर्तासे ( करणम्‌ ) करणकी (न ) उत्पत्ति नहीं देखी 
जाती, इसलिए जीत्रसे मनकी उत्पत्ति असंगत दै । 
हतइचासंगतैषा कल्पना-यस्मान्न हि लोके कतुंदं वद त्तादे: करणं परदवायुत्पद्यमानं 
इच्यते । वर्णयन्ति च आगवताः कतुर्जीवात्संकपंणसंशकात्करणं मनः प्रचुम्नसंज्ञकमुत्प- 
दयते । कर्तजाच्च तस्मादनिरुद्वसंज्ञकोऽहङ्कार उत्पद्यत इति । न चेतद्‌डष्टान्तमन्तरेणाध्य- 
चखातुं शक्नुमः, न चेवंमूतां भ्रुतिमुपलभामदे ॥ ४२ ॥ 
बिज्ञानादिमावे वा तदप्रतिषेधः ॥ ४४ ॥ 
पद्च्छेद्‌- विज्ञानादिमावे, वा, तदप्रतिषेधः । 
सूचाथे -( विज्ञानादिमावे वा ) संकषंण आदि तीनोंके वासुदेवके समान विज्ञान आदि 
अथवा माव ( स्वरूप ) होनेपर भी ( तदप्रतिषेधः ) उत्पत्ति असम्मव दोषका प्रतिषेध नहीं होताः। 
अथापि स्यान्न चैते संकर्षणादयो जीवा दिभावेनामिप्रेयन्ते; कि तर्हि ? ईश्वरा पयैते 
सवे ज्ञानैइवयंशक्तिबळवीर्यतेजोभिरैशवरयंघमँरन्विता अभ्युपगम्यन्ते वासुदेंचा पवैते सबं 
उत्पन्न होता है, संकषणसे प्रद्युम्न और. प्रद्यम्नसे अनिरुद्ध । इसपर हम कहते हैं-वासुदेव संज्ञक 
परमात्मासे संकषण नामक जीवकी उत्पत्ति सम्मव नहीं है, क्योंकि अनित्यत्व आदि दोषोंका प्रसङ्ग है। 
ज़ीब उत्पत्तिमानु होनेपर निश्‍चित अनित्यत्व आदि दोष प्रसक्त होंगे, उससे इसका मगवत्प्रा्िरूप मोक्ष 
नहीं होगा, क्योंकि कारणकी प्राप्तिमें कार्यका प्रविळय प्रसङ्ग होगा । 'नात्मा5श्रुतेः०' (आत्मा उसन्न 
नहीं होता, कारण कि उत्पत्तिके प्रकरणमें उसको उत्पत्ति श्रुति नहीं है, अपितु इसके विपरीत 
श्रुतियोंस उसकी नित्यता अवगत होती है ) इस सूत्रमें आचाय जीवकी उत्पत्तिका प्रतिपेध करेंगे। 
इसलिए यह कल्पना असंगत ही है ॥ ४२ ॥ 
और इससे भी यह कल्पना असंगत है, क्योंकि लोकमें कर्ता देवदत्त आदिसे कुठार आदिं 
फरण उत्पद्यमान नहीं देखे जाते। भागवत वर्णन करते है--संकषंग नामक कर्ता जीवसे प्रद्युम्न 
संञ्चक करण मन उत्पन्न होता है, कर्तासे उत्पन्न उस ( मन ) से अनिरुद्ध संक अहंकार उत्पन्न होता 
दै । परन्तु ृष्टन्तके विना इसका निश्‍चय करनेमें हम समथ नहीं हैं, और न इसप्रकारकी हम श्रुति 
उपलब्ध करते हैं ॥ ४३ ॥ 
यदि ऐसा हो कि ये संकषण आदि जीव आदि मावसे अभिप्रेत नहीं हैं, किन्तु ये सव ज्ञान, 


सत्यानन्दी-दीपिका 
पुष सहानज आत्मा०' ( द० ४।४।२ ०) (यह महान्‌ अजन्मा आत्मा) इत्यादि श्रुति और 


'अजो नित्य: श्ञाश्वतोऽयं पुराणो०' ( गीता० २२० ) इत्यादि स्मृतिसे आत्मा नित्य अजन्मा सिढ 


होता दै । इससे यह आगम अप्रामाणिक है । इसलिए जोवामिन्न ब्रह्म समन्वय सिद्ध है ॥ ४२ ॥ 
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निर्दोषा निरधिष्ठाना निरवद्याश्चेति, तस्मान्नायं यथावर्णित उत्पस्यसंभवो दोषः प्राप्नो- 
तीति । अन्नोच्यते-एवमपि तद्प्रतिषेघ उत्पत््यसंभवस्याप्रतिषेघः, प्राप्नोत्येवायसुत्पस्य- 
संभवो दोषः प्रकारान्तरेणेत्यभिप्रायः । कथम्‌ ? यदि तावद्यमभिप्रायः-परस्परमिन्ना 
पवैते वालुदेवाद्यश्चत्वार ईइवरास्तुल्यधर्माणो नेषामेकात्मकत्वमस्तीति, ततोऽनेकेइवर- 
कल्पनानथक्यम्‌; एकेनेवेइवरेणेइवरकार्यसिद्धः । सिद्धान्तद्दानिदच; भगवानेयैको वासु- 
देवः परमाथतत्वमित्यभ्युपगमात्‌। अथायमशिप्रायः--एकस्येच भगवत पते चत्वारो 
व्यृहास्तुस्यघर्माण इति, तथापि तदवस्थ पवोत्पच्यसंभवः। नदि वासुदेवात्संकर्षणस्यो- 
त्पत्तिः संभवति, संकषेणाच्य प्रद्युस्नस्य, प्रद्युस्नाच्चानिरुद्धस्य; अतिद्रायाभावात्‌। भवि- 
तव्यं हि कार्यकारणयोरतिशयेन यथा मद्धटयोः । न ह्यसत्यतिदाये कार्य कारणमित्यव- 
कल्पते । न च पञ्चरात्रसिद्धान्तिभिर्वासुदेवादिष्वेकस्मिन्सवंषु वा क्षानेश्वर्यादि तारत- 
स्यक्ृतः कञ्चिदुसेदो5भ्युपगस्यते । वासुदेवा एव हि सवं व्यूहा निविशेषा इष्यन्ते । न 
चैते भगवद्व्यूहाइचतुःसंख्यायामेवावतिष्ठेरन्‌; अर्मादिस्तस्बपर्यन्तस्य समस्तस्यैच 
जगतो अगवद्व्यूहत्वावगमात्‌ ॥४४॥ 
विप्रतिषेचाच ॥ ४५ ॥ 

पदच्छेदू--विप्रतिषेधात्‌, च । 

सूञार्थ--आौर परस्पर विरुद्ध कथनसे भी यह मत असंगत है । 

४ विप्रतिषेघश्चास्मिञ्छास्त्रे बहुविध उपलभ्यते -युणयुणित्वकल्पनादिलक्षणः, जाने 


*्वर्यशक्तिवलवीयंते जांसि गुणाः, आत्मान एवैते भगवन्तो वासुदेवा इत्यादिद्‌शनात्‌। वेद- 


ऐश्वयं, शक्ति, बल, वीयं और तेज रूप ईश्वर सम्बन्धी धर्मोसे युक्त ईश्वर ही स्वीकार किये जाते हँ । 
ये सब निर्दोष, निरधिष्ठान और निरवद्य वासुदेव ही हैं, इससे यथा वणित उतपत्तिका असम्मव दोष 
प्राप्त नहीं है । इसपर कहते हैं--ऐसा होनेपर भी तदप्रतिषेष--उस उत्पत्तिके असम्मवका अप्रतिषेध 
है । यह उत्पत्तिका असम्मव दोष अन्य प्रकारसे प्राप्त होता ही है यह अभिप्राय है । किस प्रकार ? यदि 
यह अभिप्राय हो कि परस्पर भिन्न ही ये वासुदेव आदि चार ईश्वर तुल्य घमं वाळे हैं, इनमें एकात्म- 
कत्व नहीं है, तो उससे अनेक इश्च र कल्पना निष्फल है, क्योंकि एक ही ईश्वरसे ईश्वरकायं सिद्ध हो 
जायगा । और एक ही मगवानु वासुदेव परमाथंतत््व है, इसप्रकार स्वीकार होनेसे सिद्धान्वकी मी 
हानि है । यदि यह अभिप्राय हो कि एक ही मगवातूके ये चार व्यूह समान घमंवाले हैं, तथापि 
उत्पत्तिका असम्मव बंसा ही है, क्योंकि अतिशय-विद्येषभेद-वेलक्षण्यके अभावसे वासुदेवसे संकषण, 
संकषंणसे प्रद्युम्न, ओर प्रद्युम्तसे अनिरुद्धको उत्पत्ति सम्मव नहीं है। कायं कारणमें अतिशय 
होना ही चाहिए, जैसे मृत्तिका ओर घटमें दै । अतिशयके न होनेपर यह कायं है, यह कारण है' 
ऐसा नहीं हो सकता । ओर प्वरात्र सिद्धान्ती वासुदेव आदिमेंसे एकमें अथवा सबमें ज्ञान, ऐश्वयं 
आदि तारतम्यक्ृत कोई भेद स्वीकार नहीं करते । वासुदेव ही सब व्यूह निर्विद्योष ( समान ) है, ऐसा 
मानते हैं । परन्तु मगवानुके ये व्यूह चार संख्यामें ही अवस्थित न होंगे, क्योंकि ब्रह्मादिसे स्तम्म पर्यन्त 
समस्त जगत्‌ ही भगवद्‌ व्यूहरूपसे अवगत होता है ॥४४॥ 

कल्पना आदि रूप अनेक प्रकारका विरोध उपलब्ध होता है, क्योंकि 


इस शास्त्रमें गुण-गुणित्व 
ज्ञान, ऐश्वयं, शक्ति, बल वीयं और तेज मगवावुके गुण हैं, वे आत्मा हो हैं भगवानु वासुदेव ही हैं, 


-दीपिका 
भी जीवोत्पत्ति असम्मव है । स्वयं ही गुण ओर गुणी हो यह विरुद्ध 
है। आदि र्ल: ओर अहंकार आत्मासे सिन्त हैं ऐवा कहकर पुनः आत्मा 





| 


४७० प्रह्लासुज-शाङ्करआाष्य [ आ० २ पा०३ 


चिप्रतिषेघञ्च मवति--चतु्णुं वेदेषु परं थेयो5ळव्ध्वा शाण्डिल्य इदं शास्त्रमधिगतवा- 
नित्यादिवेदनिन्दादर्शनात्‌ । तस्मादसंगतेषा कल्पनेति सिद्धम्‌ ॥४५॥ 
इति श्रीसच्छङ्करमरावत्पूज्यपाद कृतौ शारीरकमीसांसामाण्य द्वितीयाध्यायस्य द्वितीयः पादः समाप्त: ॥२॥ 


ECS 
ऐसा देखनेमें आता है । उसी प्रकार वेद विरोध भी है, कारण कि चारों वेदोमें परम श्रय न मिलगेके 


कारण शाण्डिल्यने इस शास्त्रको प्राप्त किया अर्थात्‌ पश्चरात्रकी शरण ली, इत्यादि वेद निन्दाका दशन 
है, इससे सिद्ध हुआ कि यह कल्पना असंगत ॥४५॥ 


॥ स्वामी सस्यानन्द सरस्वती इत शाङ्करमाप्य-माषाचुवादके द्वितीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ | 


श्रावक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ही हैं, इसप्रकार इस विरुद्ध कथनका भी यहाँ ग्रहण है। और “एकस्यापि तन्त्राक्षरस्य अध्येता 
चतु दिम्योऽधिकः' ( इस पंचरात्र तन्त्रके एक अक्षरका अध्येता चतुर्वेद वेत्ताओंसे अधिक है ) इस 
प्रकार वेदकी निन्दा की गई है। अतः यह सिद्ध हुआ कि परस्पर विरुद्ध पौरुषेय कल्पनाओसि अपोरु- 
घेय वेदान्त समन्वयका विरोध नहीं है ॥४५॥ 
॥ स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के ह्वितोयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 





द्वितीयाष्याये तृतीयः पादः । 
[ अन्न पादे पञ्जमहाभूतजीवादिश्रुतीनां विरोधपरिहारः ] 
( इस पादमें पः्च महाभूत ओर जीव आदि श्रतियोंमें विरोधका परिहार है) 


( १ वियदधिकरणम्‌ । सू० १७) 


न त्रियदथुते; ॥ १ ॥ 
पद्च्छेद- न, वियत्‌, अश्रुतेः । | 
सन्नार्थ--( वियत्‌ ) आकाद्य ( न ) उत्पन्न नहीं होता, ( आश्रुतेः ) क्योकि उसकी उत्पि 
प्रतिपादक श्रुति नहीं है । | 
& वेदान्तेषु तत्रतत्र भिन्नप्रस्थाना उत्पत्तिश्रुतय उपलभ्यन्ते। केचिदाकाशस्योत्पिः 
_मामनन्ति,केचिन्न तथा केचिदायोरत्पत्तिमामनरित, केिल्ल पर्चजीवस्य माफ 
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| 
बेदान्तोमि तत्‌ तत्‌ स्थलोपर भिन्न प्रस्थानवाली ( भिन्न प्रकरणस्थ ) उत्पत्ति श्रुतियाँ पा | 
होती हैं कुछ श्रुतिवाव्य आकाशकी उत्पत्ति कहते हैं, कुछ नहीं कहते । उसीप्रकार कुछ शु 


वायुकी उत्पत्ति कहते हैं, कुछ नहीं कहते । एवं कुछ श्रुतिवावय जीव और प्राणोंकी उत्पत्ति कहते हँ 


सत्यानन्वी-दीपिका 


& गत पादमें वेदान्तसमन्वयकी स्थापनाके लिए सांख्य आदि मतोंमें भ्रान्त प्सा 


निराकरण करते हैं। .जीवकी अनुत्पत्तिके प्रसंगसे आकाशकी मी उत्पत्तिके असंमवको आशङ्का क 


गई दै । जव वेदान्त समन्वयकी स्थितिके लिए'भूत, भोक्तूविषयक सृष्टि श्रुतियोंमें परस्पर 


ं 


त “> «> 7 
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अधछिए० १ ख० १९ ] भाषानुचाद-सत्यानन्दी-दीकासदित ३७१ 


एवमेच क्कमादिद्वारकोऽपि विप्रतिषेधः ्रत्यन्तरेषूपलक्ष्यते। विप्रतिषेधाऱ्य पर- 
पक्षाणामनपेक्षितत्वे स्थापितम्‌, तद्वत्स्वपक्षस्यापि विप्रतिपेधादेवानपेक्षितत्वमाइाङ्कथे ते- 
त्यतः सर्ववेदान्तगतरष्टिशुत्यथेनिमळत्वाय परः प्रपञ्च आरभ्यते । तदर्थनिमलत्वे च 
कलं यथोक्ताशाङ्कानिद्त्तिरेव । तत्र प्रथमं तावदाकाशमाश्नित्य चिन्त्यते-किमस्याकारास्यो- 
त्पत्तिरस्त्युत नास्तीति १ तत्र तावध्प्रतिपद्यते--/न वियदश्रुतेः इति । च खब्वाकाशसुत्प- 
दाते । कस्म्रात्‌ ? अश्रुतेः। न ह्यस्योत्पत्तिकरणे श्रवणमस्ति । छान्दोग्ये हि “सदेव 
सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌ (छा० ६।२।१ ) इति सच्छः्इचाच्यं ब्रह्म प्रकृत्य "तदैक्षत' 
“तस्तेजोऽसूजत' (छा० ६।२।३) इति च पञ्चानां महाभूतानां मध्यमं तेज आदि रत्वा त्रयाणां 
ेजोवच्ञानासुत्पत्तिः आव्यते । श्रुतिइच नः प्रमाणमतीन्द्रियार्थविज्ञानोत्पत्तौ न चात्र 


श्रुतिरस्त्याकादास्योत्पत्तिप्रतिपादिनी, तस्मान्नास्त्याकाशस्योत्पत्तिरति ॥१॥ 


अस्ति तु ॥ २॥ 
पद्च्छेद्‌- अस्ति, तु । 
सुत्रार्थ--( तु ) चन्द पक्षान्तरके परिग्रह अथंमें है, ( अस्ति) छान्योग्यमें आकाशकी 
उत्पत्ति प्रतिपादक भृतिके न होनेपर भी तैत्तिरीय है. इसलिए बा प्रतिपादक श्रृतिके न होनेपर भी तैत्तिरीयमें है, इसलिए विरोध वसा ही है । 


ला 
और कुछ नहीं कहते । इसीभ्रकार क्रम आदि द्वारक मी अन्य श्रुतियोमे विरोध उपलक्षित होता है । 


और विरोध होनेसे पर पक्षोंका अनपेक्षत्व स्थापन किया गया है, उसीप्रकार स्वपक्षमें मी अनपेक्षत्वकी 
आशङ्का हो सकती है, इसलिए सवंवेदान्तगत सृष्टि श्रुविके अथंकी निमंलताके छिए अब आगेका 
ग्रन्थ आरम्म किया जाता है । और उसके अ्थके निर्मल होनेपर यथोक्त गङ्गाको निवृत्ति ही फल दै । 
उसमें पहले तो आकाशको अश्रयकर विचार किया जाता है-इस आकाशको उत्पत्ति है अथवा 
नहों है ? उसमें प्रथम 'न वियदश्रुतेः’ ऐसा प्राप्त होता है । आकाश उत्पन्न नहीं होता, किससे ? इससेकि 
श्रुति नहीं है, उसकी उत्पत्तिके प्रकरणे श्रुति नहीं है, क्योंकि छान्दोग्यमें ही “सदेव०' (हे सोम्य ! 
आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) इसप्रकार सत्‌ अब्द वाच्य ब्रह्मको प्रस्तुतकर 'तदैक्षत०' 
(उसने ईक्षण किया, उसने तेज उत्पन्न किया) इसप्रकार पांच महाभूतोंमें मध्यम तेजको आदि (आरम्म) 
कर तेज, जळ ओर अन्न तीनोंकी उत्पत्ति सुनाई जाती है। अतीन्द्रिय अर्थके विज्ञानको उत्पत्तिमें 
हमारे मतमें श्रुति प्रमाण है। परन्तु यहाँ आकांशकी उत्पत्ति प्रतिपादक श्रुति नहों है, इसलिए 


आकाशकी उत्पत्ति नहीं है ॥ १ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

उसका परिहार करते हुए प्रथम “न वियदश्रुतेः इससे एक देशीके मतको कहते हैं । जसे परस्पर 
और पूर्वापर विरोध होनेके कारण पर पक्ष उपेक्ष्य है, वैसे श्रुति पक्ष भो उपेक्ष्य है। इसप्रकारकी 
शङ्काकी निवृत्तिके लिए दृष्टान्तसंगतिसे यह पाद आरण्म किया जाता है। तैत्तिरीयक आकाश और 
वायुकी उत्पत्ति कहते हैं, छान्दोग नहीं कहते । 'सबै एत आत्मनो व्युच्चरन्ति ( ये सब आत्मासे 
निकलते हैं ) "एतस्माज्जायते प्राण: ( मुण्ड २।१।३ ) ( इससे प्राण उत्पन्न होते हूँ) इसप्रकार 
माध्यंदिन और आथणंविक जीव ओर प्राणकी उत्पत्ति कहते हैं। कहीँ आकाश पूवक सृष्टि है, फहीं 
तेज पूवंक सृष्टि है, इसभ्रकार क्रमका विरोध है । शस इमाँह्लोकानसूजत' ( ऐ० १।२ ) ( उसने इन 
लोकोंको उत्पन्न किया ) इसप्रकार अक्रम है। एवं कहीं सात प्राण, कहीं आठ प्राण, इसप्रकार 
संख्या पूवंक विरोध है । इस तरह श्रतियोंका परस्पर विरोध होनेसे प्रथम आकाशकी उत्पत्ति और 
अनुत्पत्ति विषयक श्रृतियोंको लेकर विचार किया जाता दै । पवपक्षमें आकाशकी उत्पत्ति श्रुति नहीं है, 
अत आकाशको उत्पत्ति नहीं है ॥ १ ॥ 





४७२ त्रहमसृन्न-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा०३ 


तुशब्दः पक्षान्तरपरिग्रहे। मा नामाकाशस्य छान्दोग्ये भूदुत्पत्तिः, श्रुत्यन्तरे 
त्वस्ति । तैत्तिरीयका हि समामनन्ति-- सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इति प्रकृत्य 'तस्माद्वा एत- 
स्मादास्मन आकाशः संभूतः’ ( ते० ३२।१ ) हति । ततञ्च शुत्योविप्रतिषेधः-कचित्तेजः- 
प्रमुखा सृष्टि» कचिदाकाराप्रसुखेति । नन्वेकवाक्यताऽनयोः शुत्योयुक्ता, सत्यं सा युक्ता, 
नतु सावगन्तुं शाक्यते । कुतः ? 'तत्तेजोञ्सजत' (छा० ६।२।३) इति सकृच्छुतस्य खटः 
स्रष्टव्यद्ठ येन संबन्धालुपपत्तेः 'तत्त जोऽसुजत' » "तदाकाशमसजत’ इति । ननु सकृच्छु- 
तस्यापि कतः कतंव्यद्वयेन संबन्धो दश्यत-यथा क पक्स्वौदनं पचतीति, एवं तदा- 
काशां सुरा त्तेजञोऽसजतेति योजयिष्यामि। नेवं युज्यते, प्रथमजत्वं दि छान्दोग्ये 
तेजसो ५वगस्यरते, तैत्तिरीयके चाकाइास्य, न चोभयोः प्रथमजत्वं संभवति। पतेनेतर- 
श्रत्यक्षरविरोघोऽपि व्याख्यातः । “तस्माद्वा एतस्मादात्मन जाकाशः संभूतः' (तै०२।१)इत्यत्रापि 
तस्मादाकाश संमृतस्तस्मात्तेजः संभूतमिति सञ्च्छुतस्यापादानस्य संभवनस्य च 
चियत्तेजोभ्यां युगपत्संबन्धानुपपत्तेः। 'वायोरग्नि* (तै० २।१) इति च पृथगास्नानात्‌।२॥ 

अस्मिन्िप्रतिषेधे कश्चिदाह 

गौणयसंभवात्‌ ॥ ३॥ 

पद्च्छेद्‌-गोणी, असंभवात्‌ । 

सूत्राथं-( गोणी ) आकाश्वकी उत्पत्ति धृति गौणी है, मुख्य नहीं, ( असंभवात्‌ ) क्योंकि 
आकाशको उत्पत्तिमें समवायिकारण आदि सामग्रीका अमाव है और व्यापक होनेसे उसमें नित्यत्वका 
अनुमान होता है । अतः आकाशकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । 


“तु' शब्द अन्य पक्षके ग्रहण करनेमें हं । आकाशकी उत्पत्ति छान्दोग्यमें मत हो, परन्तु अन्य 


श्रतिमें तो है। “सत्य ्ञानमनन्तं ब्रह्म” ऐसा प्रस्तुतकर 'तस्माद्वा०' (इस प्रत्यगमिन्न उस परमात्मासे 
आकाश उत्पन्न हुआ ) इसप्रकार तैत्तिरीय शाखावाले कहते हैं। इससे “कहीं तेज प्रमुख सृष्टि है 
ओर कहीं आकाश प्रमुख सृष्टि है! इस तरह दो श्रतियोंमें विरोध है। परन्तु इन श्रुतियोंमें एक 
वाक्यता युक्त है। सत्य, वह युक्त है, किन्तु वह अवगत नहीं हो सकती । क्योंकि 'तत्तेजो०' (उसने 
तेज उत्पन्न किय़ा ) इसप्रकार एक वार शृत स्रष्टाका 'तत्तेजोऽसूजत? “तद्काशमसूजत' ( उसने 
आकाश उत्पन्न किया ) इसप्रकार दो स्र्टव्योके साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता । परन्तु एक वार धुत 
कर्ताका भी दो कतंव्योके साथ सम्बन्ध देखा जाता है, जेसे 'दाळ पकाकर चावल ( मात ) पकाता है' 
बसे “उसने आकाशको उत्पन्नकर उसने तेज उत्पन्न किया? ऐसी योजना करूंगा? किन्तु ऐसा युक्त 
नहीं है, क्योंकि छान्दोग्यमें तेजकी प्रथम उत्पत्ति अवगत होती है और तैत्तिरीयमें आकाशकी, और 
दोनोंकी प्रथम उत्पत्ति असंभव है, इस विरोध कथनसे अन्य श्रुतिवाक्योंके साथ विरोध भी व्याख्यात 
हुआ । क्योंकि “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः? इसमें भी “उससे आकाश उत्पन्न हुआ 
“उससे तेज उत्पन्न हुआ' इसप्रकार एक वार श्रुत अपादान (पञ्चम्यन्त-तस्मात्‌) और संमवन (उत्पत्ति) 


का आकाश ओर तेजके साथ सम्बन्ध ओर 'वायोररिनः' अग्नि उत्पन्न 
होती है) ऐवी एयक (र) शृत है एरा पा गा (बाय ण 


इस विरोधके होनेपर कोई कहता है-- 


i ७ गाती इस अन्य बुक थी दि दीपिका छान्दोग्य श्रुतिमें तो सत्से hs 
र तैत्तिरीय श्रुतिमें वायुसे अग्नि (तेज) की दोनों थु 
का न (तेज) की उत्पत्ति कही यई है । इसलिए दोनो श्र 
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& नास्ति वियत उत्पत्तिरश्रुतेरेच । या त्वितरा वियदुत्पत्तिवादिनी श्रुतिरुदाहता 
सा गोणी भवितुमहंति, कस्मात्‌? असंभवात्‌। न ह्याकादास्योत्पत्तिः संभावयितुं शाक्या, 
श्रीमत्कणसुगमिप्रायानुलारिषु जीवत्सु | ते हि कारणसामग्रथ संभवादाकाशस्योत्पत्तिवार- 
यन्ति । समवाय्यसमवायिनिमित्तकारणेभ्यो हि किल सर्व॑मुत्पद्यमानं ससुत्पद्यते । द्रव्यस्य 
चैकजातीयकमनेकं च द्रव्यं समवायिकारणं भवति। न चाकाशस्येकजातीयकमनेकं च 
द्रव्यमारम्भकमस्ति, यस्मिन्समायिकारणे सति, असमवायिकारणे च तत्संयोगे, आकाश 
उत्पद्येत । तदभावात्तु तदचुग्रहश्रवृत्त निमित्तकारणं दूरापेतमेवाकाशस्य भवति । उत्पत्तिः 
मतां च तेजःप्रसृतीनां पूर्वोत्तरकालयोर्विरोषः संभाव्यते-ग्रागुत्पत्तेः प्रकाशादिकाय न 
बभूव, पश्चाच्च अवतोति । आकाइास्य पुनन्‌ पूर्वोत्तरकाल्योविदोषः संभावयितुं शाक्यते। 
& कि हि प्रागुत्पत्तेरनवका शमखुपिरमच्छिद्रं वमूषेति शक्यतेऽध्यचसातुम्‌ ¦ एथिव्या- 
दिवैधर्स्याच्च विसुत्वादिलक्षणादाकाइास्याजत्वसिद्विः । तस्माद्यथा लोक आकाशा कुरू, 
आकाशो जात इत्येयंजातीयको गौणः प्रयोगो भवति, यथा च घटाकादाः करकाकाशो 
ग्रहाकाद इत्येकस्याप्याकादास्येवंजातीयको भेदव्यपदेशो गौणो भवति, वेदेऽपि 'आरण्या- 
नाकाझेष्वालभेरन' इति पचमुत्पत्तिश्रुतिरपि गोणी द्रएव्या ॥ ३ ॥ 


आकाशकी उत्पत्ति नहीं है, क्योंकि श्रुति नहों है। जो आकाशकी उत्पत्ति प्रतिपादक अन्य 
श्रुति उदाहृत है वह गौणी होनी युक्त है, क्योंकि असंमव है । श्रीसान्‌ कणादके अमिप्रायका अनु- 
सरण करनेवालोंके जीवित रहनेपर आकाशकी उत्पत्तिकी संभावना नहीं की जा सकती, कारण कि वे 
कारण सामग्रीके असंमवसे आकाशकी उत्पत्तिका वारण करते हैं । सम्पूणं उत्पद्यमान कायं समवायी, 
असमवायी और निमित्तकारणोंसे उत्पन्न होता है। एकजातीय अनेक द्रव्य द्रव्यका समवायिकारण 
होते हैं । परन्तु आकाशके एक प्रकारके अनेक आरम्मक द्रव्य नहीं हैं, जिस समवायिकारणके होते 
पर और उनके संयोग असमवायिकारणके होनेपर आकाश उत्पन्न हो। उन कारणोंके न होनेसे 
उनके अनुग्रहसे प्रवृत्त आकाशका निमित्तकारण तो दूर ही रहा । तेजकी उत्पत्तिके पूवं प्रकाश आदि 
कायं नहीं थे उत्पत्तिके पश्चात्‌ होते हैं, इसप्रकार उतपत्तिमत्‌ तेज: प्रभृतिमें पूर्वोत्तर काछमें विशेषको 
संभावना की जा सकती है, किन्तु इसप्रकार आकाशके पूर्वोत्तरकालमें विशेषकी संमावना नहीं की जा 
सकती । उत्पत्तिके पूवं अनवकाश, असुषिर और अच्छिद्र था, क्या ऐसा निरचय किया जा सकता है? 
पृथिवी आदिसे विरुद्ध धम और विमूत्व आदिरूप होनेसे आकाश अज सिद्ध होता है। इसलिए 
जसे लोकमें “आकाश करो? 'आकाश उत्पन्न हुआ! इसप्रकारका गोण प्रयोग होता है, ओर जेसे 
घटाकाश, करकाकाश, गृहाकाश इसप्रकारका एक आकाशमें मी भेद व्यपदेश गोण होता है । वेदमें 
भी 'अरण्यवासी ना का आकाशमें आलमन करे” ऐसा गौण व्यवहार होता है, वसे आकाशकी 
उत्पत्ति श्रति भी गौण समझनी चाहिए ॥ २ ॥ 
सत्यानन्दो दीपिका ४ 
# अध्यायकी समाप्ति पर्यन्त अधिकरणोंमें प्रथम विरोधसे श्रुतिका अप्रामाण्य पूवपक्षका 
फल है । मुख्य सिद्धान्तके साथ थ्‌ तियोंका अविरोध होपर एकवाक्यता होनेसे ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध 
होता है, ऐसा फल और क्रम है । दो भूतियॉका परस्पर विरोध होनेपर 'स्वाध्यायो5ध्येतन्य” इस. 
अध्ययन विधिसे गृहीत श्र तियाँ अप्रामाणिक नहीं हो सकतीं, इससे आकाशकी उत्पत्ति असंभव है । 
इस तकंसे छान्दोग्य श्र ति मुख्य और तैत्तिरीय श्रुति गौण माननेपर कोई विरोध नहीं होगा । इस- 
प्रकारसे देशेषिक मतका विवरण करते हैं--'आकाझो नोत्पद्यते सासप्रीधून्यत्वात्‌ आत्मवत्‌' 
“अकाश उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि सामग्री नहीं है जैसे आत्मा । 
६० 
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शब्दाच्च ॥ ४ ॥ 
पद्च्छेद--चब्दात्‌, च। गळे का 
सूत्राथ--मोर वायुश्वान्तरिक्षं चैतदखुतस? इत्यादि श्र्‌ तिमें आकाशमें अमृत शब्दका प्रयोग 
देखा जाता है, अतः आकाशकी उत्पत्ति नहीं होती । 
शाब्दः खल्वाकादास्याजत्वे ख्यापयति । यत आह-- वायुइचान्तरिक्ष चेतदसतम्‌' 


(बृ० २।३।३) इति । न हासतस्योत्पत्तिरुपपद्यते । 'आकाशवर्सवंगतस्च निस्यः' (छा० ३।१४।३). 


इति चाकारेन ब्रह्म सर्वंगतत्वनित्यत्वास्यां घर्माभ्यामुपसिमान आकाशस्यापि ती घमा 
सूचयति | न च तादशस्योत्पत्तिरुपपद्यते । 'स यथानन्तोऽयसाकाश एवसनन्त आत्मा वेदितन्यः' 
इति चोदाहरणम्‌ । 'आकारशरीरं ब्रह्म! ( ते० १।६।२ ), 'आक्राश आसमा” (ते० १।७।१) इति 
च न ह्याकाइास्योत्पत्तिमच्वे प्रहणस्तेन विशेषणं संभवति, नोळेनेचोत्पलस्य । तस्मा- 
न्रित्यमेचाकाशेन साधारण ब्रह्मेति गस्यते ॥ ४ ॥ 
स्याचेकस्य ब्रह्मशब्दवत्‌ ॥ ५॥ 

पदच्छेद्‌--स्यात्‌, च, एकस्य, ब्रह्मशब्दवत्‌ । 

सुत्रार्थ--( ब्रह्मशब्दवत्‌ ) जसे एक ही प्रकरणमें विषय भेदसे “अन्नं ब्रह्म” यहाँ ब्रह्म शब्द 
गोण है और “आनन्दो ब्रहम' यहाँ मुख्य है, वैसे प्रकृतमें भी विषय भेदसे ( एकस्य ) एक ही “संभूतः 
शब्द गोण और मुख्य ( स्यात्‌ ) होता है । 

$ इद्‌ पदोत्तरं सूत्रम्‌ । स्यादेतत्‌-कथं पुनरेकस्य संभूतशब्दस्य “तस्माद्वा एतस्मा- 
दात्मन आकाशः सं भूतः? (तै० २।१) इत्यस्मिन्नधिकार परे छु ते जःप्र्वतिष्वनुवर्तमानस्य मुख्यः 


त्वं संभवत्याकारो च गौणत्वमिति ? अत उत्तरमुच्यते-स्याच्चेकस्यापि संभूतशब्दस्य 


आकाश अज है ऐसा भ्रति कहती है, क्योंकि 'वायुश्चान्तरिक्षं०' (वायु और अन्तरिक्ष ये अमृत 
हैं) ऐसा शति कहती है । अमृतकी उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । 'आकाशवस्सवंगतशच०' ( आकाशके 
समान संगत और नित्य है ) इसप्रकार आकाशसे सवंगतत्व मौर नित्यत्व घर्मोँसे ब्रह्मको उपमा 
देती हुई भति वे ध्रमं आकाशके भी सूचित करती है । इससे उस प्रकारके सवंगत ओर नित्यकी 
उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । 'स यथा०' ( जैसे यह आकाश अनन्त है वेसे ही आत्मा अनन्त है ऐसा 
समझना चाहिए ) और “आकाशशारीर ब्रह्म! (ब्रह्म आकाश शरीर है) “आकारा आत्मा०' ( आकाश 
आत्मा है ) इसप्रकार यह उदाहरण है । जैसे नील उत्पलका विशेषण होता है, बैसे आकाश उत्पत्ति 
वाळा हो तो वह ब्रह्मका विशेषण नहीं हो सकता । इससे यह ज्ञात होता है कि नित्य ही आकाशके 
तुल्य ब्रह्म है ॥ ४ ॥ 

यह सूत्र कुछ शङ्काके होनेपर उत्तर रूप है । “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशाः संभूतः इस 
अधिकार (प्रकरण) में अनुवतंमान एक ही 'संभूतः' शब्द अनन्वरोक्त तेज आदिमें मुख्य और 
गोण कँसे हो सकता है ? ऐसी अङ्का है। अतः इसका उत्तर कहा जाता है-'संभूतः चन्द 
एक है, तो भी विषय विशेषके कारण ब्रह्म शब्दके समान उसका गोण. और मुख्य प्रयोग होता है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 


% ओर जसे वेदमें एक आकारमें “आकारोणु' यह बहुवचन प्रयोग गौण है) वसे 
उत्पत्ति प्रतिपादिक श्र्‌ति भी गोण है ॥ ३॥ . 
+ यदि आकाशकी उत्पत्ति भति गौण मानें तो ब्रह्मके समान आकाश अनादि और अनन्त सिड 
होनेपरं “पकमेवाद्वितोयम्‌' इत्यादि अदत प्रतिपादक श्रू तिका बाघ होगा “एक ब्रह्मके विदित नेपा 





तिता मित विस रिति ति वि तिता विवि तिता तिला विवि विकास 
= 
~ = 
SST a] 
त eens oe ose sms क विक 


अचि० १ खु ५] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ४७५ 
दूगौणो सुख्यश्च प्रयोगो ब्रह्मशब्दवत्‌ । यथेकस्यापि ब्रह्मदान्दस्य “तपसा 


रहम विजिज्ञासस्व, तपो ब्रह्म' ( तै० ३।२ ) इत्यस्मिन्धिकारेऽञ्ञादिणु गौणः प्रयोग आनन्दे 
च सुख्यः। यथा च तपसि ब्रह्मविज्ञनसाघने ब्रह्मराग्दो भक्त्या प्रयुज्यतेऽञ्जसा तु विज्ञेये 
ब्रह्मणि तद्वत्‌ । कथं पुनरचुत्पत्ती नभसः "एकमेवाद्वितीयम्‌ ( छा० ६।२।१ ) इतीयं प्रतिज्ञा 
समर्थ्यते ननु नभसा दवितीयेन सद्वितीयं ब्रह्म प्राप्नोति । कथं च घ्रह्मणि विदिते सवं 
विदितं स्यादिति ? तदुच्यते-एकमेचेति तावत्स्वकायपिक्षयोपपद्यते। यथा लोके कश्चित्कुः 
स्भकारकुले पूर्वे दर््दण्डचक्रादीनि चोपलभ्यापरेद्युश्च नानाविघान्यमत्राणि प्रसारितान्युः 
पलभ्य यूयात्‌-सदेवेकाकिनी पूर्वद्यरासीदिति, स च तयाचधारणया सृत्कार्यजञातमेव 
पूर्व॑यु्नासीदित्यभिप्रेयान्न दण्डचक्रादि, तद्ददृद्धितीयश्रुतिरधिष्ठात्नन्तरं चारयति । यथा 
मृदो 5मत्रप्रकृतेः कुम्मकारो5घिष्ठाता इच्यते, नैवं त्रह्मणो जगत्मकृतेरन्यो5चिष्ठातास्तीति। 
२ न च नससाएि द्वितीयेन सद्वितीयं ब्रह्म प्रसज्यते । लक्ष्णान्यत्वनिमित्तं हि नाना- 
त्वम्‌ । न च प्रागुत्पत्ते त्रह्नससोलक्षणान्यत्वमस्ति; ्षीरोदकयोरिव संसष्टयोरन्यापित्वा- 
सूतंत्वादिघर्मलामान्यात्‌ । सर्गकाले तु ब्रह्म जगदुत्पाद्‌ यितुं यतते, स्तिमितमितरत्तिष्ठति, 
तेनान्यत्वमवसीयते । तथा च “आकाशशरीरं ब्रह्म ( तै० १॥६॥२ ) इत्यादिश्रतिभ्योऽपि 
्रह्माकादायोरभेदोपचारसिद्धिः । अत एव च ब्रह्मविज्ञानेन सर्वविशानसिद्धिः। अपि च 


सर्वे का्येसुत्पद्यमानमाकाशेनाव्यतिरिक्तदेशकालमेचोत्य 02 टा कार्यमुत्पद्यमानमाकाशोनाव्यतिरिक्तदेशकालमेवोत्पद्यत , ब्रह्मणा चाव्यतिरिक्तदेश- 


जैसे एक ब्रह्म शब्दका भी “तपसा ब्रह्म? २ (तपसे ब्रह्मको जाननेकी इच्छाकर, तप ब्रह्म है) इस अधिकार 
में अन्न आदिमें गौण और आनन्दमे मुख्य प्रयोग है । और जेठे ब्रह्मविज्ञाकेक साधन तममें ब्रह्म- 
शब्द गोणवृत्तिसे प्रयुक्त है किन्तु मुख्यरूपसे तो विज्ञेय ब्रह्ममें प्रयुक्त है, वैसे यहाँ भी समझना 
चाहिए । परन्तु आकाशको उत्पत्ति न होनेपर “एकमेवा०' ( एक ही अद्वितीय दै ) इस प्रतिज्ञाका किस 
प्रकार समर्थन होगा ? परन्तु दूसरे आकाशसे ब्रह्म सद्वितीय प्रात होता है, ग्रह्मके विदित होनेपर सवं 
किस प्रकार विदित होगा ? उसको कहते हैं--'एकमेव' यह तो स्वकायंकी अपेक्षासे उपपन्न होता दै । 
जैसे लोकमें कुम्हारके घरमें पहले दिन मृत्तिका, दण्ड, चक्र आदिको देखकर और दूसरे दिन अनेक 
प्रकारके फैले हुए पात्रोंकी उपलब्धकर कोई यह कहे कि पहले दिन केवल एक मृत्तिका ही थी, वह 
उस निइचयसे मृत्तिकाका कायं समूह ही भ्रथम दिन नहीं था, इस अमिप्रायसे कहता है, किन्तु दण्ड, 
चक्र आदि नहीं थे, इस अभिप्रायसे नहीं । बैसे ही अद्वितीय श्रुति अन्य अधिष्ठाताका निषेध करती 
है। जैसे घट आदि पात्रोंकी प्रकृति ( उपादानकारा ) मृत्तिकाका कुम्मकार अधिष्ठाता देखा 
जाता है, वैसे जगत्‌के उपादान कारण ब्रह्मका अन्य अधिष्ठाता नहीं है । और आकाश हितीयसे मी 
ब्रह्म सद्दितीय दै, ऐसा प्रसत्त नहों होता, क्योंकि लक्षणभेदसे नानात्व है। परन्तु उत्पत्तिके पुव ब्रह्म 
और आकाशमें लक्षणभेद नहीं है, कारण कि क्षौर और उदकके समान संसृष्टोमे व्यापित्व और 
अमतंत्व धमं समान है । परन्तु सृष्टिकालम तो ब्रह्म जगत्को उत्पन करनेके लिए यत्न करता दै ओर 
अन्य आकाश निश्चल रहता है, उससे दोनोंका भेद निरिचत होता है । उसी प्रकार 'आकाशशरोरें 
ब्रह्म” इत्यादि श्रतियोंसे मी ब्रह्म और आकाशका अभेदोपचार सिद्ध होता है । अतएव ब्रह्म विज्ञानसे 
सवंविज्ञानकी सिद्धि होती है, और उत्पद्यमान सब कायं आकाशसे अव्यतिरिक्त देश कालमें ही उत्पन्न 
होते हैं, मौर ब्रह्मते अमिन्न देश कालमें ही आकाश होता है, अतः ब्रहम और उसके कार्यके विज्ञान 
[ सत्यानन्दी 


-दीपिका 
सब विदित हो जाता है' इस प्रतिज्ञाका बाघ होगा, कारण किं ्रह्मके जाननेपर अन्यका ज्ञान होनेपर भी 
आकाशका ज्ञान नहीं होगा, क्योंकि वह ब्रह्मके समान पुष कृत दै । पु०-'तदुच्यते' आदिसे कहते हैं।५। 
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कालमेवाकारां भवतीति, अतो ब्रह्मणा तत्कार्येण च विज्ञातेन सह विज्ञातमेवाकाशं 
भवति। यथा क्षीरपू घरे कतिचि दब्बिन्दवः प्रक्षिप्ताः सन्तः क्षीरप्रहणेनेच गृहीता भवन्ति, 
नहि क्षीरग्रणादब्विन्दुग्रद्णं परिशिष्यते, एवं त्रह्मणा तत्कार्यश्चाव्यति रिक्तदेशकालत्वाद्‌ः 
शु्दीतमेव ब्रह्मम्रदणेन नभो भवति । तस्माङ्भाक्तं नभसः संभचश्रचणमिति ॥ ५॥ 

एवं प्राप्त इदमाह 

प्रतिज्ञाऽहा निरव्यतिरेकाच्छन्देस्यः ।। ६॥ 

पद्च्छेद्‌-्रतिज्ञाऽहानिः, अव्यतिरेकात्‌, शब्देभ्यः । | 

सूजाथे- ( अव्यतिरेकात्‌ ) उपनिषद्‌ प्रतिपादित ब्रह्मसे सम्पूणं वस्तुओंका अभेद होनेसे 
( प्रतिज्ञाऽहानिः ) एकके विज्ञानसे सवके विज्ञानकी प्रतिज्ञा बाधित नहीं होती । ( शब्देभ्यः ) “सदेव 
सोम्य' 'ऐतदात्म्यमिदं' इसप्रकार कायं कारणके अभेद प्रतिपादन परक श्रृतियोसे भी प्रतिज्ञाकी सिद्धि 
अवगत होती है । [ 

'ेनाश्नतं श्रुतं अवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातस्‌' (छा० ६।१।३) इति, “आस्मनि खल्वरे दृ 
श्रते मते विज्ञात इदं सब विदितम्‌? (बृ० ४।५।६) इति, 'कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवंमिदं विज्ञातं 
अवति (झुण्ड०१।१।३) इति, “न काचन मह॒हिर्धा विद्यास्ति' इति चैवंरूपाप्रतिवेदान्तं प्रतिज्ञा 
विज्ञायते। तस्याः प्रतिज्ञाया पवमहानिरनुपरोधः स्यात्‌ , यद्यव्यतिरेकः इत्स्नस्य वस्तु 
जातस्य विश्ेयादूत्रह्मणः स्यात्‌ । व्यतिरेके हि सत्येकविज्ञानेन सर्वं विज्ञायत इतोयं प्रतिज्ञा 
हीयेत। स चाव्यतिरेक एवसुपपद्यते यदि कृत्स्नं चस्तुजातमेकस्माद्त्रह्मण उत्पद्येत । 
दाब्देभ्यश्व प्रकृतिविकाराव्यतिरेकन्यायेनैव प्रतिज्ञासिद्धिरवगम्यते । तथा हि---'येनाश्रुतं 
भुतं भवति'इति प्रतिशाय सुदादिदष्ठन्तैः कार्यकारणाभेदप्रतिपादनपरः प्रतिज्षेषा समर्थ्यते। 
तत्साधनायेव चोत्तरे शब्दाः "सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयमः (छा० ६।२।१), 'तदै- 
क्षत, 'तत्तेजोऽसूजत' ( छा० ६।२।३ ) इत्येचं कार्यजातं त्रह्मणः पुव ( छा० ६।२।३ ) इत्येवं कार्यजातं ब्रह्मणः प्रदर्श्याव्यतिरेकं प्रदशं- 
होनेके साथ आकाश विज्ञात ही होता है । जेसे दुध पूणं घटमें कुछ जल बिन्दु प्रक्षि होते हुए दुधके 
प्रहणसे ही गृहीत होते हैं । दुघ प्रहणसे जलबिन्दुका ग्रहण अवशिष्ट नहों होता, वेसे ब्रह्म और उसके 


कार्योके साथ [ आकाशका ] अभिन्न देश काळ होनेसे ्रह्मके ग्रहणसे आकाश गृहीत ही होता है, 


इसलिए आकाशको सम्मव श्रुति गोण है ॥ ५ ॥ 

ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हँ— 

थेनाश्चुत भ्रुत॑०” (जिससे अश्रुत श्रुत, अमत मत और अविज्ञात विज्ञात हो जाता है) आत्मनि 
खल्वरे० (हे मेत्रेयी ! निश्यय हो आत्माका दर्शन, अवण, मनन और विज्ञान हो जानेपर यह सब 
विदित हो जाता है ) 'इस्मिन्डु मगवो०” ( हे भगवनु ! किसके विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात हो 
जाता है) ओर “न काचन०' (मुझसे भिन्न और कोई विद्या नहीं है) इसप्रकारकी प्रतिज्ञा प्रत्येक वेदान्तमें 
चात होती है । यदि सम्पूणं वस्तु समूह विशेय ब्रहासे अभिन्न हो तो उस प्रतिज्ञाकी इसप्रकार अहानि- 
अवाच होगा । चिन्न होनेपर तो 'एकके विज्ञानसे सबका विज्ञान होता है” इस प्रतिज्ञाकी हानि होगी । 
गह अव्यतिरेक ( अभिन्नत्व ) इसप्रकार उपपन्न होता है--यदि सम्पूर्ण वस्तु समूह एक ब्रह्मसे उत्पन्न 
हो, ओर. शुतियोसे ओर 'परकृतिविकार-अव्यतिरेक न्यायसे' ही भ्रतिज्ञाकी सिद्धि अवगत होती 
दे । जैसे 'येनाभुतं भुतं भवति? इसप्रकार प्रतिज्ञाकर कार्य ओर कारणके अभेद प्रतिपादन परक 
मृत्तिका आदि दृष्टान्तोसि इस प्रतिज्ञाका समथन किया जाता है भौर उसके सिद्ध करनेके लिए उत्तर 


एब्द-श्रुति 'सदेव सोस्य ०? ( हे सोम्य ] आरम्भमेँ यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) "तदैक्षत०' - 
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यन्ति--'ऐतदात्म्यमिदं संस! ( छा० ६८५७) इत्यारभ्याप्रपाठकपरिसमासेः। # तद्यद्या- 
काश न त्रह्मकार्य स्यान्न ब्रह्मणि विज्ञात आकादं विज्ञायेत, ततश्च प्रतिज्ञाहानिः स्यात्‌ । 
नच प्रतिज्ञाहान्या वेदस्याप्रामाण्यं युक्त कर्तुम्‌ । तथा हि-प्रतिवेदान्तं ते ते शब्दास्तेन 
नेन दष्ठान्तेन तामेव प्रतिज्ञा ख्यापयन्ति इद सर्व यदयमात्मा' ( दु० २।४।६ ), 'ब्रह्- 
बेदमब्रत पुरस्तात' ( मुण्ड २।२।११ ) इत्येबमादयः । तस्माज्ज्वलनादिवदेव गगनमप्युत्प- 
द्यते | यदुक्तमश्रुतेने वियदुत्पद्यत इति-तदयुक्तम्‌; वियदुत्पत्तिविपयश्रत्यन्तरस्य दशित- 
त्वात्‌ “तस्माद्वा पतस्मादाव्मन आकाशः संभूतः? ( ते० २५) इति । सत्यं दितम्‌ ; विरुद्ध तु 
'तत्तेजोइस्‌जत' इत्यनेन श्रुत्यन्तरे ण, न; पकवाक्यत्वास्सवंश्रुतोनाम्‌। मवत्वेकवाक्यत्वमः 
विरुद्धानाम; इद तु विरोध उक्त, सहृच्छुतस्य सष्टुः ख्एव्यद्वयसंबन्धार्सभवाद्‌ः 
हयोश्व प्रथमजत्वासंभवाद्विकल्प।संभवाञ्चेति । नेष दोपः-तेजःसर्गस्य तैत्तिरीयके वृती- 
यत्वश्रवणात्‌ तस्माद्वा एतस्मादास्मन आकाशः संभूतः । आकाशाद्वायुः । वायोरग्निः? ( ते० २।३ ) 
इति । अशक्या हीयं श्रुतिरन्यथा परिणेतुम्‌ । शाक्या तु परिणेतुं छान्दोग्यश्र॒तिस्तदाः 
कादां वायुं च खट्टा 'तत्तेजो$स॒जत' इति । # न होयं श्रुतिस्तेजोजनिप्रधाना सती श्रुत्यन्त- 
रप्रसिद्वामाकाशस्योत्पत्ति चारयितुं राक्नोतिः पाकस्य वाक्यस्य व्यापारा वारयितं दाक्नोति; एकस्य वाक्यस्य व्यापारद्वयासंभवात्‌ । 
( उस-सत्ने ईक्षण-संकल्प किया, उसने तेज उत्पन्न किया ) इसभ्रकार ब्रह्मसे कायं समूहको उत्पति 
दिखलाकर 'पऐेतदात्म्यमिदं सव” ( एतद्रूप ही यह सब है) ऐसा आरम्मकर प्रपाठक-अध्यायको 
समाप्ति पर्यन्त अव्यतिरेक (अभेद) दिखळाते हैं। इसलिए यदि आकाश ब्रह्मका कायं न हो तो ब्र्मके 
विज्ञात होनेपर आकाश विज्ञात नहीं होगा और उससे प्रतिज्ञाका वाध होगा । प्रतिज्ञाको हानिसे वेदका 
मप्रामाण्य करना युक्त नहीं है, क्योंकि 'इदं सवं यदयमात्मा’ ( यह सव आत्मा ही है ) 'ब्रह्मैवेद्‌स्टृतं 
पुरस्तात? ( यह अमृत ब्रह्म ही आगे है ) इत्यादि वे वे श्रुतिवाक्य प्रत्येक उपनिषद्में तत्‌, तत्‌ दृटान्तसे 
उसी प्रतिज्ञाका ज्ञापन करते हैं। इसलिए अग्नि आदिके समान ही आकाश मी उत्पन्न होता है। जो 
यह कहा गया है कि श्रुतिके न होनेसे आकाश उत्पन्न नहीं होता, वह अयुक्त है। क्योंकि 'तस्माद्वा- 
एतस्मादात्मन आकाशः सं भूतः' इसप्रकार आकाशकी उत्पत्ति विषयक अन्य श्रुति दिखलाई गई है। 
ठीक, दिखळाई गई है । परन्तु 'तत्तेजो$सजत ( उसने तेज उत्पन्न किया ) इस अन्य श्रुतिसे तो वह 
विरुद्ध है। ऐसा नहीं, कारण कि सवं श्रृतियोंकी .एकवाक्यता है। पु०--अविरुद्ध वाक्योंको एक 
वाक्यता मले हो, किन्तु यहाँ तो विरोध कहा गया है । कारण कि एक वार शरुत स्रशका दो स्रध्व्योके 
साय सम्बन्धका सम्मव नहीं है, दोनोंकी प्रथमोत्पत्तिका असम्मव और विकल्पका असम्मव है। 
सि०--यह दोप नहीँ है, क्योंकि “तस्माद्वा एतस्मादात्मन०' ( इस प्रत्यगमिन्न उस आत्मासे आकाश 
उत्पन्न हुआ, आकाशसे वायु और वायुसे अग्नि ) इसप्रकार तैत्तिरीयकमें तेजकी सृष्टि तीसरी सुनी गई 
है, अतः यह श्रृति अन्यथा परिणत नहीं की जा सकती है । परन्तु “तदाकाशं ' “उसने आकाश ओर 
वायुको उत्पन्नकर उसने तेज उत्पन्न किया इसप्रकार छान्दोग्य श्रुति तो परिणउकी जा सकती है । 
यह श्रुति तेजकी उत्पत्ति प्रधान होती हुई अन्य श्रमे प्रसिद्ध आकाणकी उत्पत्तिका निवारण करनेमें 


सत्यानन्दी दीपिका 
# सिद्धान्ती--अपौरुपेय वेद वावयोंमें अप्रामाण्य कल्पना करनेकी अपेक्षा एकवाक्यता द्वारा 
प्रामाण्य मानना युक्त है । बलवती श्रुतिके साथ दुर्बल शुतिको एकवाक्यता युक्त है। तैत्तिरीय श्रुति 
प्रबळ है, क्योंकि उसमें हेतुवाचक पःवमीसे, क्रम पूर्वक उत्पत्ति कही गई है । छान्दोग्यमें केवळ “तत्ते 
जोऽसूजत' तेजकी उत्पत्ति श्रुत है, इसलिए तैत्तिरीय श्रूतिके अनुसार तेजकी उत्पत्ति प्रतिपादक 
छान्दोग्य श्र तिको परिणत करना चाहिए, इससे तेजको उत्पत्ति तीसरे नम्बरमै होगी । इसप्रकार 
दोनों श्र तियोंकी एकवाक्यतासे कोई विरोध नहीं दै । 


४७८ ब्रह्मसूत्न-शाइरमाष्य [ अ० २ पा० ३ 


स्रष्टा त्वेको5पि क्रमेणानेक स्रष्टव्यं रुजेत्‌-इत्येकवाक्यत्वकव्पनायां संअवन्त्या न विरु- 
द्वार्थस्वेन थुतिहीतब्या । न चास्माभिः सकृच्छुतस्य षुः स्रष्रव्यढयसंबन्धो ५मिप्रेयते; 
श्रत्यन्तरवद्दोन रखूप्ब्यान्तरोपसंग्रहात्‌। यथा च (सर्वे खल्विदं ब्रह्म तज्जलान! 
(छा० ३१४१) इत्यत्र साक्षादेव सवंस्य वस्तुजातस्य त्रह्मजत्वं श्रूयमाणं न 
प्रदेशान्तरविहितं तेजःप्रमुखमुत्पत्तिक्रमं वारयति, एव तेजसोऽपि घरह्मजत्वं श्रूयमाणं 
न श्रुत्यन्तरविहितं नभः प्रमुखमुत्पत्तिक्रमं वारयितुमहंति । नचु दामविधानाथंमेतद्वा- 
क्यम्‌, "तज्जलानिति शान्त उपासीत’ इति श्रुतेः ,तेतत्सष्टिवाक्यम्‌ , तस्मादेतन्न प्रदेशान्तर- 
प्रसिद्ध क्रममुपरोद्धमईतीति तत्तेजोइसजत' इत्येतत्खष्टिवाक्यस्‌ , तस्मादब यथाशुति क्रसो 
ग्रहीतव्य इति। * नेत्युच्यते-नाह्‌ तेजः प्राथस्याचुरोधेन श्रुत्मन्तरप्रसिद्धो वियत्पदार्थे; 
परित्यक्तव्यो भवति, पदार्थघर्मत्वात्क्रमस्य । अपि च 'तत्तेजोऽसजत' इति नात्र क्रमस्य 
वाचकः कञ्चिच्छव्दोऽस्ति अर्थात्त क्रमोऽवगम्यते; स च “वायोरग्निः इत्यनेन श्रुत्यन्तर 
प्रसिद्धेन क्रमेण निवार्यते । विकस्पस घुच्चयौ तु वियत्ते जसोः प्रथमजत्वविषयावसंभवान- 
समर्थ नहीं है, क्योक एक वाबयमें दो व्यापारोंका सम्भव नहीं है । दज उ उ द ज्यापाराका सममव नही है।। लहा एक होनेपर भी वह कमरे एक होनेपर भी वह क्रमसे 
अनेक ऊुष्टव्योंको उत्पन्न करे, इसप्रकार एकवाकयताकी कल्पनाका सम्भव होनेपर विरुद्ध अर्थसे 
श्रूतिकी हानि नहों करनी चाहिए । एक वार श्रत स्रशका दो स्रष्टव्योंके साथ सम्वन्ध हमें मी अभीष्ट 
नहीं है, क्योंकि अन्य श्र तिके वशे अन्य खख्व्यका संग्रह होता है। जैसे 'सबं खल्विदं ०” ( निश्चय 
यह सव ब्रह्म हो है, यह उसीसे उत्पन्न होनेवाळा उसीमें छोन होनेत्राका और उसोमें चेष्टा करनेवाला 
है) इसमें समस्त कायं समुदायकी ब्रह्मसे साक्षात्‌ उत्पत्ति श्रयमाण है वह अन्य स्थानोंमें विहित तेज 
प्रमुख उत्पत्ति क्रमका वारण नहीं करतो, वैसे तेजको मी ब्रह्मासे श्र यमाण उत्पत्ति अन्य श्र तिमें विहित 
आकाश प्रमुख उत्पत्ति क्रका वारण करनेसे समर्थ नहीं है। पू०-परन्तु 'तज्जलानिति शान्त डपासीत' 
( उसीसे उत्पन्न होनेवाडा, उसीमें लीन होनेवाछा, और उसीमें चेशा करनेवाला है, अतः शान्त 
होकर उसकी उपासना करनी चाहिए ) इस श्र्‌ तिसे यह वाक्य शमके विधानके लिए है । इसलिए यह 
सृष्टिवाक्य नहीं है, अत यह अन्य प्रदेशमें प्रसिद्ध क्रमका विरोध नहीं कर सकता । “तत्तेजोञ्सजत' यह 
सृष्टि वाक्य है । इससे यहाँ श्र तिके अनुसार क्रमका ग्रहण करना चाहिए । सि०-नहीं, ऐसा कहते हैं- 
तेजको प्रथमताके अनुरोधसे अन्य-तैत्तिरीय श्रुति प्रसिद्ध आकाश पदार्थं परित्याग करने योग्य नहीं 
होता, क्योंकि क्रम पदाथेका घमं है। और 'तत्तेजो$सजञत? इस श्र तिमें क्रम वाचक कोई शब्द नहीं 
है परन्तु अथतं: क्रम अवगत होता है? ता उसका “बायोरग्नि:' (वायुसे अग्नि) इस अन्य श्रृ ति प्रसिद्ध 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& 'सर् खल्विदं ब्रह्म तज्जलान? इस श्र तिमें सम्पूणं जगत्‌की ब्रह्मसे उत्पत्ति भाननेपर भी 
जैसे 'तत्तेजोऽसजत' ऐसा कहनेसे कोई विरोध नहीं है, वसे क्रम बोधक तैत्तिरोय श्रूतिके साथ 
छान्दोग्य श्रतिका विरोध नहीं होना चाहिए । पु० -'तज्जलान' यह श्रुति तो “यत्परः शब्दः स शब्दा्थः 
(जो शब्द जिसके लिए होता है वही शब्दका अथं होता है) इस न्यायके अनुसार शम परक है सृष्टि परक 
नहीं । इससे छान्दोग्य श्रुतिमें प्रसिद्ध सृष्टि क्रमका बाघ नहीं हो सकता, क्योंकि 'तत्तेजोञ्सजत' यह 
सृष्टिवाक्य है, अत; श्र तिके अनुसार तेजकी प्रथमता स्वीकार करनी चाहिए । 
& माकाञ्च और तेजके प्रथमोत्पत्ति विषयक और समुच्चय ( गौके दक्षिण ओर वाम श्य्ज्ञके 
समान एक साथ उत्पन्न होना ) न सम्मव है और न स्वीकार किया गया है, क्योंकि वस्तुमें विकल्प 


नहीं होता और समुच्चयमें कोई प्रमाण नहीं है । समुच्चय होनेमें 'वायोरग्नि इस श्रौत क्रमका बाघ 
होगा, अतः दोनो न तियोने विरोध नहीं ह। ५१ 


| 


“*>-्व् So mms ला res ess अंआ I 


RS SST tr पाकर rrr, SO क व 


> >>. ->><« >>. >>>: >“, 
Sas it fh os ~ 


तत >.» >> 
rss Or mr, “याळ 207 ककती 


कळ Ss 


>>> 


a कळक 
“> > =i क चनद 


अधि० १ खु० ६ ] भाषानुवाद-सलत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४७२, 


पाश्यां निवारितौ । तस्मान्नास्ति श्रुत्याविप्रतिपेघः । अपि च छान्दोग्ये 'येनाश्रुतं 
रुतं मवति' इत्येतां प्रतिज्ञां वाक्योपक्रमे श्र॒तां समरश्रयितुमसमाम्नातमपि वियदुत्पसा- 
बुपसंख्यातव्यम/ किमङ्ग पुनस्तैत्तिरीयके समाम्नातं नभो न संगृह्यते ? यञ्चोक्तमाका- 
दास्य स्चेणानन्यदेदाकालत्वादू्रह्मणा तत्का्यैश्च सह विदितमेच तद्भयत्यतो न प्रतिज्ञा 


हीयते, न्च “एकमेचाद्वितीयम्‌ इति श्रतिकोपो भवति, श्रीरोदकवद्‌्ध्रह्मनभसोरव्यति- 


रेकोपपत्तेरिति। ॐ अचरोच्यते--न क्षीरोदकन्यायेने दमेकविज्ञानेन सवविज्ञान नेतव्यम्‌, 
बृदादिदान्तप्रणयनाद्धि प्रक तचिकारन्यायेनैयेदं सर्वविज्ञानं नेतव्यमिति शम्यते । 
क्षीरोदकन्यायेनं शच सर्वविज्ञानं कल्प्यमानं न सम्यग्विज्ञानं स्यात्‌। नहि क्षीरज्ञानग्रृहीत- 
स्योदकस्य खसम्यग्विज्ञानग्रहीतत्वमस्ति । नच चेदस्य पुरुपाणामिय मायालीकवञ्चनादि 
सिर्थौवघारणसुपपद्यते । खाबधारणा चेयम्‌ 'एकमेवाहितीयम! इति श्रुतिः श्षीरोदकन्या- 
भेन नीयमाना पीडयेत । नच स्वकार्यापेक्षयेदं वस्त्वेकदेशविपयं सर्वविज्ञानमेकमेवा- 
द्वितीयतावधारणं चेति न्याय्यम्‌, सदादिष्त्रपि हि तत्संभवान्न तदपूर्चचदुपन्यसितव्यं 
भवति “वेतकेतो यन्नु सोम्येदं महामना अनूचानमानी स्तब्धोऽस्युत तमादेशमप्रार्दयो येनाश्रुतं 
श्रतं मवति' ( छा० ६।१।१ ) इत्यादिना । तस्मादद्दोपवस्तुविषयमेवेदं सर्वविज्ञानं सवेस्य 


ब्ह्मकार्यतापेक्षयोपन्यस्यत इति द्यम्‌ 5 सम्य म इति द्रष्टव्यम्‌ ॥ ६॥ 


क्रमते निवारण होता है । आकाश ओर तेजके प्रथमोत्पत्ति विषयक विकल्प और समुच्चय तो असम्भव 


और अस्वीकारसे निरस्त हैं, अतः श्रतियों (तैत्तिरीय और छान्दोग्य) में विरोध नहीं है । किच छान्दो- 
ग्यमें येनाश्रुतं °? (जिससे अश्नुत शुत हो जाता है) इस वाक्योपक्रममें इस श्रृतप्रतिज्ञाके समयनके 
लिए अश्नूत आकाशका भी उत्पत्तप्रकरणमें उपसंख्यान ( ग्रहण ) करना चाहिए । तो हे अङ्ग । 
तैत्तिरीयमें पठित आकाशका संग्रह क्यों न हो ? और जो यह कहा गया है कि आकाशका सबके साथ 
अनन्य देश काल होनेके कारण ब्रह्म और उसके कार्योके साथ वह विदित ही होता है, अतः प्रतिज्ञाकी 
हानि नहीं होती । और “एकमेवाद्वितीय! इस श्रुतिका भी बाध नहीं होता । क्योंकि क्षीर ओर 
उदकके समान ब्रह्म और आकाशका अव्यतिरेक-अभेद उपपन्न होता है । सिद्धान्ती--इसपर कहते 
हैं--क्षी रोदक न्यायसे 'एक विज्ञानसे सव॑ विज्ञान' नहीं लेना चाहिए, किन्तु मृत्तिका आदि दृष्टान्तोके 
ग्रहण करनेसे शकुतिविकार न्यायसे यह समं विज्ञान लेगा चाहिए, यह ज्ञात होता है । क्षीरोदक न्यायसे 
कल्प्यमान सवंविज्ञान सम्यग्ज्ञान नहीं होगा, बर्योंकि क्षीरज्ञानसे गृहीत 33285 यथाथ ळी ग्रहण 
नहीं अँ मायासे मिथ्या माषण और व्वना आदिसे उपपन्न 
नहीं द pe यह सावधारण धर ति क्षीरोदक स्यायसे ली जाय तो बाधित होगी! 
'सवंविज्ञान' और 'एक ही अद्वितीय है” यह निश्‍चय स्वकायँकी अपेक्षासे वस्तु एक देश विषयक है, 
यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि मृत्तिका आदिमे भी उसका सम्मव है, और /श्रेतकेतो यन्नु०' 
( उद्दालक- हे सोम्य क्वेतकेतु ! तू जो ऐसा महा नना, पण्डितमन्य और अविनीत हो जिस आदेशसे 
अश्रूत धत हो जाता है, वह आदेश तुमने आचायसे पूछा हैं? ) इत्यादिसे उसका अएव्तद्‌ उपन्यास 
योग्य नहीं है । इसलिए समस्त वस्तु विषयक यह सर्वविज्ञान सबके ब्रह्म कायंत्वकी अपेक्षासे उपन्यस्त 
है, ऐसा समझना चाहिए ॥ ६ ॥ 2 चा = पि 0 
र ब्रह्म और उसके कायंके साथ अ 
इसमें दे लीग देवाच 2 क्षीरके ज्ञानसे तद्‌ देश कालसे अभिन्न जलबिन्दु शात 
नहीं होते, कारण कि वे क्षीरसे अत्यन्त भिन्न हैं। यहाँ तो कार्यकारण व्यायसे प्रतिज्ञा सिद्ध हो सकती 
है, क्योंकि कायं कारणका अमेद है अन्यका नहीं, अतः आकाश आदि समस्त जगत्‌ ब्रह्मका काय 
है। इसकी अपेक्षासे ही “एकके विज्ञानसे सर्वविश्ञानकी' प्रतिज्ञाका उपन्यास किया गया है ॥ ६ ॥ 
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यत्पुनरेतडुक्तमसंभवाद्गौणी गगनस्योत्पत्तिशुतिरिति, अन्न घूस 
यावद्विकारं तु विभागो लोकत्रत्‌ ॥ ७ ॥ 
पदच्छेद्‌--यावद्विकारम्‌, तु विमागः, लोकवत्‌ । 

सूत्राथे--( तु ) शब्द पूवपक्षके निवारणके लिए है, ( याचद्विकारम्‌ ) जितने घट शरावादि 
विकार हैं, ( विभाग: ) उन सबका विमाग है ओर विमक्त होनेसे वे सब कार्य हैं, ( लोकवत्‌ ) उन 
लौकिक पदार्थोके समान आकाश भी विमक्त होनेसे कायं है । 

क तुशब्दो 5संअ घाशङ्कान्यादत्यथ: । न खब्चाकाशोत्पत्ताव संशूबाशङ्का कर्तव्या, 
यतो यावस्किचिद्विकारजातं दर्यते-घटघटिकोदश्वनादि वा, कटककेयूरकुण्डलादि वा, 

. सूचीनाराचनिखिशादि वा-तावानेव विभागो लोके लक्ष्यते। न त्वविकृतं किचित्कुतश्विद्धि- 
अक्तसुपलभ्यते। विभागश्चाकाशस्य पृथिव्यादिभ्यो5वर्णश्यते, तस्मात्सोऽपि विकारो भवि- 
तुमहेति । पतेन दिकालमन:परमाण्वादीनां कार्यत्वं व्याख्यातम्‌ । नन्वात्माप्याकाशादिभ्यो 
विभक्त इति तस्यापि कार्यत्वं घटादिवत्गराप्नोति, न, “आत्मन आकाश; संभूतः ( ते० २।१) 
इति श्ुतेः। यदि ह्यात्मापि विकारः स्वात्तस्मात्परमन्यन्न श्रुतमित्याकाशादिं सच कायं 
निरात्मकमात्मनः कार्यत्वे स्यात्‌, तथा च शून्यवादः प्रसज्येत । आत्मत्वाच्चात्मनो निरा- 
करणदाङ्कानुपपत्तिः। न ह्यात्मागन्तुकः कस्यचित्‌, स्वयंसिद्धत्वात्‌। # न ह्यात्मात्मनः 
प्रमाणमपेक्ष्य सिध्यति । तस्य दि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणान्यप्रसिद्धप्रमेयसिद्धय उपादीयन्ते। न 

ओर जो यह कहा गया है कि उत्पत्तिके असम्मव होनेसे आाकाशकी उत्पत्ति श्रुति गौणी घण उ ज्या रा हे छि उलसिके असम्मव होनेसे आकाशकी उत्पत्ति श्रुति गोणी है, 
इसपर हम कहते हैं-- 

“तु” शब्द असम्मवकी आशङ्का निवृत्तिके लिए है। आकाशकी उत्पत्तिमें असंमवकी आशङ्का 
नहीं करनी चाहिए, क्योंकि जो कुछ घट, घटिका, उदश्न आदि अथवा कटक, केयूर, कुण्डल आदि- 
अथवा सुई, बाण, खञ्च आदि विकार समूह देखा जाता है, वही लोकमें विमक्त देखनेमें आता है, 
और अविकृत पदार्थ किसीसे किचित्‌ विभक्त होकर उपलब्ध नहीं होता । आकाशका पृथिवी आदिसे 
विभाग अवगत होता है, इसलिए वह भी कायं होना चाहिए। इससे ( विभागसिद्धिसे ) दिया, 
काल, मन, परमाणु आदि कायंख्पसे व्याख्यात हुए। परन्तु आत्मा भी आकाश आदिसे विमक्त 
है, इससे उसको मी घट आदिके समान कायंत्व प्राप्त होता है ? ऐसा नहों, क्योंकि आत्मन काका रा, 
संभूतः' ऐसी भ्रति है। यदि आत्मा मी काये हो तो उससे पर अन्य कुछ मी श्रुति प्रतिपादित नहीं 
है, अत: आत्माके कायं होनेपर आकाश आदि सब कायं निरात्मक हो जायेंगे और उससे शून्यवाद 
प्रसक्त होगा । सबका आत्मा ( स्वरूप ) होनेसे आत्माके निराकरणकी शङ्का अनुपपन्न है। आत्या 
किस कारणका आगन्तुक-कायं नहीं है, क्योंकि वह स्वयं सिद्ध है । अपनेमें प्रमाणकी अपेक्षाकर आत्मा 
सिद्ध नहों होता है, उसके प्रत्यक्ष आदि प्रमाण अप्रसिद्ध प्रमेयकी सिद्धिके लिए गृहीत होते हैं, क्योकि 

सत्यानन्दी-दींपिका 


न्दी दीपिका 2 | 
& 'आकाशो नोत्पद्यते सामग्रीह्वन्यत्वातः यह आकाशकी उत्पत्तिके असंमवमें पृ पक्षीका 


अनुमान है। सिद्धान्ती--'भाकाशः, चिकारः, विमक्तस्वात्‌ घटादिवत्‌' “आकाश उत्पन्न होता है, 
क्योंकि वह विमक्त है जैसे घट आदि? यह सत्प्रतिपक्ष हेतु । 'ओर जो अविकार है वह अविमक्त दै 
जैसे आत्मा? इस अन्वय-व्यतिरेकसे मी आकाश कायं सिद्ध होता है । इससे दिशा आदि भी कार्य हैं 
क्योकि वे सी विभक्त है । 


- सत्ता-स्फति ही आत्माकी स्वयं सिद्धि है, आत्माकी सिद्धिके लिए किसी प्रमाणकी अपेक्षा नहीं दै । 


is Op क... > >>>» 
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ह्याकाशादयः पदार्थाः प्रमाणनिरपेक्षाः स्वयंसिद्धाः केनचिदभ्युपगम्यन्ते । आत्मा तु 
प्रमाणादिव्यवहाराश्रयत्वात्पागेव प्रमाणादिव्यवहारात्सिध्यति न चेदशस्य निराकरणं 
सभवति । आगन्तुक हि वस्तु निराक्रियते, न स्वरूपम्‌ । य एव हि निराकर्ता तदेव 
तस्य स्वरूपम्‌ । न हाग्नेरोप्ण्यमरिनना निराक्रियते । तथा5हमेवेदानी जानामि वर्तमान 
चस्त्यहमेचातोतमतीततरं चाश्ञासिपमहमेचानागतमनागततर च ज्ञास्यामीत्यतीतानाः 
गतवर्तमानभावेनाऽन्यथाभवत्यपि ज्ञातव्ये न श्ञातुरन्यथाभाचोऽस्तिः सर्वदा वर्तमानः 
स्वभावत्वात्‌ । तथा भस्मीमचत्यपि देहे नात्मन उच्छेदो वर्तमानस्वभावाद्न्यथा- 
स्वमाचत्वं वा न संभावयितुं शक्यम्‌ । पवमप्रत्य/ख्येयस्वभावत्वादेवाकार्यत्वमात्मचः 
कार्यत्वं चाकाशस्य । के यत्तुक्तम्‌-समानज्ञातीयमनेकं कारणद्रव्यं व्योम्नो नास्तीति; 
तत्प्रत्युच्यते--न तावत्समानजातीयमेवारभते न भिन्नजातीयमिति नियमोऽस्ति । 
नहि तन्तूनां तत्संयोगानां च समानजातीयत्वमस्ति; द्रव्यशुणत्वाभ्युपगमात्‌। नच 
निमित्तकारणानामपि तुरीवेमादीनां समानजातीयत्वनियमोऽस्ति। स्यादेतत्‌-सम- 
चायिकारणविषय एव समानजञातीयत्वाभ्युपगमो न कारणान्तरविषय इति। तद्‌प्यः 


नैकान्तिकमः स्ञगोवालेहानेकजातीयैरेका रज्जुः सज्यमाना इर सत्रगोवाळेह्यनेकजातीयेरेका रज्जुः खज्यमाना च्यते । तथा सुत्रैरूर्णा- 


आकाश आदि पदाथं प्रमाण निरपेक्ष स्वयं सिद्ध हैं, ऐसा किसीने मी स्वीकार नहीं किया है । आत्मा 
तो प्रमाण आदि व्यवहारका आश्रय होनेसे प्रमाण आदि व्यवहारसे पूवं ही सिद्ध है, ऐसे स्वयं सिद्ध 
आत्माका निराकरण नहीं हो सकता है । आगन्तुक वस्तुका ही निराकरण होता है, स्वरूपका निराकरण 
नहों होता । जो हि निराकर्ता है वही उसका स्वरूप है । अग्निके औष्ण्यका अग्निसि निराकरण नहीं 
होता । उसी प्रकार मैं ही इस समय वर्तमान वस्तुको जानता हूँ, मैने ही भूत और उससे मी पूवकी 
वस्तुओंको जाना था, मैं ही मविष्य आर उससे भी दूर भविष्यकी वस्तुओंको जानूंगा, इसप्रकार अतीत 
अनागत और वतंमानरूपसे ज्ञातत्र्य वस्तुके अन्ययामाव होनेपर मो ज्ञाताका अन्ययामाव नहीं होता 
है, क्योंकि वह सवंदा वर्तमान स्वमाव है। इसीप्रकार देहके मस्मीभूत होनेपर भी वतंमानस्वमाव 
होनेसे आत्माके उच्छेद ( विनाश ) अथवा अस्यथास्वमाव्त्वको संभावना नहों की जा सकती । इस 
प्रकार निराकरणके अयोग्यस्वमाव होनेसे आत्मा अकायं है ओर आकाश कायं है । जो यह कहा 
शया है कि समानजातीय अनेक कारणद्रव्य आकाशके नहीं हैं, उसका निराकरण किया जाता है--- 
समानजातीय ही आरम्मक होते हैं मिन्नजातीय आरम्मक नहीं होते, ऐसा कोई नियम नहीं है । तन्तु 
और उनका संयोग समानजातीय नहीं हैं, कारण कि उनको द्रव्य और गुणख्पसे स्वीकार किया 
गया है । इस प्रकार तुरी, वेम आदि निमित्तकारणोंका भी समान व हि पह र 
ऐसा थक हो समान जातीयत्व स्वीकार ही अन्य कारण विषयक नहा । 
मी न्य नि ४ सूत्र गोवालों (ऊन) से सृज्यमान एक रस्सी देखो जाती है, 
सत्यानन्दी-दीपिका 


इस विषयमें सुरेश्वराचायने कहा है— > 
“माता च प्रमाणं च प्रमेयं प्रमित्तिस्तथा । यस्य प्रसादास्सिघ्यन्ति तत्सिद्धौ किसपेक्ष्यते म 
(प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय और प्रमितिं जिसके प्रसादसे सिद्ध होते हैं उसकी bes T 
है ?) इससे जो देहके नाशसे आत्माका नाश मानते हैं उनका मी खण्डन हुआ समझना 
# यह समानजातीयत्व नियम कारणमात्र विषयक है अथवा निमित्तकारण वा समवायिकारण 
विषयक है ? प्रथम विकल्प तो तन्तु और उनके संयोगमें बाधित है, क्योंकि उन्तु द्रव्य और हे 
गुण है | द्वितीयपक्षमें 'न च' आदि कहते हैं । तीय क 027 घमं 
सजातीय है अथवा सत्त्व सत्तासे सजातीय है? “स्यादेतत्‌ आ 


६१ 
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द्सिम्च बिचित्नान्कस्वलान्वितन्वते । सत्त्वद्रव्यत्वाद्यपेक्षया वा समानजातीयत्वे कल्प्य 
माने नियमानर्थक्यम, सर्वस्य सर्वेण समानजातीयकत्वातू । नाप्यनेकमेवारभते, नेकसिति 
लनेयमो5स्ति, अणुमयसोराद्यकर्मारस्माभ्युपगमात्‌। एकेको हि परमाणुसेनश्चाचं कर्मा- 
रभते न द्रव्यान्तरेः संहत्येत्यभ्युपगस्यते । ® दरव्यारस्भ एवानेकारस्थकत्वनियम इति 
चेत्‌-नः परिणामाभ्युपगमात्‌ । भवेदेष नियमो यदि संयोगसचिवं द्रव्यं द्रव्यान्तर स्या- 
रस्भकमभ्युपगस्येत। तदेव तु दव्यं विदोषवदवस्थान्तरमापद्यमानं कार्य नामाभ्युपगम्यते। 
तच्च कचिदनेकं परिणमते सुद्रीजादि अङ्करादिआवेन; कचिदेकं परिणमते क्षीरादि 
दध्यादिंभावेन । नेश्वरशाखनमस्त्यनेकमेच कारणं कार्य जनयतीति, अतः श्ुतिप्रामाण्या- 
देकस्माद््रह्मण आकाञशादिमहासूतोत्पत्तिक्रमेण जगज्ञातमिति निश्चीयते। तथा चोक्तम- 
“उपसंहारदुर्शनाच्नेति चेन्न क्षीरवद्धि! ( त्र० सू० २।१।२४ ) इति । यच्चोक्तसाकाशास्योत्पत्तो न 
ूर्वोत्तरकालयोविरोषः संमावयितु शक्यत इति, तदयुक्तम्‌; येनेव हि विशेषेण पृथि- 
व्यादिभ्यो व्यतिरिच्यमानं नसः स्वरूपचदिदानीमभ्यचसीयते स एव विशेषः प्राशु- 
त्पत्तेनीसीदिति गम्यते । यथा च ब्रह्म न स्थूलादिसिः पृथिव्यादिस््रभाचेः स्वभावचत्‌, 
वैसे ही लोग सूत्र और ऊनसे विचित्र कम्बल वुनते हैं । फज़ जाऊ फर खर हिलि मसात रते हे अथवा सत्व ओर द्रव्यत्वकी अपेक्षास समान अथवा सत्त्व और द्रव्यत्वकी अपेक्षासे समान 
जातीयत्वकी कल्पना की जाय तो नियम निष्फल है, क्योंकि सब सबके साथ समानजातीय हैं । अनेक 
ही आरम्मक हैं एक नहीं यह नियम मी नहीं है, कारण कि परमाणु और मन आद्य कमंके आरम्मक 
स्वीकार किये गये हैं। एक-एक परमाणु और मन आद कर्मका आरम्म करते हैं अन्य द्रव्यसे संहत 
होकर नहीं, ऐसा स्वीकार किया जाता है । यदि कहो कि द्रव्यके आरम्ममें ही यह अनेक आरम्मकत्व 
नियम है, तो युक्त नहीं है, क्योंकि परिणामको स्वीकार किया है । यह नियम हो सकता है यदि संयोग 
सचिव द्रव्य अन्य द्रव्यका आरम्मक स्वीकार किया जाय । परन्तु वही द्रव्य सविशेष अन्य अवस्थाओं 
को प्राप्त हुआ कायं नामसे स्वीकार किया जाता है। वह कहीं अनेक मृत्तिका बीजादि अङ्कुर 
आदि मावसे परिणत होता है, और कहीं एक क्षोर आदि दघि आदि भावसे परिणत होता है । यह 
कोई ईश्वरका आदेश नहीं है कि अनेक कारण ही कायको उत्पन्न करते हैं। अतः श्रुति प्रामाण्यसे 
एक ब्रह्मसे आकाश आदि महाभूतोंकी उत्पत्ति क्रमसे जगत्‌ उत्पन्न हुआ, ऐसा निश्चित होता है । इस 
प्रकार कहा है--'उपसंहारदशनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि’ ( उपसंहार देखनेसे ब्रह्म जगत्‌का कारण नहीं 
है, ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, क्योंकि क्षीरके समान उपपन्न होगा ) । और जो यह कहा गया है 
कि आकाशको उत्पत्तिमें पूवे ओर उत्तरकालमें कुछ विशेष-बेलक्षण्य संमावित नहीं हो सकता, यह 
फथन अयुक्त है, क्योंकि जिस विशेषसे ही पृथिवी आदिसे व्यतिरिक्त हुआ आकाश स्वख्पवत वतंमानर्मे 
निश्चित होता है वही विशेष उत्पत्तिके पूर्व नहीं था, ऐसा ज्ञात होता है । जसे 'अस्थूलमनणु' ( वह 
सत्यानन्दी-दोपिका 
+ क्या यह अनेकारम्मकत्व नियम आरम्मकमात्रमे है अथवा द्रव्यके आरम्मकमें है? प्रथम 
पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि अहृटवाले आत्माके साथ संयुक्त परमाणु ओर मन आद्यकमंके आरम्मक हैं । 
उस प्रथम क्रियाका एक-एक परमाणु और मन समवायिकारण है । ढितीयपक्ष भी ठीक नहीं है, 
क्योंकि वही द्रव्य मिन्त-भिन्न अवस्थासे काये नामसे व्यवहारमें आता है । इसके अतिरिक्त “यह द्रव्य 
है यह गुण है” यह परिमाषा कणादसे कल्पित है । उससे श्रुति अथंका निर्णय नहीं हो सकता । अतः 
'्ञास्मन आकाशः संभूतः' आदि भृति प्रमाणसे एक ही ब्रह्मस आकाश आदि समस्त जगतुकी 
निश्चित होती है । जिस शब्द आदि आश्रयरूप विलक्षणताको लेकर आकाश पृथिवी आदिसे भिन्त ज्ञात 
होता है, वह वैलक्षण्य उत्पत्तके पूवं नहीं था। इसमें 'अनाकाशम्‌' इत्यादि श्रुति प्रमाण हे । 
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'अर्थूलमनणु' (व्ृ० ३।८।८) इत्यादिश्रुतिभ्यः, पवमाकारास्वभ्रावेनापि न स्वभाववद्ना- 
कादामिंति श्ुतेरबगस्यते। तस्मात्प्रागुरपत्तेरनाकाशमिति स्थितम्‌ । छ यदप्युक्तम-पृथि- 
व्यादिवैधस्योदाकाश स्याजत्वमिति, तदप्यसत्‌ ; श्रुतिविरोधे सत्युत्पत््यसंभवानुमान- 
स्याभासत्वोपपत्त ४, उत्पच्यनुमानस्य च दशितत्वात: अनित्यमाकारामनित्यगुणाध्रय- 
त्वादघडटादिवदित्यादिभ्रयोगसंभचाच्च । आत्मन्यनैकान्तिकमिति चेत्‌-न; तस्योपनिषदं 

प्रत्यन्ित्यशुणाश्रयत्वासिद्धेः, विशुत्वादीनां चाकाइास्योत्पत्तिवादिनं प्रत्यसिद्धत्वात्‌ । 
यञ्चोक्तमेतच्छन्दाच्चेति, तत्रामतत्वश्रुतिस्तावद्धियत्यसृता दिवौकस इतिवद्द्रएव्याः 
उत्पत्तिप्रळययोरुपपादितत्वात्‌ । ‘आकाशवस्सवंगवइच नित्य" इत्यपि प्रसिद्धमहत्वेनाकाशे- 
नोपमानं क्रियते निरतिशायमददर््वाय, नाकाशसमत्वाय | यथेषुरिव सविता घावतीति 
क्षिप्रगवित्वायोच्यते, नेघुतुल्यगतित्याय, त्वत्‌ । पतेनांनन्तत्वोपमानश्रुतिर्व्याख्याता। 
'ज्यायानाकाशात्‌' इत्प्रादिश्रतिभ्यश्च ब्रह्मण सकाइादाकारास्योनपरिमाणत्वसिद्धः । 


“न तस्य मरिसास्ति' (इवे० ४१५) इति च ब्रह्मणोऽचुपमानत्व बरा त प्रतिमास्ति' (इवे० ४।१९) इति च त्रह्मणोऽचुपमानत्व दशयति । 'अतोऽन्यदातस' 
स्थूल नहीं है अणु नहीं है ) इत्यादि. श्रतियोसे ब्रह्म स्थूळ आदि परथिवी आदि स्वमावोंसे स्वमाववाला 
नहीं होता, वैसे आकाशके स्वमावसे भी स्वभाव वाला ब्रह्म नहीं दै, ऐसा “अनाकाशम्‌ ( आकाय 
रहित ) इस श्रृतिसे अवगत होता है । इसलिए अकाशको उत्पत्तिके पूवं ब्रह्म अनाकाथ था, ऐसा 
निश्चित हुआ है । जो यह कहा गथा है कि पृथिवी आदिसे विरुद्ध धमं ( विभुत्व, निरवयवत्ववारा ) 
होनेसे आकाश उत्पत्ति रहित है, दह भी ठीक नहीं है, क्योंकि श्र तिके साथ विरोघ होनेपर उत्पत्तिके 
असंमवका अनुमान आमासमात्र उपपन्न होता है, ओर उत्पत्तिका अनुमान दिखछाया गया दै 
“आकाश अनित्य है, अनित्य गुणका आश्रय होनेसे, घट आदिके समान, इत्यादि प्रयोगका संमव दव । 
यदि कहा कि अनित्य गुणाश्रयत्व हेतुका आत्मामें व्यभिचार है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि ओप- ` 
निषद्वादोके मतमें आात्मामें अनित्य गुणाश्रयत्व असिद्ध है। नौर आकाशके उत्पत्तिवादीके प्रति 
आकाशमें विमुत्व आदि असिद्ध हैं । “शब्दा ( शब्दसे मी ) जो यह कहा गया है--उसमें अमृतत्व 


' श्रति तो स्वगेमें देवता अमृत हैं इसके समान समझनी चाहिए । कारण कि आकाशको उत्पत्ति सौर 


प्रलयका उपपादन किया गया है । "आकाइाचस्सर्वगतइचः निस्यः? (आकाशके समान सबंगत ओर नित्य 
है) यह मी प्रसिद्ध महत्त्वसे [ ब्रह्मपें ] निरतिशय महत्व दिखलानेके लिए आकाशके साथ उपमान 
किया है आकाशके समत्वके लिए नहीं । जैसे 'वाणके समान सविता दौड़ता हे यह क्षिप्रगतिके लिए 
कहा जाता है बाणके तुल्य गतिके लिए नहीं, इससे अनन्तत्व उपमानवाली श्र्‌ तिका मी व्यल्यान 
हुआ । 'ञ्यायानाकाझात्‌' ( आकाशसे बडा ) इत्यादि श्र्‌ तियोंसे आकाशका परिमाण ब्रह्मसें छोटा सिद्ध 
होता है । 'न तस्य ०? (उसकी उपमा नहीं दै) यह श्र तिब्रह्वाको अनुपमत्व प्रतिपादित करतो दै । 'अतो$- 
सत्यानन्दी दीपिका ८ 
% अकाश, उत्पन्न नहीं होता, सामग्री शून्य होनेसे ।' यह बनुमान आकाश उत्पन्न होता 
है, विभक्त होनेसे घट आदिके समान” इस अनुमानसे बाधित है, अतः अनुत्पत्ति प्रतिपादक अनुमान 
झासासमात्र है । कणादके अनुयायी आत्माको विभु नित्य मानकर मी ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न आदि 
अनित्य गुणोंका आश्रय मानते हैं । उनके मतमें तो अनित्य गुणाश्रयत्व हेतुका व्यभिचार भले हो, परन्तु 
वेदान्तमतमें यह दोष नहीं है, क्योंकि निगुंग आत्मा अनित्य गुणोंका आश्रय ही नहीं है । किच जेसे 
'निजेरा अमरा देवाः! स्वगंस्थ देवताओंमें अमरत्व गौण है, वसे आकाशमें मी नित्यत्व आदि की 
और 'आव्मन आकाशः संभतः' इस उत्पत्ति श्रूति और उक्त अनुमानसे आकाशकी उत्पत्ति सिद्ध 
है । अतः “आत्मन आकादा:संभूतः इस बलवती तैत्तिरीय श्र्‌ तिसे 'तेत्तेजोञुजत? छान्दोग्य धू तिसे प्रति- 
| हि तेजकी प्रथमोत्पत्तिके गोण होनेसे दोनोंमें एकवाक्यता दै, अतः लश ब्रह्ममें वेदान्त समन्यण- 
युक्त ह ॥ ७॥ 
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बृ० ४४२ ) इति च ब्रह्मणोऽन्येषामाकाशादीनामातंत्वं दरयति । तपसि ब्ह्मशब्द्ब- 
दाकाशस्य जन्मश्र्‌ ते गोंणत्वमित्येतदाकाशसंभवश्रुत्यनुमानाभ्यां परिहृतम्‌। तस्माद्‌ 
ब्रह्मकार्य वियदिति सिद्वम्‌ ॥ ७ ॥ 

( २ मातरिश्वाधिकरणम्‌ ख्ू० ८ ) 


एतेन मातरिश्वा व्याख्यातः ॥ ८ ॥ 

पदच्छेद्‌--एतेन, मातरिश्वा, व्याख्यातः । 

सूत्रा्थ--( एतेन ) आकाश उत्पत्तिवाला है, इस कथनसे ( मातरिएवा ) वायु भी आकाशों- 
पाधिक ब्रह्मासे उत्पन्न होता है, ( व्याख्यातः ) यह व्याख्यान हुआ । 

४ अतिदेशोऽयम्‌ । पते वियद्व्याख्यानेन मातरिश्वापि वियदाश्रयो वायुर्व्या- 
ख्यातः। तत्राप्येते यथायोगं पक्षः रचयितव्याः --न वायुरुत्पचते छन्दोगानासुत्पत्तिप्र- 
करणे ऽनास्नानादित्येकः पक्षः। अस्ति तु तेत्तिरीयाणामुत्पत्तिप्रकरण आस्नानम्‌, 'आकाशा- 
द्वायु” ( तै० २।३ ) इति पक्षान्तरम्‌ । ततरच भ्रुत्योविप्रतिपेधे सति गौणी चायोरुत्पत्ति- 
श्रुतिः, असंभवादित्यपरोऽभिप्रायः। अखंभवइच 'संपाऽनस्तमिता देवता यद्वायुः’ (० १।५।२२) 


इत्यस्तमयप्रतिषेधात्‌, असृतत्वादिश्रवणाच्च । प्रतिज्ञानुपरोधादावदि कारं च विभागाभ्यु- 


न्यदातंम्‌' (उससे अन्य आतं-अनित4 है) यह श्र ति ब्रह्मसे अन्य आकाश आदिका अनित्यत्व दिखलाती 
है । जैसे तपमें ब्रह्म शब्द गोण है, वेसे आकाशकी उत्पत्ति श्रूति गोण है, इसका आकाशकी उत्पत्ति 
श्रठि और अनुमानसे परिहार किया गया है । इससे यह सिद्ध हुआ कि आकाश ब्रह्मका कायं है ॥७॥ 

यह अतिदेश है । इस आकाशके व्याख्यानसे मातरिश्वापि आकाशाश्रय वायु भी व्याख्यात 
हुआ । उसमें मी यथायोग्य इन पक्षोंकी रचना करनी चाहिए-वायु उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि छान्दोग्य 
के उत्तत्तिप्रकरणमें पठित नहीं है, यह एक पक्ष है। तैत्तिरीयोंके उत्पत्ति प्रकरणमें तो श्रति है-- 
‘आकाशाद्वायुः’ ( आकारासे वायु उत्पन्न होता है ) यह अन्य पक्ष है। उससे श्र तियोंका विरोध होनेपर 
वायुकी उत्पत्ति श्र्‌ति गोण है, क्योंकि उत्पत्तिका असंभव है, यह अन्य अभिप्राय है । 'सेषाऽनस्तमिता०' 
( यह जो वायु है, वह अस्त-विनाश न होनेवाळा देवता है ) इस प्रकार अस्तमथके प्रतिषेध और 
अमृतत्व आदिके श्रवणसे वायुकी उत्पत्तिका असम्भव है । प्रतिज्ञाका वाध न होनेसे ओर सम्पूणं 

ता सत्यानन्दी-दीपिका . 

$ 'तत्तेजोऽसुजत’ इस श्रू तिका 'आकाशाद्वायुः” इस तैत्तिरीय श्र तिसे विरोध है कि नहीं ? इस 
प्रकार संशय होनेपर गोण पक्ष, पूवपक्ष ओर सिद्धान्तपक्षका 'तन्नापि' इत्यादिसे अतिदेश करते हैं। 
तेजकी आकाशके अनन्तर उत्पत्ति तैत्तिरीयमें निर्णीत है। यदि उसमें वायु और तेजका आनन्तयं 
समान हो, तो 'वायोरग्निः' इस क्रम तिका बाघ होता है। और यदि दोनोंका पूर्वापयं मानें तो 
छान्दोग्यमें प्रतिपादित तेजकी प्रथमोत्पत्तिका भङ्ग होता है, इससे दोनों श्र तियोंकी एकवाक्यता नहीं 
होती । ऐसा पृव॑पक्ष प्राप्त होनेपर 'ततइच' इत्यादिसे गौणवादीका अभिभ्राय कहते हैं--छान्‍्दोग्पमें 
घायुकी उत्पत्ति नहीं कही गई है, और 'वायुइचान्तरिक्षं चेतदस्रृतम्‌' (वृह० २।३।२) (वायु और आकार 
ये अविनाशी हैं) “वायुरेव व्यष्टिर्वायुः समष्टि” (वृह० ३।३। २) (वायु ही व्यष्टि ओर वायु समष्टि है ) 
इस प्रकार वायु सर्वात्मा है । इससे 'आकाझाद्व।युः' यह उत्पत्ति श्रुति गौणो है । सिद्धान्ती- वायु 
उत्पन्न होता है विभक्त होनेसे घट ध्लादिके समान' येनाश्रुतं श्रुतं भवति’ इस प्रतिज्ञाका बाध न होनेसे 
और विभाग होनेसे वायुकी उत्पत्ति श्रुति मुख्य है । अत: आकाश और वायुको उत्पन्नकर तेज उत्पन्न 
किया, इस प्रकार दोनों श्रू तियोंकी एक वाक्यतासे ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध है । यहाँ अतिदेश संगतिं दै । 
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पगमादुत्पद्यते वायुरिति सिद्धान्तः । & अस्तमयप्रतिषेघोऽपरविद्याविषय आपेक्षिकः; 
अझ्यानीनामिव-चायोरस्तमयाभावात्‌। कृतप्रतिविधान चाम्रृतत्वादिश्चवणम्‌। ननु वायो- 
राकादास्य च तुल्ययोरुत्पत्तिप्रकरणे श्रवणाश्रवणयोरेकमेबाधिकरणमुभयविषयमस्तु 
किमतिदेरोनासति विशेष इति ? उच्यते--सत्यमेवमेतत्‌ । तथापि मन्द्धियां शब्दमा- 
ज्क्ताराङ्कानिदत््यथोऽयमतिदेशः क्रियते; संवर्गविद्यादिपु ह्यपास्यतया वायोम॑हाभाग- 
त्वश्रवणात्‌; अस्तमयप्रतिपेघादिभ्यदच भवति नित्यत्वाशङ्का कस्यचिदिति ॥ ८ ॥ 
( ३ असंभवाधिकरणम्‌ । स्‌० ९ ) 
असंभवस्तु सतोऽनुपपत्तेः ॥ ९॥ 
पद्‌च्छेद्‌-असंमवः, तु, सतः, अनुपपत्तेः । 
सूचाथे--( तु ) शब्द शङ्काको निवृत्तिके लिए है ( सतः ) सत्स्वरूप ब्रह्मकी ( असम्भवः ) 
उत्पत्ति असम्मव है, ( अनुपपत्तेः ) क्योंकि सत्सामान्यसे सत्सामान्यकी उत्पत्तिकी अनुपपत्ति है 
अर्थात्‌ अतिशयके न होनेपर प्रकृति-विकारमावको अनुपपत्ति है । 
४ चियत्पवनयोरसंभाव्यमानजजन्मनोरप्युस्पत्तिमपश्रत्य ब्रह्मणोऽपि भवेत्कुतश्चि 
दुत्पत्तिरिति स्यात्कस्यचिन्मतिः । तथा विकारेभ्य पवाकाशादिभ्य उत्तरेषां विकाराणा- 
मुत्पत्तिमुपश्चुत्याकाइास्यापि विकारादेव ब्रह्मण उत्पत्तिरिति कश्चिन्मन्येत। तामाशङ्काम- 
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विकारका विभाग स्वीकार होनेसे वायु उत्पन्न होता है, यह सिद्धान्त है । अस्तमयका प्रतिषेध अपर- 
विद्या विषयक और आपेक्षिक है, क्योंकि अग्नि आदिके समान वायु अस्त नहीं होता । अमृतत्व आदि 
श्र्‌ तिका समाधान किया जा चुका है । परन्तु उत्पत्ति प्रकरणमें वायु ओर आकाशका [ तैत्तिरीयमें ] 
श्रवण और ( छान्दोग्यमें ) अधवण तुल्य है, तो उमय विषयक ( दोनोंका ) एक ही अधिकरण हो, 
विद्येषके न होनेपर अतिदेशका क्या प्रयोजन है? कहते हैं--यह सत्य है, तथापि स्वल्पबुद्धिवाले 
पुरुषोंकी शब्दमात्रसे उत्पन्न हुई आश्यद्धाकी निवृत्तिके लिए यह अतिदेश किया है, क्योंकि संवर्गविद्या 
आदिमें उपास्यरूपसे वायुमें महामागत्वका श्रवण है । अस्तमयके प्रतिषेध आदिसे किसीको नित्यत्वकी 
आशङ्का हो सकती है ॥ ८॥ 

जिनकी उत्पत्तिकी सम्मावना नहों है ऐसे आकाश और वायुकी मी उत्पत्ति सुनकर ब्रह्मकी 
भी उत्पत्ति किसीसे होगी, ऐसी किसीकी बुद्धि हो सकती है। उसो प्रकार आकाश आदि विकारोंखे 
ही उत्तर ( वायु आदि ) विकारोंकी उत्पत्ति सुनकर आकाशकी मी उत्पत्ति विकार ब्रह्मसे ही होगी, 
ऐसा कोई मानें, उस दाङ्काका निवारण करनेके लिए 'असंसवस्तु०' यह सूत्र है। सदात्मक ब्रह्मकी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

वायु असृत है, यह देवताओंमें अमृतत्व व्य॑वहारके समान गौण है। किञ्च संवगविद्यामें 
'वापुह्मवेतान्सर्वान्‌० संतत (प्रलयकालमें वायु ही अग्नि आदि इन सबका संहार करता है) इस विषयमें 
श्रुतिके अभिप्रायका विचार किये बिना किसीको वायुमें नित्यत्वकी शङ्का हो सकती है, उसको निवृत्तिके 
लिए यह अतिदेश किया गया है । इस प्रकार दोनों श्रुतियोंकी एकवाक्यता होनेसे ब्रह्ममें समन्वय है ८! 

& 'अनाद्यनन्तं महतः परं घुवम्‌० ( कठ० ३१५) (जो अनादि, अनन्त, महत्तत्त्वसे पर 
ओर घुव है ) 'न चास्य कश्चिजनिता०' (व्वेत० ६।९) ( उसका कोई उत्पत्ति कर्ता नहीं है ) इत्यादि 
श्रतियाँ ब्रह्मको अनादि और अनन्त कहती हैं । उनका 'त्वं जातो भवसि बिश्वतोसुखः' (तुम विश्वतोमुख 
उत्पन्न हुए हो) इस उत्पत्ति श्रुतिके साथ विरोध होनेपर सन्देह होता है । जँसे गत अधिकरणमें | 
असम्भवोत्पत्तिवाले आकाश और वायुको श्रुतिबल्से उत्पत्ति कद्दी पई है, वसे श्रुतिबलसे ब्रह्मकी 
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पनेतुमिदं सत्रम-'असंभवस्तु' इति । न खलु ब्रणः सदात्मकस्य कुतश्चिदन्यतः सँमवः- 
उत्पत्तिराचाङ्कितव्या। कस्मात्‌? अनुपपत्तेः । सन्मात्रं दि बह्म, न तस्य सन्मात्रादेचोत्पत्तिः 
संभवति; असत्यतिशाये प्रकतिविकारभाबाचुपपत्तेः। नापि सद्विशेपाद्डएविपर्ययात्‌। 
सामान्याद्धि विशेषा उत्पद्यमाना इश्यस्ते सुदादेर्घटादयो नतु विशा पेभ्यः सामान्यम्‌ नाप्य- 


खतः; निरात्मकत्वात्‌। ‘कथमसतः सज्जायेत' ( छा० ८।७।१) इति चाक्षेपश्रचणात्‌। ‘स कारणं . 
करणाधिपाश्रिपो न चास्य कश्चिज्जनिता न चाधिपः? ( श्वे ६९ ) इति च प्रह्मणो जनयितारं , 


चारयति । वियत्पवनयोः पुनरुत्पत्तिः प्रदशिदा, नतु ्रह्मणः सास्तीति वैषम्यम्‌ । नच विका- 


रेभ्यो विकारान्तरोत्पत्तिदशनाद््रह्मणोऽपि विक्रारत्वं अवितुमद्देति; सूलप्रकृत्यनम्युपगमे- ` 


ऽनवस्थाप्रसङ्गात्‌। या मूलप्रकतिरभ्युपगस्यते तदेव च नो ब्ह्मेत्यविरोधः ॥ ९॥ , 
(४ तेज्ञोधिकरणम्‌ । सू० १०) 
तेजोऽतस्तथा ह्याह ॥ १० ॥ 
पद्च्छेद--तेजः, अतः, तथा, हि, आह । ड 
सूचाथ- ( तेजः ) तेज ( अतः ) वायुसे उत्पन्न होता है, ( हि) क्योंकि ( तया । ऐसा 
ही, ( आह ) 'वायोरग्नि:' यह्‌ श्रूति कहती है । 


किसी अन्यसे सम्मव-उत्पत्तिकी आशङ्क! नहीं करनी चाहिए, किससे ? इससे कि उपपत्ति नहीं है। :सन्मात्र 


ही ब्रह्म है, उसकी सन्मात्रसे ही उत्पत्ति सम्मव नहीं है, कारण कि अतिशयके न होनेपर प्रकृत्ति;विकार- 
माव नहीं हो सकता है । सद्विशेषसे मो उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि दृष्ट ( प्रत्यक्ष ) सेरविपंयंय 
( विरोध ) है। सामान्यसे हो विशेष उत्पन्न होते हुए देखे जाते हैं, जैसे मृत्तिका आदिसे घठ आदि । 
परन्तु विशेषोंसे सामान्य उत्सन्न होते हुए नहीं देखे जाते । इसप्रकार असत्‌ ( शून्य ) से भी सतकी 
उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि वह निरात्मक है 'कथससतः सञ्जायेत' ( असत्से सत्‌ किस प्रकार 
उत्पन्न होगा ?) ऐसे आक्षेपका श्रवण है । 'स कारणं०' ( वह सबका कारण है और इन्द्रियाधिष्ठाता 
जीवका स्वामी है, उसका न कोई उसत्तिकर्ता है और न स्वामी है ) यह श्रति ब्रह्मके उत्पत्तिकर्ताका 
वारण करती है। आकाश ओर वायुकी उत्पत्ति दिखलाई गयी है । परन्तु वह ब्रह्माको नहीं है, ऐसा 
वंषम्य हे । विकारोंसे अन्य विकारोंकी उत्पत्ति देखनेसे ब्रह्म मी विकार हो ऐसा नहीं हो सकता, 


क्योंकि मुलप्रकृतिका स्वीकार न करनेपर अनवस्था प्रसङ्ग होगा । जो मुरप्रकृति स्वीकारकी जाती है 
वही हमारा ब्रह्म है, अतः विरोध नहीं है ॥ ९ ॥ ग 
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ब्रह्मसे उत्पत्ति हो । इसप्रकार दृष्टान्तसंगीतसे पूर्वपक्ष करते है--जेसे वायु आदिमें अमृतत्व आदि 
'आत्मन आकाशः संभूत आकाशाद्वायुः’ इत्यादि उत्पत्ति भूतिके बलसे आपेक्षिक माने गये हैं, वसे 
ब्रह्मके अनादित्व आदि भी आपेक्षिक मानने चाहिए। और "ब्रह्म कुतश्चिज्ञायते कारणत्वात्‌ 
आकाश्चवत्‌' (ब्रह्म किसीसे उत्पन्न होता है कारण होनेसे आकाशके समान) इस अनुमानसे अनुगृहीत 
“त्वं जातो भवसि’ यह जन्म श्रुति अधिक वलवती है । अनादिको कारण न माननेपर अनवस्था मी 
नहीं होगी, क्योंकि बीजाङ्कुरके समान अनादित्व उपपन्न हो सकता है । जैसे एक दीप अन्य दीपे 
उत्पन्न होता है, वसे एक ब्रह्मसे अन्य ब्रह्म उत्पन्न होता है, अतः “स्व जातो अवसि? इस 

श्रुतिसे 2 03220 श्रतिको गोण मानना चाहिए। इससे अनादि और अनन्त ब्रह्मका 
समन्वय असिद्ध है। गी- “व्रद्वा नोत्पद्यते च्य घटवत्‌' 
(ब्रह्म उत्पन्न नहीं होता, कारण शून्य होनेसे जैसे ता च र तीय भी 
नहीं है जैसे घट ) इस अनुमानसे अनुगृहीत अनादि प्रतिपादक श्र्‌तियाँ उत्पत्ति थुतिसे अधिक बळवती 
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& छान्दोग्ये सन्सूलत्वं देतसः ्राचितम्‌, तैत्तिरीयके तु वायुमूलत्वम्‌। तत्र तेजो- 
योनि प्रति श्रुतिविप्रतिपत्ती सत्यां प्राप्तं तावदव्रह्मयोनिक तेज इति । कुतः £ 'सदेव' इत्यु- 
पक्रम्य तत्तेजोञ्सजत' इत्युपदेशात्‌ । सर्वं विज्ञानप्रतिज्ञायाञ्च ब्रह्मप्रभवत्वे सर्वेस्य संभवात्‌ । 
“तज्लान' ( छा० ८७१ ) इति चाविरोषश्चुतेः, 'एतस्माजायते प्राण” ( झुण्ड २।१।३ ) इति 
चोपक्रम्य व्यन्तरे सर्वस्याविदोषेण ब्रह्मजत्वोपदेशात्‌, तैत्तिरीयके च “स तपस्तप्त्वा, 
इदं स्वमसजत' यदिदं किज्ञ' ( तै० ३।६।१ ) इत्य विशेषश्रवणात्‌ । तस्मात्‌ “वायोरग्निः इति 
क्रमोपदेशों द्रष्टव्यो वायोरनन्तमग्निः संभूत इति । # एवं प्राप्त उच्यते-तेजोऽतो 
मातरिश्वनो ज्ञायत इति। कस्मात्‌ ? तथा ह्याह- वायोरग्निः इति । अव्यवहिते हि तेजसो 
ब्रह्मजत्वे सति, असति वायुजव्वे वायो रर्निरितीयं श्रुतिः कदर्थिता स्यात्‌। नु क्रमाः 
शेषा अविष्यतीत्युक्तम्‌ । नेति त्रमः--'तस्माद्वा पतम्मादात्मन आकाशः संभूतः’ (ते० २।१।१) 
इति पुरस्तास्संभवत्यपादानस्यात्मनः पश्चमीनिदशात्‌, तस्यैव च संभवतेरिहाघि- 
कारात्‌, परस्तादपि च तदधिकारे पथिब्या ओषधयः' ( तै० २।१।१ ) इत्यपादानपञ्चमी- 


दर्शनाद्वायोरग्निरित्यपादानपण्चस्येवैषेति गम्यते । अपिच चायोरूध्वंमग्निः संभूत इति 


छान्दोग्यमें तेजको सत्‌ मूलत्य सुनाया गया है अर्थात्‌ तेजका मूल सत्‌ है मौर ञ्ज उ मद्य उनाया गया हे अर्थात तेजका मूळ सत्‌ है और तेत्तिरीयकर्मे 
तो वायु मूलत्व अर्थात्‌ तेजका मूळ वायु कहा गया है। उन दोनोंमें तेजके कारणके प्रति श्रुतियोंका 
परस्पर विरोध होनेपर ब्रह्म कारणक तेज है, ऐसा प्रात होता है, क्योंकि 'सदेव' “सत्‌ ही’ इसप्रकार 
आरम्मकर 'तत्तेजोऽसुजत' ( उसने तेज उत्पन्न किया ) ऐसा उपदेश है । 'तज्वलान! इस अविशेष 
भृतिसे सबको ब्रह्म जन्य होनेपर सवंविज्ञान प्रतिज्ञाका सम्मव है । 'एतस्माज्ञायते प्राण? ( इससे 
प्राण उत्पन्न होता है) ऐसा उपक्रमकर अन्य श्रृतिमें सव समानस्मसे ब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, इसप्रकार 
उपदेश है । और तैत्तिरीयकमें 'स तपस्तप्स्वा०' ( उसने तप ( ज्ञान ) करके ही यह जो कुछ है 
सबकी रचनाकी ) यह अविशेष श्रुति है । इसलिए “वायोरग्निः? (वायुसे अग्नि उत्पन्न हुआ) इसप्रकार 
वायुके अनन्तर अग्नि उत्पन्न हुआ यह क्रमोपदेश समझना चाहिए । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 
कहते हैं--तेज अतः-वायुसे उत्पन्न होता है, किससे ? इससे कि “वायोरग्निः? ऐसा कहा है । तेजकी 


` हाते व्यवधान रहित ( सीधी ) उत्पत्ति होनेपर और वायुसे उत्पत्ति न होनेपर “वायोररिनिः' यह श्रुति 


बाधित हो जायगी । परन्तु यह जो कहा गया है कि यह श्रुति क्रमके लिए होगी । हम कहते हैं कि 
ऐसा नहीं, क्योंकि “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशःसंभूतः’ इसप्रकार पुर्वेमे उत्पत्ति क्रियाके अपादान 
आत्माका पत्चमीसे निर्देश है, उसी उत्पत्ति क्रियाका यहाँ अधिकार है । आगे मो उसके अधिकारमें 
“पृथिव्या ओषधयः०? (पृथिवीसे ओषधियाँ उत्पन्न हुई) इसप्रकार अपादान पऱच्रमीका दशंन-निर्देश है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

हैं । अतः कारणत्व हेतुके बाघ होनेसे जन्मश्रुतिका कार्य-कारणके अभेदको लेकर व्याख्यान करना 
चाहिए । अतः ब्रह्म समन्वयका कोई विरोध नहों है ॥९॥ 

& सामान्यसे सामान्यकी उत्पत्ति मत हो, सामान्य ब्रह्मसे विशेष तेजकी उत्पत्ति हो इसप्रकार 
प्रत्युदाहरण संगतिसे पूवंपक्ष है । पूवंपक्षमें कार्यमात्र ब्रह्मका विवर्त होनेसे कल्पित वायु तेजका कारण 
नहीं हो सकता, इस्रलिए ब्रह्म ही तेजका कारण है । अतः 'वायोः यह पचमी विभक्ति क्रममें है उपा- 


दान मथंमें नहीं है । न 
७ 'वायोरग्नि:' यहाँ तो प्रकृति रूप अपादान कारक तो निरपेक्ष पच्च मीसे प्रतीत होता है और 


पन्चमीका अपादान अथे निश्चित है। विरोध होनेपर निद्चितसे कल्पितका बाघ होता है, अतः वायुसे 
अग्नि उत्पन्न होती है । 2 
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कल्य उपपदार्थयोगः, क्लूप्तस्तु कारकार्थयोगो वायोरग्निः संभूत इति। तस्मादेषा 
श्रतिर्वायुयोनित्वं तेजसोऽवगमयति । & नन्वितरापि श्ुतिर्घह्मयोनित्यं तेजसोऽवगम- 
यति! 'तत्तेजोऽसुजत' इति, न; तस्याः पारस्पर्यज्ञत्वेऽप्यविरोधात्‌। यदापि ह्याकाञं वायु 
च सष्टा वायुभावापन्नं ब्रह्म तेजो५सजतेति कल्प्यते, तदापि त्रह्मजत्वं तेजसो न विरु- 
ध्यते, यथा तस्याः श॒तं तस्या दधि तस्या आमिक्षेत्यादि । दर्शायति च ब्रह्मणो विक- 
रात्मनावस्थानं ‘तदात्मानं स्वयमङुरुत’ (ते० २।७१) इति । तथा चेश्वरस्मरणं अवति 
'बुद्धि्जञानमसंमोहः' (स० गी० १०।४) इत्याद्यचुक्रम्य “मवस्ति मावा भूतानां मत्त एवं पृथ- 
रिविघाः' (५० गी० १०७) इति। यद्यपि बुद्ध्यादयः स्वकारणेभ्यः प्रत्यक्ष भवन्तो 
रद्दयन्ते; तथापि सर्व॑स्य भावजातस्य साक्षात्प्रणाङ्या वेश्वरवंऱ्यत्वात्‌। पतेनाक्रम- 
वत्सष्टिवादिन्यः श्र.तयो व्याख्याताः; तासां सरवंथोपपत्तेः, क्रमवस्स्ृ्टिवादिनीनां त्वन्य 
थाचुपपत्तेः, प्रतिज्ञापि सद्वद्यत्वमात्रमपेश्षते, नाव्यवहितजन्यत्वमित्यविरोधः ॥ १० ॥ 
( ५ अवधिकरणम्‌ । सू० ११ ) 
आपः ॥ ११॥ 
सूत्रार्थ--जल तेजसे उत्पन्न होता है, क्योंकि 'अग्नेराप।' यह श्रुति है । 


इससे “वायोरग्नि” यह अपादान पञ्चमी है, ऐसा ज्ञात होता है। ओर 'वायोरूध्वंमग्निः? ( वायुके 
अनन्तर अग्नि उत्पन्न हुआ ) इसप्रकार उपपदके अथके योगकी कल्पना करनी पड़ती है, और 
'बायोरग्निः' ( वायुसे अग्नि उत्पन्न हया ) इसमें कारकके अर्थका योग तो निश्चित है । इसलिए यह्‌ 


श्रुति तेज वायुकारणक बोध कराती है अर्थात्‌ तेजका कारण वायु है। परन्तु 'तत्तजो5स॒जत' यह 
अन्य श्रुति मी तेजको ब्रह्मकारणत्व बोध कराती है। ऐसा नहीं, क्योंकि परम्परासे तेज ब्रह्मसे उत्पन्न 
होनेपर मी उस श्रुतिका विरोध नहीं है । यदि आकाश और वायुको उत्पन्नकर वायुमावापत्न ब्रह्मने 
तेज उत्पन्न किया, ऐसी कल्पना की जाय, तो भी तेज ब्रह्मासे उत्पन्न होता है इसमें विरोध नहीं है । 
जसे 'तस्या: श्त०' ( गोका गरम किया हुआ दूध, उसकी दही, उसकी आमिक्षा-पनीर ) इत्यादि । 
'तदात्मानं स्वयमकुर्त' ( उसने स्वयं अपनेको रचा ) यह श्रुति ब्रह्मको विकाररूपसे अवस्थिति 
दिखलाती है । इसप्रकार भववद्गीता भी है--'बुद्विर्जानमसंमोहः' ( बुद्धि, ज्ञान और अमूढता ) 
इत्यादि उपक्रम कर 'मवन्ति भावा०' ( प्राणियोंके नाना प्रकारके वृद्धि आदि माव मेरेसे ही होते हैं) 
यद्यपि बुद्धि आदि स्वकारणोंसे प्रत्यक्ष उत्पन्न होते हुए देखे जाते हैं, तो मी सम्पूणं पदाथं साक्षात्‌ 
वा परम्परासे ईश्वरसे उत्पन्न होते हैं। इस कथनसे क्रम रहित सृष्टि प्रतिपादक श्र तियोंका व्याख्यान 
हो गया, क्योंकि उनकी सवंभ्रकारसे उपपत्ति होती है। परन्तु क्रक युक्त सृष्टि प्रतिपादक श्र्‌ तियाँ 


अन्यथा अनुपपन्न हैं, इससे प्रतिज्ञा मी सत्से उत्पत्ति मात्रको अपेक्षा करती है, अव्यवहित उत्पत्तिकी 
नहीं, इसलिए अविरोध है ॥ १० ॥ 


& जसे गोसे दूध, दूघसे उ क साक्षात्‌ दहीसे उत्पन्न होनेपर मी 
परम्परासे गौसे उत्पन्न होनेमें कोई बिरोध नहीं है, वेस साक्षात्‌ अथवा परम्परासे सब विकार ब्रह्मे 
उत्पन्न होते दै । 'तज छान! इद्‌ सवेमसुजत' इत्यादि अक्रम प्रतिपादक श्र्‌ तियां साक्षात्‌ अथवा 
परम्परां सव पदार्थ ब्रह्मे उपल्न होते हैं इस अर्थमें उपपन्न होती हँ । अत! वळवतो क्रम वोधक् 
श्र तियोके अनुसार 'तत्तेजोऽमुजत' इसप्रकारकी अक्रम बोधक श्र्‌ तियोंको एकवाक्यता होनेसे गति 


हो सकती है अन्यथा नहीं, इसप्रकार क्रम अथवा अक्रम वोधक श्र तियोंमें कोई विरोध नहीं है । इस- 
लिए वैदान्तका ब्रह्मामें समन्वय सिद्ध है ।।१०॥ न 
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“अतस्तथाद्याह' इत्यचुचतंते । आपोऽतस्तेजसो जायन्ते । कस्मात्‌ ? तथाह्याह 
“तदपोऽसजत' इति “अग्नेरापः' इति च। सति वचने नास्ति संशयः। तेजसस्तु सृष्टि 
व्याख्याय एथिव्या व्याख्यास्परन्नपोऽन्तरियामित्याप इति सुज्जयांबभूच॥ ११ ॥ ` 

( ६ प्रथिव्यधिकरणम्‌ । सू० १२ ) 
पथिव्यधिकाररूपशब्दान्तरेभ्यः ॥ १२॥ 

पदच्छेद्‌--( पृथिवी ), अधिक्राररूपशब्दान्तरेम्पः । 

सून्ञार्थ--( पृथिवी ) अन्नशन्दसे यहाँ पृथिवी विवक्षित है ओदन आदि नहीं, ( अधिकार- 
रूपशव्दान्तरेभ्यः ) क्योंकि “तत्ते जोऽसृजत' इसप्रकार महामूतोंकी उत्पत्तिका प्रकरण है, “यत्कृष्णं 
तदन्नस्य' ( जो कृष्ण रूप है वह अन्नका है ) इसप्रकार पृथिवोः ४ ज्ञापक कृष्णरूपका श्रवण है और 
“अद्भ्य. पृथिवी’ इसप्रकार अन्य श्र्‌ति है । 

“ता आप ऐंक्षन्त बह्वयः स्याम प्रजायेमहीति ता अन्नमसुजन्त' ( छा० ६।२।४ ) इति 
श्रूयते । तत्र संशयः--किमनेनाज्नशब्देन नीहियवाद्यभ्यवहायं वा ओद्नाद्युच्यते, किंवा 
पृथिवीति । तत्र प्राप्तं तावद्वीद्दियवाद्योदनादि वा परिग्रहीतव्यमिति। तत्र ह्यन्नशब्द्‌ः 
प्रसिद्धो लोके, वाक्यशोषो ५प्येतमथंमुपोद्ठलयति । तस्मात्र क्वचन वषति तदेव भूयिष्ठमन्नं 
अवति' इति । वीहियवाद्येच हि सति चपणे बहु भवति न पृथिवीति । एवं प्रासे बूमः-पृथिव्ये- 
वेयमन्नशाव्देनाद्गयो जायमाना चिवक्ष्यत इति । कस्मात्‌? अधिकाराद्र्‌पाच्छन्दान्तराष्य । 
अधिकारर्ताचत्‌ 'तत्तेजोऽसजत' “तदपोश्सजत' इति महाभूतविषयो यतंते । तत्र क्रमप्राप्तां 


पृथिवीं महाभूतं बिलङ्खय नाकस्माद्बीह्यादिपरिग्रहो न्याय्यः । तथा रूपमपि वाक्यशेषे 


'अतस्तथाह्माह' इसकी पूवं सूत्रसे अनुवृत्ति दै । जल अत:-तेजसे उत्पन्न होता है, क्योंकि 
'तद्‌पोऽसजत’ ( उसने जळ उत्पन्न किया ) ओर “अग्नेरापः' ( अग्निसे जल उत्पन्न हुआ ) इसप्रकार 
श्रतियाँ कहती हैं । श्र्‌तिवाक्य होनेपर संशय नहीं है । तेजकी सृष्टिका व्याख्यान कर पृथिवीकी सृष्टि 
का व्याख्यान करते हुए सूत्रकारने मध्यमें जळकी सृष्टि मी आ जाय, इसलिए 'आयः' इस सूत्रकी 
रचना की ॥ ११॥ 

“ता आप ऐक्षन्त०' ( उस जलने ईक्षण किया “हम बहुत हो जायें-अनेक ख्पसे उत्पन्न हाँ 
उसने अन्नकी रचना की ) ऐसी भ्रति है। यहाँ संशय होता है कि क्या इस अन्न शब्दसे ब्रोहि, यव 
आदि कहे जाते हैं अथवा मक्ष्प ओदन आदि वा पृथिवो कही जाती है । पूवंपक्षी-यहाँ ब्रीहि, यच 
आदि अयवा ओदन आदिका ग्रहण करना चाहिए, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि लोकमें अन्नशब्द 
उनमें प्रसिद्ध है, और 'तस्माद्न्न क्वचन०' ( इससे जहाँ कहीं वृष्टि होती है वहाँ बहुत अन्न होता है ) 
यह वाक्यशेष भी इसी अर्थको पृष्ट करता है, क्योंकि वृष्टि होनेपर ब्रीहि, यव आदि ही बहुत होते हैं, 
पृथिवी नहों । सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते है--जलसे जायमान यह पृथिवी ही अन्नशब्द- 
से विवक्षित है, किससे ? इससे कि अधिकार-प्रकरण है, रूप है और अन्य श्रुति है। 'वत्तेजोऽस्‌जत' 
'तदृपोऽसृजत' ( उसने तेजकी सृष्टि की, उसने जलकी सृष्टि की ) इसप्रकार महाभूत विषयक अधि- 
कार है । उसमें क्रम प्राप्त महाभूत पूथिवीका उछङ्खनकर अकस्मात्‌ ब्रोहि, यव आदिका ग्रहण उचित 

सत्यानन्दी दीपिका 

$ केवळ श्रुतिका अविरोध जाननेके लिए हो यह अतिदेश नहीं है, किन्तु पचमभूत पृथिवोके 
उत्पत्तिक्रमका निर्णय करनेके लिए भी है । इसलिए तेजोमावापन्न ब्रह्मसे जलके उत्पन्न होनेपर इन 


श्रतियोंमें कोई विरोध नहीं है अर्थात्‌ इतका ब्रह्ममे समन्वय है ॥ ११ ॥ 
¢) 
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पूथिव्यचुगुणं दश्यते-'यच्कृष्णं तदन्नस्य' इति । न ह्योदनादेरभ्यचहायेस्य कृष्णत्वनियमो- 
ऽस्ति, नापि बीह्यादीनाम्‌। * नु एथिव्या अपि नैव ऊष्णत्वनियमो ऽस्ति; पयः पाण्डुरस्या- 
ज्ञाररोहितंस्य च कषेत्रस्य दशनात्‌। नायं दोषः; बाहुल्यापेक्षत्वात्‌। भूयिष्ठं हि एथिन्याः 
कृष्णं रूपं न तथा इवेतरोहिते । पौराणिका अपि पृथिवीछायां शर्वरीसुपदिशन्ति। खा च 
कृष्णाभासेत्यतः कृष्ण रूपं एथिव्या इति दिळष्यते। शरुत्यन्तरमपि समानाधिकारम्‌- अद्कथः 
पृथिवी' इति भवति । तद्यदपां शर आसीत्तत्समहन्यत सा पुथिच्यमवत्‌' (वृ० १।२।२) इति च । 
पृथिव्यास्तु ब्रीह्यादेरुत्पत्ति दर्शयति-“यिव्या ओषधयः ओषधीभ्योञ्जम्‌' इति च। एवमघि- 
कारादिंषु पृथिव्याः प्रतिपादकेषु सत्सु कुतो बरीह्मादप्रतिपत्तिः ? प्रसिद्विरप्यधिकारादि- 
भिरेव बाध्यते । वाक्यशेषोऽपि पार्थिवत्वादन्नाद्यस्य तद्वारेण पृथिव्या एवाद्धयः प्रभचत्वं 
सूचयतीति द्रष्टव्यम्‌ । तस्मात्पूथिवीयमन्नशाव्देति ॥ १२ ॥ 
( ७ तदभिध्यानाधिकरणसम्‌ । स० १३ ) 


तदमिष्यानादेव तु तल्लिङ्गात्सः ॥ १३॥ 
पदच्छेद्‌-तदमिष्यानाद्‌, एव, तु, तल्लिङ्गात्‌, सः । 

. ` सूत्राथ--( तु ) शब्द शङ्का निवृत्त्यथं है ( सः ) वह ईश्वर ही ( तदभिध्यानादेव ) तत्‌- 
तत्‌ कायं विषयक ईक्षणात्मक अभिष्यानसे ही ईक्षित भूतोंका अधिष्ठाता होकर तत्‌-तत्‌ कायको उत्पन्न 
करता है, ( तल्लिङ्गात्‌ ) क्योंकि “यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌’ इत्यादि श्रुतियोंसे उस परमात्माका सवं निय- 
स्तृत्व लिङ्ग सुना गया है । इसलिए परमेश्‍्वरसे अधिष्ठित भूत स्रष्टा है, केवळ नहों । इसप्रकार 
श्रतियोंकी एक वाक्यता है । 

७ किमिमानि वियदादीनि भूतानि स्वयमेव स्वविकारान्सजन्ति, आहोस्वित्पर- 


नहीं हैं । इसप्रकार “यत्कृष्णं तदन्नस्य’ ( जो कृष्णरूप है वह अन्नका है ) इस वाक्यशेषमें रूप भी 


प॒थिवीके अनुकूल ही देखा जाता है, क्योंकि मक्ष्य ओदन आदिमें कृष्णरूप होनेका नियम नहीं है। 
ओर ब्रीहि आदिमें भी नहीं है । परन्तु पृथिवीका भी कृष्णरूप होनेका नियम नहीं है, क्योंकि दूघ-सा 
सफेद, अङ्गार-सा रक्त क्षेत्र देखनेमें आता है । यह दोष नहीं है, कारण कि बहुलताकी अपेक्षासे है । 
पृथिवीका बहुधा कृष्ण हो रूप है, उसीप्रकार श्वेत और रक्त नहीं है। पौराणिक भी पृथिवीकी 
छायाको रात्रि कहते हैं । रात्रि तो कृष्णरूप है, अत! पृथिवीका कृष्णरूप है यह संगत है। इसप्रकार 
अद्भ्यः पुथिवी' ( जलसे पृथिवी उत्पन्न होती है ) और 'तद्यदपां शर०' (सृष्टिकालमें उस जलका 
जो स्थूळ भाग ( फेन ) वह संहत हो गया, यह पृथिवी हो गई ) इसप्रकार यह समान प्रकरण वाली 
अन्य श्रुतियाँ भी हैं । “प्रथिष्या ओषधयः०' ( पृथिवीसे ओषधियाँ और ओषधियोंसे अन्न होता है ) 
यह श्रुति पृथिवीसे त्रीहि आदिकी उत्पत्ति दिखलाती है । इसप्रकार पृथिवीके प्रतिपादक अधिकार 
झादिके होते हुए अन्नशव्दसे ब्रीहि आदिकी प्रतिपत्ति कंसे होगी ? प्रसिद्धिका भी प्रकरण आदिसे बाघ 


होता है । वाक्यदोष भी अन्न आदिके पाथिव होनेसे उसके द्वारा पृथिवीका ही जळ प्रमवत्व सूचित _ 


करता है, ऐसा समझना चाहिए । इसलिए यह पृथिवी ही अन्न शब्द वाच्य है ॥ १२॥ 
क्या ये आकाश आदि मूत स्वयं ही अपने विकारोंको उत्पन्न करते हैं अथवा परमेश्वर ही 
सत्यानन्दी-दीपिका 
ह अतः ‘अद्भ्यः एथिवी’ इस वलवती तैत्तिरीय श्रुतिके अनुसार 'अन्चससजत' इस छान्दोग्य 
बुतिको गोण माननेसे मूतसृष्टिवाचक श्र्‌ तियोंका ब्रह्ममें समन्वय अविरुद्ध है ॥ १२॥ 
* आकाश आदि भूत अपने कार्योको स्वयं ही उत्पन्न करते हैं अथवा आकाश आदि भूतोंके 
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नेश्वर एंच तेन तेलात्मनावतिष्ठमानो५भिध्यायंस्तं तं बिकारं सजतीति संदेहे सति, प्रात 
तावत्‌-#वयमेव सजन्तीति । कुतः ! आकाशाद्वायुर्वायोरभिः' इत्यादिर्चातन्त्र्यश्रवणात्‌। 
नन्वचेतनानां स्वतन्त्राणां प्रवृत्ति; प्रतिषिद्धा । नेप दोषः; “तत्तेज ऐक्षत', “ता आप पेक्षन्त' 
( छा० ६।२।४ ) इति च भूतानामपि चेतनत्वश्रवणादिति। # एवं पाते (भिधोयते-स एव 
परमेश्वरस्तेन तेनात्मनाचतिष्ठमानोऽभिध्यायंस्तं तं विकार सूजतीति। कुतः ¦ तलिन्नात। 
तथा हि शास्म्‌-यः एथिव्यां तिष्ठन्यः प्रथिन्या अन्तरो यं पृथिवी न वेद यस्य एथिवी दारोरं यः 
पृथिवीसन्तरो यसयति’ ( बृ० ३।७।३ ) इत्येवंजातीकं साध्यक्षाणामेच भूतानां प्रबृत्ति ददा 
यति । तथा “सोऽकामयत बहु स्यां प्रजायेय इति प्रस्तुत्य “सञ्च त्यच्चामवत्‌ । तदास्मानं स्वयम- 
कुरुत? ( तै० २।६।१) इति च तस्यैव च सर्वात्मभावं दशयति । यत्त्वीक्षणश्रवणमत्तेजसो- 
स्तत्परमे 9वरावेदावदयादेव द्रएव्यमः ` नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा' (वृ० ३।७।२ ३) इतीक्षित्रन्तरप्रतिषे- 
घात्‌, प्रकृतत्वाच्च खत ईक्षितुः 'तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेय (छा० ६।२।३) इत्यत्र ॥ १३ ॥ 
( ८ विपर्यंयाधिकरणम्‌। स्‌० १४ ) 
विपर्ययेण तु क्रमोत उपपद्यते च ॥ १४॥ 
पदच्छेदू--विपयंयेण, ठु, क्रमः, अतः, उपपद्यते, च । 
` सहाथ ( दुः) सितु ( वतः) पति RW ( तु ) किन्तु ( अतः ) उत्पत्तिक्रमसे ( विपर्ययेण ) विपरीतक्रमसे ही ( क्रमः ) 


बन 
तत्‌, तत्‌-रूपसे अवस्थित हुआ ईक्षण करता हुआ उस उस विकारको उत्पन्न करता है, ऐसा सन्देह 


होनेपर पूर्वपक्षी-ये भूत स्वयं हो अपने विकारोंको उत्पन्न करते हैं, ऐसा प्राप्त होता है, क्यों ? क्योंकि 
'आकाशाद्वायुर्वायोरभिः ( आकाशसे वायु और वायुसे अग्नि उत्पन्न हुआ है ) इत्यादि स्वतन्त्रताका 
श्रवण होता है । परन्तु स्वतन्त्र अचेतनोंको प्रवृत्ति निषिद्ध है । यह दोप नहीं है, क्योंकि “तत्तेजो ऐक्षत०' 
(उस तेजने ईक्षण किया उस जलने ईक्षण किया) इसप्रकार भूतोंमें भी चेतनत्वका श्रवण होता है । 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--वही परमेश्वर तत्‌ तत्‌-रूपसे अवस्थित हुआ ईक्षण 
करता हुआ तत्‌, तत्‌ विकारको उत्पन्न करता है, किससे ? इससे कि उसका लिङ्ग है। जेसे कि 'यः 
पृथिव्यां तिष्ठन्‌०' (जो पृथिवीमें रहता हुआ पृथिवीके आम्यन्तर है, जिसे पृथिवी नहीं जानती, जिसका 
पृथिवी शरीर है और भीतर रहकर पृथिवीका नियमन करता है) इसप्रकारकी श्रुति साध्यक्ष ही भूतोंकी 
प्रवृत्ति दिखळाती है । इसप्रकार 'सोञ्कामयत०' ( उसने कामनाकी बहुत होऊ, उत्पन्न होऊं ) ऐसा 
प्रस्तुतकर “सञ्च त्यच्चामवत्‌' ( वह सत्‌-मूत और त्यत्‌-अमूतं हुआ, उसने स्वय अपनेको रचा ) यह 
श्रुति उसका ही सर्वात्ममाव दिखलाती है । जल और तेजको जो ईक्षण श्रुति है वह परमेश्वरके आवेदा 
( सम्बन्ध ) के अधीन ही समझनी चाहिए, क्योंकि “नान्योडतो$स्ति द्रष्टाण ( र्ष अन्य द्रष्टा नहीं 
है ) इससे अन्य ईक्षिताका प्रतिपेष है और 'तदैक्षत०' ( उसने ईक्षण किया बहुत होऊ उत्पन्न होऊ ) 
यहाँ सत्‌ ईक्षणकर्ता प्रकृत है ॥ १३ ॥ 


नहीं 6 
अधिष्ठातृ देवता विकारोंकी सृष्टि करनेमें प्रवृत्त होते हैं भ्रपस हें तो युक्त नहीं है, क्योंकि “रचना- 
चुपपत्तेश्व' इस न्यायसे विरोध है। द्वितीयपक्ष ता आप ऐक्षन्तः इसप्रकार जल आदिमे ईक्षण सुना 
जाता है, अतः प्रकाल आदि भूतोंके अधिष्ठातृ देवता ही स्व॒तस्भरूपसे तत्‌, तत्‌ कार्यको सृष्टि करते हैं, 
क्योंकि वे मी चेतन हैं । इससे समस्त जगतका कारण भह है, यह बाधित है। 

७ परमेश्वर ही आकाश आदि मावापत्न होकर तद्‌ उर विकारोंको सृष्टि करता है, अतः ब्रह 
समन्वयमें कोई विरोध नहीं है ॥ १३ ॥ 
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प्रलय क्रम है, क्योंकि अपने कारणमें ही कार्योका लय देखा जाता है ( उपपद्यते च) और ऐसा उपपन्न 
भी होता है । 

भूतानामुत्पत्तिक्रमश्विन्तितः । अथेदानी मप्ययक्रमश्विन्त्यते-किमनियतेन क्रमेणा- 
प्ययः, उतोत्पत्तिक्रमेणाथवा तद्विपरीतेनेति ? योऽपि चोत्पत्तिस्थितिप्रलया भूतानां 
ब्ह्मायत्ताः श्रूयन्ते-'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति । यत्पयन्त्यमिसंवि- 
शन्ति’ (तै०३।१।१) इति । तत्रानियमो5विशेषादिति प्राप्तम्‌। अथवोत्पत्ते: क्रमस्य श्रुतत्वा- 
त्प्रलयस्यापि क्रमाकाङ्किणोः स एव क्रमः स्यादिति । * एवं प्राप्तं ततो घूमः—विपर्ययेण 
तु प्रझ्यक्रमोऽत उत्पत्तिक्रमाद्गवितुमर्हति। तथा हि लोके इञ्यते-येन क्रमेण सोपानमा- 
रूढस्ततो विपरीतेन क्रमेणांचरोहतीति। अपि च इञ्यते-सुदो जातं घटदारावाद्यप्ययकाले 
सुद्भाचमप्येति,अद्‌भ्यश्च जाते हिमकरकायन्भावमप्येतीति । अतश्चोपपद्यत एतत्‌-यत्पृथि- 
व्यद्भ्यो जाता सती स्थितिकाळव्यतिक्रान्तावपोऽपीयादापश्च तेजसो जाताः सत्यस्ते जो- 
ऽपीयुः। एवं क्रमेण सूक्ष्मं सूक्ष्मतरं चानन्तरमनन्तरतरं कारणमपीत्य सव कार्यजातं परम- 
कारणं परमसुष्घमं च ब्रह्माप्येतीति वेदितव्यम्‌ । नहि स्वकारणव्यतिक्रमेण कारणकारणे 
कार्याप्ययो न्या य्यः। स्सृतावप्युत्पत्तिक्रमविपर्ययेणेवाप्ययक्कम स्तत्र तत्र दृशित-'जगप्प्रतिष्ठ 
देवष पृथिव्यप्सु प्रलीयते । ज्योतिष्यापः प्रलीयन्ते ज्योतिर्वायौ प्रलीयते? इत्येवमादो । उत्पत्तिः 
क्रमस्तूत्पत्तावेव श्रुतत्वान्नाप्यये भवितुम ति । न चासावयोग्यत्वादप्ययेनाकाङ्कथते । नहि 


भूतोंके उत्पत्तिक्र मका विचार किया गया । अव प्रलय क्रमका विचार किया जाता दै-क्या 
अनियत क्रमसे प्रलय होता है अथवा उत्पत्तिक्रमसे वा उसके विपरीतक्रमसे ? 'यतो वा०' ( जिससे 
निश्‍चय ही ये सब भूत उत्पन्न हाते हैं, उत्पन्न होकर जिसके आश्रयसे जीवित रहते हैं और प्रवेश करते 
, हुए जिसमें थे लीन होते हैं ) यह श्रुति भूतोंकी उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय ये तीनों ब्रह्माके अधीन 
कहती है । परन्तु श्रृतिमें किसी प्रकारका विशेष न होनेसे प्रलयके विषथमें कोई नियम नहीं है, ऐसा 
प्रास होता है ।, अथवा उत्तत्ति क्रम श्रुतिमें प्रतिपादित होनेसे क्र माकांक्षा प्रलयका मो वही (सृष्टि) क्रम 
होना चाहिए । ऐका प्राप्त होता है, सि०--अतः हम कहते हैं-प्रलयक्रम अत:--उत्पत्तिक्रमसे विपरीत 
होना चाहिए, जसे लोकमें देखा जाता है कि जिस क्रभसे सीढियोंपर चढता है उससे विपरीत क्रमसे 
उतरता है, और भी देखा जाता है कि मृत्तिकासे उत्पन्न हुए घट, शराव आदि लयकालमें मृत्तिका- 
भावको प्राप्त होते हैं ओर जलसे उत्पन्न हुए हिम, करक आदि जलमावको प्राप्त होते हुँ । इससे यह 
उपपन्न होता है कि जलसे उत्पन्न होती हुई पृथिवी स्थिति कालका अवसान होनेपर जलमें लीन होती 
हे । तेजसे उत्पन्न होता हुआ जल तेजमें लीन होता है। इसप्रकार क्रमसे अनन्तर अनन्तरतर सुक्ष्म 
सुक्मतर कारणमें छीन होकर सम्पूर्ण कायं समुदाय परमकारण परम सूक्ष्म ब्रह्मे लय होता है, ऐसा 
समझना चाहिए, क्योंकि अपने कारणका व्यतिक्रमकर कारणके कारणमें कार्यका लय उचित नहीं 
है । क्योंकि 'जगतिषठा०? ( हे देवर्षे ! जगत्की आधार भूत पृथिवी जहूमें प्रलीन होती है, एवं जळ 
तेजमें लीन होता है और तेज वायुमें लीन होता है ) इत्यादि स्मृतियोंमें भी उत्पत्ति क्रमसे विपरीतरूपे 
प्रलय क्रम तत्‌ तत्‌ स्थलमें दिखलाया गया है । उत्पत्तिक्रम तो उत्पत्तिमें श्रत है, इससे वह प्रल्यमें 
होना युक्त नहीं है । ओर अयोग्य होनेसे मी वह ( उत्पत्तिक्रम ) प्रलयसे आकांक्षित नहीं है । कार्ये 
* गत अधिकरणमें भूतोंका Nn उनका लयक्रम कहा जाता है, 
इसप्रकार र है। सिद्धान्तमें भूतोके प्रतिलोमतः लय ध्यान पूवक प्रत्यग्गरहमें खर 
समाधान फल हे भौर पूवपक्षमें कारणका नाश होनेपर कार्यका ना [ है, इससे सम्पूण त्य 
आधार भूत ब्रह्मकी असिद्धि होनेसे मनका ह असिद्ध है । को हा रात उनके छिए 
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कार्ये ध्रियमाणे कारणस्याप्ययो युक्तः, कारणाप्यये कार्यस्यावस्थानानुपपत्तेः, कार्याप्यये 
तु कारणस्याचस्थानं युक्त-सदादिष्वेवं दष्टत्वात्‌ ॥ १४ ॥ 
( ९ अन्तराचिश्ञानाधिकरणम्‌ सू १५) 
अन्तरा विज्ञानमनसी क्रमेण तल्लिङ्गादिति चेन्नाविशेषात्‌॥ १५॥ 

पदच्छेद्‌- अन्तरा, विज्ञानमनसी, क्रमेण, तल्लिङ्गात्‌, इति, चेत्‌, न, अविशेषात्‌ । 

सृञ्जाथे--( अन्तरा ) आत्मा ओर भूतोंके मध्यमें ( तल्लिङ्गात्‌ ) 'एतस्माञ्जायते प्राणः०' 
इत्यादि सृष्टि बोधक वाक्यसे ( विज्ञानमनसी ) बुद्धि, इन्द्रिय और मनका अनुक्रम होता है, इससे 
आत्मासे बुद्धि, इन्द्रिय और मन उत्पन्न होते हैं। ( क्रमेण ) इस क्रमसे सृष्टि क्रमका विरोध है, 
( इति चेन्न ) तो यह युक्त नहों है, ( अविशेषात्‌ ) क्योंकि इन्द्रिय, बुद्धि ओर मनके मौतिक होनेसे 
भूतोत्पत्ति क्रमसे इन्द्रिय आदिके उत्पत्तिक्रमका साम्य है, इसलिए कोई विरोध नहीं है । 

§ सूतानासुत्पत्तिप्रळयावजुलोमप्रतिलोमक्रमाभ्यां भवत इत्युक्तम्‌, आत्मादिरु- 
त्पत्तिः प्रलयइचात्मान्त इत्यप्युक्तम्‌। सेन्द्रियस्य तु मनसो वुद्धेश्चसद्भावः प्रसिद्धः श्रुतिः 
स्सृत्योः-'द॒दधि तु सारथिं विद्धि मनः प्रग्रहमेव च। इन्द्रियाणि हयानाहुः' (क5० ३।३) इत्यादिः 
लिङ्गेभ्यः । तयोरपि कस्मिश्चिदन्तराले क्रमेणोत्पत्तिप्रलया्ुपसंग्राह्मौ, सर्वस्य चस्तुजा- 
तस्य त्रह्मजर्वाभ्युपगमात्‌। अपि चाथर्वण उत्पत्तिप्रकरणे भूतानामात्मनइचान्तराले 
करणान्यलुक्रम्यन्ते । ‘एतस्माज्जायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च। खं वायुज्योंविरापः प्रथिवी 
विश्वस्य धारिणी? (सुण्ड० २।१।३) इति । तस्मात्पूर्वोक्तोत्पत्तिप्रलयक्रमभङ्गप्रसङ्गो भूताना- 


मिति चेत्‌-न, अविशेषात्‌ । यदि तावह्गौतिकानि करणानि, ततो भूनोत्पत्तिमल्याभ्याम_ तावद्गौतिक्ानि करणानि, ततो भूतोत्पत्तिप्रलयाभ्यामेः 


रहनेपर कारणका विनाश युक्त नहीं है, क्योंकि कारणके विनाश होनेपर कायंकी अवस्थिति नहीं हो 
सकती । कार्यके विनाश-प्रलय होनेपर कारणकी अवस्थिति युक्त है, क्योंकि मृत्तिका आदिमें इस- 
प्रकार देखा जाता है ॥ १५॥ 

भूतोंकी उत्पत्ति और प्रलय जिस अनुलोम और प्रतिलोम क्रमसे होते हैं, वह कहा गया है । 
और यह भी कहा जा चुका है कि आत्मासे उत्पत्ति आदि और आत्मा पर्यन्त प्रलय होता है । “बुद्धि 
तु०' ( बुद्धिको सारथि जान, मनको लग! समझ, विवेकी पुरुष इन्द्रियोंको अश्व कहते हैं) इत्यादि 
रिङ्गोंसे इन्द्रिय सहित मन और बुद्धिका सद्भाव श्रुति और स्मृतिमें प्रसिद्ध दै । समस्त वस्तुओंको ब्रह्म 
जन्य स्वीकार करनेसे उनके मी क्रमसे उत्पत्ति ओर प्रळयका किंसीके मध्यमें संग्रह करना चाहिए । 
'एतस्माज्जायते प्राणः०' ( उससे प्राण उत्पन्न होता है, मन, सव इन्द्रियां, आकाश, वायु, तेज, जल 
और विश्वको घारण करनेवाली पृथिवी उत्पन्न होती है) इस प्रकार आथवंणमें उत्पत्तिके प्रकरणमें 
भूत और आत्माके मध्यें इन्द्रियोंका अनुक्रम है। यदि कहो कि इससे भूतोंकी पूवोक्त उत्पत्ति और 
प्रल्यक्रमका भङ्ग होगा; तो यह युक्त नहीं दै, क्योंकि अविशेष है--यदि इन्द्रिया भौतिक हैं, तो मूतोंकी 
उत्पत्ति और प्रझयसे ही इनकी उत्पत्ति ओर प्रलय होते हैं, अतः इनके लिए अन्य क्रमकी खोज नहीं 

सत्यानन्दी दीपिका 

'यतो चा०' इत्यादि श्रू ति प्रमाण दै । जिस प्रकार साक्षात्‌ अथवा परम्परासे समस्त काय ब्रह्मसे ही 
उत्पन्न होता है, उस प्रकार प्रलयमें मी साक्षात्‌ अथवा परम्परासे ब्रह्ममें ही छय होता है ॥ १४ ॥ 

% बुद्धि, इन्द्रिय और मनके उत्पत्ति क्रमका विचार किया जाता है--मूर्तोका उत्पत्तिक्रम 
इन्द्रियोके उत्पत्तिक्रमसे विरुद्ध है कि नहीं और इन्द्रियाँ भौतिक हैं कि नहीं ? इस भकार संशय होता 
है । 'पुतस्माज्जायते प्राणः' इस श्तिमें इन्द्रियोंका उत्पत्तिक्रम मूतोके उत्पत्तिकरमसे पुव है घौर 
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चैषासुत्पत्तिप्रछयो भवत इति नेतयोः क्रमान्तरं म्रुग्यम्‌। भवति च भोतिकत्वे लिङ्ग करणा- 
नाम्‌- “अन्नसयं हि सोम्य मन आपोमयः प्राणस्तेजोमयी वाक्‌' (छा० ६।५।४ ) इत्येवंजातीय- 
कम्‌ । व्यपदेशोऽपि क्चिद्भधुतानां करणानां च ्राह्मणपरित्राजकन्यायेन नेतव्यः । अत 
त्वभौतिकानि करणानि,तथापि भूतोत्पत्तिक्रमो न करणेविंदाप्यते-प्रथमं करणाल्युत्पद्यन्त 
चरमं भूतानि, प्रथमं चा भूतान्युत्पद्यन्ते चरमं वा करणानीति । आथवणे तु समास्नाय- 
क्रममात्रे करणानां भूतानां च, न तत्रोत्पत्तिक्रम उच्यते । तथान्यत्रापि एथणेच सूतक्रमा- 
स्करणक्रम आस्नायते- प्रजापतिर्वा इदमग्र आसीत्स आत्मानसेक्षत स मनोऽसूजत तन्मन 
पुवासीत्तदात्मानमैक्षत तद्वाचमसजत' इत्यादिना । तस्मान्नास्ति सूतोत्पत्तिक्रमस्य सङ्गः ।१५। 
( १० चरणाचरव्यपाश्रयाधिकरणभ्‌ सू० १६ ) 


चराचरव्यपाश्रयस्तु स्यात्तद्वयप्देशो भाक्तस्तङ्गावभावित्यात्‌ ॥ १६॥ 

पदच्छेद्‌--चराचरव्यपाश्रयः, तु, स्यात्‌, तहृयपदेश:, भाक्तः, तद्भावभावित्वात्‌ । 

सून्नाथ---(तद्बथपदेश:) जन्म और मरणका जो यह लोकिक व्यवहार है, (चराचरव्यपाश्रयः) 
वह स्थावर और जङ्गम देह विषयक मुख्य है और ( भाक्तः ) जीवमें गोण है, ( तऱद्धावमाचित्वात्‌ ) 
क्योंकि जन्म-मरणका व्यपदेश देहकी उत्पत्ति और नाशके अन्वय और व्यतिरेकका अनुसरण करता 
है । देहका प्रादुर्माव होनेसे ही जातकमं आदिका विधान है, अतः जीवके नित्यत्व प्रतिपादक शास्त्रका 
कोई विरोध नहीं है । 

& स्तो जीवस्याप्युत्पत्तिप्रलयौ, जातो देवदत्तो सतो देवदत्त इत्येचंजातीयकालौकि- 


करनी चाहिए । 'अन्नमयं हि सोम्य मन०' (हे सोम्य ! मन अन्नमय, प्राण जलमय और वाणी तेजो- 


मयी है ) इस प्रकारका इन्द्रियोंके मोतिकत्वमें लिङ्ग है । कहींपर भूत और इन्द्रियोंका व्यपदेश 
( शब्द प्रयोग ) भी ब्राह्मण-परिन्नाजक न्यायसे ग्रहण करना चाहिए । यदि इन्द्रियाँ अमोतिक हैं, तो 
मी भूतोंका उत्पत्तिक्रम इन्द्रियोंस पृथक्‌ नहीं है--प्रथम इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं अनन्तर भूत, अथवा 
प्रथम भूत उत्पन्न होते हैं पश्चात्‌ इन्द्रियाँ । आथवंणमें तो भूत और करणोंका केवल पाठक्रम है, वहाँ 
उत्पत्ति क्रम नहीं कहा है । इस प्रकार 'प्रजापतिर्वा इदमग्र आसीत्‌०' ( आरम्ममें यह प्रजापति था 
उसने अपने विषयमें ईक्षण किया, उसने मन की रचनाकी, वह मन ही था, उसने अपने विषयमें 
ईक्षण किया, उसने वाणी उत्पन्नकी ) इत्यादिसे अन्य स्थलोमे मी करणक्रम भूतक्रमसे पृथक्‌ ही कहा 
जाता है । इससे भूतोत्पत्तिक्रमका भङ्ग नहों है ॥ १५ ॥ 
जीवके भी उत्पत्ति ओर प्रळय होते हैं, क्योंकि देवदत्त उत्पन्न हुआ, देवदत्त मर गया, इस 
सत्यानन्दी-दीपिका ु 
“आत्मन आकाशः संभूतः' इस तैत्तिरीय श्रुतिमें आकाश आदि भूतोंको उत्पत्तिक्रम पहले है। इस 
प्रफार इन्द्रियोंके उत्पत्तिक्रमसे भूतोंके उत्पत्ति और प्रल्यक्रमका बाध होता है । किःच “एतस्माज्जायते 
प्राणः? इस श्र तिमें इन्द्रियोंकी उत्पत्ति भूतोंकी उत्पत्तिसे पृथक होनेसे इन्द्रियां भौतिक भी नहीं है । 
झतः आयवेण और तैत्तिरीय श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे श्र्‌तियोंका ब्रह्ममें समन्वय असिड है । 
सिद्धान्तमें उत्पत्ति श्रुतियोंका विरोध न होनेपर उसका ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध दै । सिद्धान्ती--न, अवि- 
दोषात' आदिसे कहते हैं । “एतस्माज्जायते प्राणः' इस श्रुतिमें भूतोंसे इन्द्रियोंका पृथक्‌ ग्रहण ब्राह्मण 
परिन्नाजकन्यायसे गौण है ॥ १५॥ 
& पहले 'तत्त्वमसि' इस थ्‌ ति वाक्यस्थ “तत्‌” पद वाच्य कारणका निर्णय करनेके लिए भूत 
श्रुतियोके परस्पर विरोधका परिहार किया गया है; अब पादकी समाप्ति पयंन्त 'त्वस' पदके अर्की 
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कव्यपदे शास्‌ जातकर्मादिसंस्कारविघानाच्चेति स्यात्कस्यचिदूश्रान्तिस्तामपनुदामः । न 
जीचस्योत्पत्तिप्रलयौ स्तः, शाखफलसंचन्धोपपत्तेः। दारीरानुविनादिनि हि जीवे दारी- 
रान्तरगतेषानिएप्रातिपरिद्दारार्थी चिधिप्रतिपेधाचन्थकौ स्याताम्‌ । शूयते च--'जीवापेतं 
चाव किलेदं श्रियते न जीवो म्रियते' ( छा० ६।११।३ ) इति | ननु लोकिको जन्ममरणव्यप- 
देशो जीचस्य दर्शित; । सत्यं दशितः । भाक्तस्त्वेप जोबस्य जन्ममरणब्यपदेशः । किमा- 
भ्रयः पुनरयं सुख्यो यदपेक्षया भाक्त इति ? उच्यते-चराचरव्यपाश्चयः। स्थावरजङ्गम- 
दारीरचिषयो जन्ममरणदाब्दौ । स्थावरजङ्गमानि हि भूतानि ज्ञायन्ते च भ्रियन्ते च, 
अतस्तद्विपयौ जन्ममरणशात्दौ सुख्यो सन्तो तत्स्थे जीवात्मन्युपचयंते, तद्भावभावि- 
त्वात्‌ । शारीरप्रादुर्भावतिरोभावयोहिं सतो जन्ममरणशब्ड्ी भवतः, नाखतोः। नहि 
शारीरखंचन्धादन्य जीवो जातो सुतो चा केनचिछ्क्ष्यते। “स वा अयं पुरुषों जायमानः 
पारीरममिसंपद्यमानः स॒ उव्क्रासन्‌ ग्रियमाणः? ( दृ० ४।३।८) इति च इारीरसंयोरावियोगनिमि- 
त्तायेव जन्ममरणशव्दौ ददांयति । जातकर्मा दिविधानमपि देहप्राडुर्भावापेक्षमेच द्रव्यम्‌, 
अभावाजीवपादुर्भावस्य । जीवस्य परस्मादात्मन उत्पत्तिवियदादीनामिचास्ति नास्ति 
चेत्येतदुत्तरेण सूच्रेण वक्ष्यति । देहाश्रयौ तावज्जीवस्य स्थूलाबुत्पत्तिप्रलयो न स्त इत्ये- 
तदनेन सूत्रेणावोचत्‌ ॥१६॥ 
( ११ आत्माधिकरणम्‌ । स्‌० १७ ) 
नात्माषश्रुतेनित्यत्वाच ताभ्यः ॥ १७॥ 
पद्च्छेद्‌--न, आत्मा, अश्न्‌ते।, नित्यत्वात्‌, च, ताभ्यः । 
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प्रकारका लौकिक व्यवहार होता है ओर जातकमं आदि संस्कारोंका विधान है, किसीको इस प्रकारकी 


भ्रान्ति हो, हम उसको निवृत्त करते है--जीवकी उत्पत्ति और प्रय नहीं होते, क्योंकि शास्त्रफलके 
सम्बन्धकी उपपत्ति होती है । शरीर विनाशके साथ जीवका विनाश हो तो अन्य शरीरगत इष्टकी प्राप्ति 
धोर अनिष्ट परिहारके लिए विधि और निषेध व्यथं हो जायेंगे। और 'जीवापेतं०' ( जीव रहित यह 
शरीर मरता है जीव नहीं मरता ) ऐसी श्रुति है। परन्तु ळोकिक जन्म-मरणका व्यपदेश तो जीवमें 
दिखलाया गया है । सत्य, दिखलाया गया है। यह जन्म-मरण व्यपदेश जीवमें गोण है, तो पुन! इस 
मुख्य व्यपदेशका आश्रय कौन है, जिसको अपेक्षासे यह गोण है ? कहते हैं--चर ( जंगम ) ओर अचर 
( स्थावर ) शरीरोंके आश्रित यह मुख्य है। स्थावर और जंगम शरीर विषयक ही जन्म-मरण शब्द 
है, क्योंकि स्थावर और जंगम भूत उत्पन्न होते ओर मरते हैं, इसलिए उनमें जन्म-मरण शब्द मुख्य 
होते हुए उसमें स्थित जीवात्मामे गोण हैं, क्योंकि तद्भाव मावो हैं। शरोरके आविर्माव और तिरोमाव 
होते हुए जन्म और मरण शब्द होते हैं, न होनेपर नहीं होते । शरीर सम्बन्धके विना अन्यत्र 'जीव 
उत्पन्न हुआ अथवा मर गया? ऐसा किसीसे नहीं देखा जाता । और 'स वा अय' (वह यह पुरुष 
जन्म रुते समय शरीरको आत्ममावसे प्रास होता है वह घरीरसे निकलते हुए मरा हुआ होता 
है) यह श्र्ति शरीरके संयोग और वियोग निमित्तक जन्म मरण शब्द दिखलाती है । जात कमं आदिका 
विधान भी देहके आविर्मावकी अपेक्षासे समझना चाहिए, क्योकि जीवके प्रादुर्मांवका अमाव है । 


जीवकी परमात्मासे आकाश मादिके समान उत्पत्ति है अथवा नहीं, यह आगेके सूत्रसे कहेंगे । देहाश्रय 
स्थूल उत्पत्ति और प्रलय जीवोंमें नहीं हैं, ऐसा सुत्रकारने इस सूत्रसे कहा है ॥ १६ ॥ 


सत्यानन्दो दीपिका क 
शुद्धिके लिए जीव श्रुतियोंके विरोधका परिहार किया जाता है । पूवॅपक्षमें जीव ओर ब्रह्मका ऐक्य 
असिद्ध है और सिद्धान्तमें वह सिद्ध है ॥ १६॥ 


४९६ त्रझसूत्र-दाङ्करसाण्य [ अ० २ पा० ३ 


सूञाथ--( आत्मा ) जीव ( न ) उत्पन्न नहीं होता, ( अश्रू ते: ) क्योंकि उसकी उत्पत्ति 
विषयक श्र ति नहीं है, (ताम्यः) 'स वा एष महानज आत्मा' (च) और “अजो नित्यः' इत्यादि श्र्‌ तियोंसे 
जीव नित्य प्रतीत होता है । 

६ अस्त्यात्मा जीवाख्यः दशरीरेन्द्रियपञ्जराध्यक्षः कर्मफलसंबन्धी । सकि 
व्योमादिवडुत्पद्मते ब्रह्मणः, अहदोस्विद्बह्मवदेव नोत्पद्यत इति श्रुति विप्रतिपत्तेविंशयः । 
कासुचिच्छृतिष्वग्निविस्फुलिज्ञादिनिवर्शनर्जी वात्मनः परस्मादूनह्मण उत्पत्तिरास्नायते, 
कासुचित्त्वांचिकृतस्येव परस्य प्रह्मणः कार्यप्रवेशोन जीवभावो विज्ञायते, स चोत्पत्ति- 
राम्नायत इति । तत्र प्राप्त तावदुत्पद्यते जीव इति। ङुतः ? प्रतिज्ञाचुपरोघादेच । 
'एकस्मिन्विदिते सर्वमिदं विदितम्‌' इतीयं प्रतिज्ञा सर्वस्य वस्तुजातस्य च्रह्मप्रभवत्वे सति 
नोपरुध्येत, तत्त्वान्तरत्वे तु जीवस्य प्रतिज्ञेयसुपरुध्येत । न चाविकृतः परमात्मैव जीव 
इति शाक्यते विज्ञातुं, लक्षणमेदात्‌ । अपहठतपाप्मत्वादिधर्मको हि परमात्मा, तद्विपरीतो 
हि जीवः, विभागाच्चास्य चिकारत्वसिद्धिः यावान्ह्याकाशादिः प्रविभक्तः स सवा चिक्रारः, 
तस्य चाकाशादेसत्पत्तिः समधिगता जीवात्मापि पुण्यापुण्यकर्मा सुखदुःखयुक्प्रतिशरीर 
प्रविभक्त इति तस्यापि प्रपञ्चोत्पत््यवसर उत्पत्तिर्भवितुमर्हति । ® अपि च ‘यथाऽग्नेः छुद्रा 
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शरीर और इन्द्रियूपी पञ्जरका स्वामी और कर्मंफलका सम्वन्धी जीव नामक आत्मा हे, क्या 
वह आकाश आदिके समान ब्रह्मे उत्पन्न होता है अथवा ब्रह्मके समान उत्पन्न नहीं होता है ? इस 
प्रकार श्रुतियोंके परस्पर विरोध होनेसे संशय होता है । किन श्रुतियोंमें अग्नि विस्फुलिङ्ग आदि दृशन्तोंसे 
जीवात्माकी परब्रह्मसे उत्पत्ति कही जाती है, और किन श्रुतियोंमें अतिकृत परत्रह्मका ही कार्यमें प्रवेशके 
द्वारा जीवमावसे जाना जाता है, परन्तु उत्पत्ति नहीं कही जाती । इस प्रकार संशय होनेपर यह प्राप्त 
होता है कि जीव उत्पन्न होता है, किससे ? इससेकि प्रतिज्ञाका अनुपरोध-अवाघ ही है । “एकस्मिन्विदेते०' 
`( एकके विदित होनेपर सब विदित होता है ) यह प्रतिज्ञा सम्पूणं वस्तु समूहके ब्रह्म जन्य होनेपर 
बाधित नहीं होगी । जीवके अन्य तत्त्व होनेपर तो यह प्रतिज्ञा वाधित होगी । अविकृत परमात्मा ही जीव 
है, इस प्रकार मी नहीं जाना जा सकता, क्योंकि लक्षणभेद है । परमात्मा पापरहित आदि धमंवांला है 
आर जीव उससे विपरीत है और विभागसे भी जीवमें विकारत्व सिद्ध है। जो आकाश आदि प्रविभक्त हैं 
वे सब विकार हैं, उन आकाश आदिकी उत्पत्ति भी निदिचत है। इस प्रकार जीवात्मा पुण्य पाप कमं- 
वाला, सुख दुःखसे युक्त प्रति शरीरमें विभक्त है, अतः प्रपचकी उत्पत्तिके अवसरमें उसकी भी उत्पत्ति हो 
सकती है । और भी “यथाग्नेः०' (जैसे अग्निसे छोटी-छोटी चिनगारियाँ निकलती हैं, वेसे इस आत्मासे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

७ 'भन्ेर्विस्फुिङ्गवदेतस्मात्परमास्मनः सर्वे जीवात्मनो ब्युच्चरन्ति' (जसे अग्निसे चिनगारियाँ 
निकलती हैं बैसे इस परमात्मासे सब जीव निकलते हैं) इत्यादि जीवोल्पत्ति प्रतिपादक श्रूतियों और 
“स एष इह प्रविष्ट आनखाग्रेभ्य अज आत्मा'० ( वृहू० १॥४७ ) ( यह इस दारोरमें नखके अग्र 
पर्यन्त प्रविष्ट है वह आत्मा अज है ) इत्यादि जीवकी अनुत्पत्ति सूचक श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे 
संशय होता है। परन्तु देहके जन्म-मरणसे जीवका जन्म-मरण मत हो, क्योंकि अम्य देहसे सोगे जाने- 
वाळे स्वगं आदिके निमित्त विधि आदिका असंमव हो जायगा । परन्तु कल्पके आदि और अन्तमें जसे 
आकाशकी उत्पत्ति और प्रळय होते हैं, वंसे जीवको भी उत्पत्ति और प्रलय हों, क्योंकि उनका सम्भव 


है। इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे पूवपक्ष है । इसलिए जीवको उत्पत्ति मानना चाहिए, इससे एक 
विज्ञानसे सवंविज्ञान' यह प्रतिज्ञा मी सिद्ध होगी, अन्यथा प्रतिज्ञाका बाध होगा । 


# 'तदात्मानं स्वयमकुरुत' (उसने स्वयं अपनेको किया) इसके समान प्रवेश श्र तिका (विकार 
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विस्फुलिङ्गा व्युच्चरन्स्येचमेवास्मादात्मनः सर्व प्राणाः? ( बृ० २।१।२० ) इति प्राणादेभाग्यजातस्य 
सृष्टि शिएचा “सवं एव आत्मानो ब्युचरन्ति' इति भोक्तृणामात्मनां पुथक्‍्सष्टि शास्ति | “यथा 
सुदीप्तास्पावकाद्विस्फुलिङ्गाः सहस्रशः प्रमवन्ते सरूपाः । तथाऽक्षराद्विविधाः सोम्य भावाः प्रजायन्ते 
तन्न चैवापियन्ति’ ( झुण्ड २।१।१ ) इति च जीवात्मनासुत्पत्तिप्रलयाबुच्येते । सरूपवच- 
नात्‌, जीवात्मानो हि परमात्मना सरूपा भवन्ति, चेतन्ययोगात्‌ । नच कचिदश्ववण- 
मन्यत्र श्रुते वारयितुमहति, श्रुत्यन्तरगतस्याप्यविरुद्वस्याधिकस्यार्थस्य सर्व॑त्रोपसंहतव्य- 
त्वात्‌ । प्रवेशाश्रुतिरप्येचं सति विकारभावापत्त्येव व्याख्यातव्या, 'तदात्मानं स्वयमकुरुत' 
( तै० २ ) इत्यादिचत्‌। तस्मादुत्पद्यते जीव इति । एवं प्राप्ते बूमः-नात्मा जीव उत्पद्यत 
इति । कस्मात्‌? अश्रुतेः! न ह्यस्योत्पत्तिप्रकरणे श्रवणमस्ति भूयःसु प्रदेशेषु । नु 
कचिद्श्रवणसन्यच्र श्रुतं न वारयतीत्युक्तम्‌। सत्यसुक्तम्‌ । उत्पत्तिरेच त्वस्य न संभव- 
तीति वदामः । कस्मात्‌ ? नित्यत्वाच्च ताभ्यः! चशव्दादजत्वादिभ्यञ्च । नित्यत्वं ह्यस्य 
श्रुतिभ्यो5वगस्यतें तथाऽजत्वमविकारित्वमविकृतस्यैव ब्रह्मणो जीवात्मनावस्थानं त्रह्मा- 
त्मना चेति । न चेवंरूपस्योव्पत्तिरुपपद्यते । ताः काः श्रुतयः ? “न जीवो ब्रियते' ( छा० 
६।११।३ ), “स वा एप महानज आत्माऽजरोऽमरोऽस्तोऽमयो ब्रह्म (बछु० ४।४।२२ ), न 
जायते ख्रियते चा विपश्चित्‌’ ( कठ० २।१८ ) “अजो नित्यः शाइवतोऽयं पुराणा’ ( कड० २।१८ ), 
तत्सृष्टवा तदेवानुप्राविशत्‌’ ( तै० २।६।१ ), “अनेन जीवेनात्मनाचुप्रविस्य नामरूपे व्याकरवाणि’ 


प्राण निकलते हैं ) इसप्रकार प्राण आदि भोग्य समुदायकी सृष्टि कहकर “सवं एव०' (3 सब आत्मासे 


निकलते हैं ) इसप्रकार श्रुति भोक्ता जीवात्माओंकी पृथक्‌ सृष्टिका उपदेश करती है “यथा सुदी- 
ात्‌०' ( जिस प्रकार अत्यन्त प्रदीप्त अग्निसि उसीके समानरूपवाली सहत्न शः चिनगारियाँ निकलती हुँ, 
हे सोम्य ! उसी प्रकार उस अक्षरसे अनेकों भाव उत्पन्न होते हैं और उसीमें लीन हो जाते हूँ) इस 
प्रकार जीवात्माओंकी उत्पत्ति और प्रलय कहे जाते हैं, क्योंकि भ्रुतिमें सहपवचन ( जीववचन ) है । 
जीवात्मा परमात्माके समान होते हैं, क्योंकि चैतन्यका योग है । कढीपर अश्रवण अन्यत्र थुतका 
वारण नहीं कर सकता, क्योंकि अन्य श्रुतिगत अविरुद्ध अधिक अर्थका भी सर्वत्र उपसंहार ( ग्रहण ) 
करना चाहिए। ऐसा होनेपर 'तदात्मानं स्वयमकुरुत” इत्यादि श्रुतिके समान प्रवेश श्रुतिका भी 
विकारभावापत्तिसे ही व्याख्यान करना चाहिए । इससे जीवात्मा उत्पन्न होता है । सिद्धान्ती--ऐसा 
प्राप्त होनेपर हम कहते है--आत्मा-जीव उत्पन्न नहीं होता, किससे ? इससे कि श्रुति नहों है । अनेक 
स्थलोंमें उत्पत्ति प्रकरणमें इसकी श्रुति नहीं है । परन्तु जो यह कहा गया है कि कहींपर अश्रवण अन्यत्र 
शुतका वारण नहीं करता । ठीक कहा है, किन्तु हम कहते हैं कि उसकी उत्पत्ति ही नहीं हो सकती, 
किससे ? इससे कि उन श्रुतियोंसे वह नित्य प्रतिपादित है । च शब्दसे अजत्व आदि धर्मोसे अवगत 
होता है । उसका नित्यत्व तथा अजत्व, अविकारित्व और अविङत ब्रह्मका ही जीवरूपसे और ब्रह्म श्पसे 
अवस्थान श्रुतियोंसे हो अवगत होता है । अतः इसप्रकार रूपवाले जीवकी उत्पत्ति युक्त नहीं दै । वे कौन- 
सी श्रुतियाँ हैं ? “न जीवो श्रियते' (जीव मरता नहीं) 'स वा एष०' (वह यह महान्‌ अज आत्मा है, 
अजर, अमर, अमृत और अमय ब्रह्म है) “न जायते०' ( विद्वान्‌ ते मरता 202 डी 
जन्म गौर 'तस्सृष्टवा ० उत्पन्नकर उसमे प्रविष्ट हुआ 
द रहित, म पत मोर अपण है ल कह] स एप इह (नह 
. सत्यानन्दी-दौपिका 
जोवख्पसे ईश्वर प्रविष्ट हुआ” ऐसा अथं करता चाहिए.। अतः प्रवेशधुति गोण है ओर उत्पत्ति 
भृति मुख्य है । 
६३ 
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( छा० ६।३।२ ), 'स एव इह प्रविष्ट आ नखाग्रेभ्यः? ( दृ० १।४।७ ), 'तरचससि’ ( छा० ६।८।७ ) 
अहं ब्रह्मास्मि’ ( बु० १७१० ), 'अयमा्मा ब्रह्म सर्वानुभूः' ( दृ० २।५।१९ ), इत्येचमाद्या 
ञत्यत्ववादिन्यः सत्यो जीवस्योत्पत्ति प्रतिवध्नन्ति। नलु प्रविभक्तत्वाद्विकारो चिकारत्वा- 
घोत्पद्यत इत्युक्तम्‌ अत्रोच्यते-नास्य प्रविभागः स्वतो ऽस्ति, 'एको देवः सब भूते पु गूढ:सतरव्यापो 
पर्वभूतान्तरात्मा' ( खे ६।११ ) इति श्रुतेः । बुद्धयाद्युपाधिनिमित्तं त्वस्य प्रविभागप्रतिभान- 
` प्राकाशास्येव घरादिसंवन्धनिमित्तम्‌। तथा च शास्त्रम्‌--स चा अयमात्मा ब्रह्म विज्ञानमयो 
मनोमय: प्राणसयश्चक्कमंयः ओतमयः ( बु० ४।४।५ ) ईत्येचमादि ह्मण एचाचिरतस्य सतो- 
ऽप्येकस्यानेकचुद्धयादिमयत्वं दर्शायति। तन्मयत्वं चास्य चिविक्तस्वरूपानभिव्यकत्या तदु- 
परक्तस्वरूपत्वं स्त्रीमयो जाल्म इत्यादिचद्द्गष्टव्यम्‌। % यदपि कचिदस्योत्पत्तिप्रङयश्रचणं 
तदप्यत पवोपाधिसंवन्धास्नेतव्यम्‌। उपाध्युत्पत््याऽस्योत्पत्तिस्तत्प्रलये ख प्रळय इति । 
तथा च दशायति-प्रज्ञानघन एवैतेभ्यो भूतेभ्यः ससुत्थाय तान्येवाचु विनञ्यति न प्रेत्य संज्ञाउस्ति' 
(० ४।५।१३) इति तथोपाधिप्रलय एवायं नात्मविलय इत्येतदपि 'अन्नेच मा भगवान्मोहान्त- 
मापीपदन्न वा अहमिम विजानामि न परेत्य संज्ञास्ति' इति प्रक्नपू्चेकं प्रतिपादयति- न वा अरेऽहं 
मोहं त्रवीम्यविनाशी बा अरेऽयमात्माऽचुच्छित्तिधर्मा मान्नासंसरास्त्वस्य अवति’ ( ० ४।५।१३ ) 


सब है) ण्या 
इसमें नखार्रपयन्त प्रविष्ट है ) 'तस्वमसि' ( वह तु है ) 'अह ब्रह्मास्मि’ ( मैं ब्रह्म हैँ ) अयसात्मा०' 
( यह आत्मा ही सबका अनुभव करनेवाला ब्रह्म दै) इत्यादि श्रूतियाँ जीवका नित्यत्व कहती हुई 
दीवकी उत्पत्तिका निषेध करतो हैं । परन्तु ऐसा कहा गया है कि जीवात्मा विभक्त होनेसे विकार है 
ओर विकार होनेसे उत्पन्न होता है । इसपर कहते है- इसका विभाग स्वतः नहीं है, क्योंकि "एको 
देव:०' ( एक देव सब मूतोंमें गूढ, सवंव्यापी और सब भूतोंका अन्तरात्मा है ) ऐसी श्रति है। जंसे 
आकाशका विभाग घट आदि सम्बन्ध निमित्तक भासता है, वेसे बुद्धि जादि उपाधिके निमित्तसे 
इसमें ( जीवमें ) प्रविमाग मासता है। जँसे कि “स वा अयसात्मा०' ( यह आत्मा बरहम है, वह 
विज्ञानमय, मनोमय प्राणमय, चक्षुर्मय और श्रोत्रमय है ) इत्यादि शास्त्र अविकृत एक होते हुए भी 
ब्रह्मका अनेक बुद्धि आदि मयत्व दिखलाता है। [ स्त्रीपरतन्त्र कामीपुरुषको ] जेसे 'स्त्रीमय 
जाल्म' ( काम जड़ ) कहा जाता है, वैसे विविक्तस्वरूपकी अनमिव्यक्तिस उस बुद्धि आदिसे 
उपरोक्त स्वरूपत्व ( तादात्म्यापन्नत्व ) इसका तन्मयत्व दै, ऐसा समझना चाहिए । जो भी कहींपर 
इसके उत्पति और प्रलयका श्रवण है, वह भी इस उपाधिके सम्बन्धसे समझना चाहिए । 
उपाधिकी उत्पत्तिसे इसकी उत्पत्ति और उसके प्रल्यसे प्रलय है। और जसे 'प्रज्ञानघन ० 
(भूतोंके द्वारा यह प्रज्ञानघन समुत्थान-अभिव्यक्त होकर इन भूतोंके नाशके साथ ही साथ नष्ट हो जाता 
है, मरणानन्तर संज्ञा नहीं रहती) यह श्रुति दिखलाती हे । इस प्रकार उपाधिका ही यह प्रलय है 
आत्माका प्रलय नहीं है, यह भी 'अग्रेव सा अगवानू०' (मैत्रेयी- हे भगवन ! यहाँ मुझे मोहको प्रा 
छरा दिया है । मैं इसे विशेषरूपसे नहीं समझती कि मरणानन्तर संज्ञा नहीं है) इस प्रकार रन पूवक 
प्रतिपादन करते है--'न वा अरेऽहं मोहं ०' (याज्ञवल्क्य-दे मैत्रेयी | मैं मोहकी बात नहीं कर रहा हे । 
जरी! यह आत्मा निश्वय ही अविनायी है, अपरिणामी है विषयोके साथ उनका सम्बन्ध नहीं है) इस पका ' 


सत्यानन्दी-दोपिका 
& उत्पत्ति आदि श्रूतियां तो आत्मामें अध्यस्त उत्पत्ति आदिका अनुवादमान करती हैं, 
आत्माका नित्यत्व प्रतिपादक श्रुतियाँ बलवती हैं, इसलिए कोई विरोध नहीं है । अतः 
उत्पत्ति भोर प्रलय नहीं होते हैं ॥ १७ ॥ 


ee 
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इति, प्रतिक्ञानुपरोधो5प्यविकृतस्येव ब्रह्मणो जीवभावाभ्युपगमात्‌ । लक्षणभेदोऽप्यनयो- 
रपाधिनिसित्तणव' “अत ऊध्च विसोक्षायेव ब्र्हि' (तर ० ४।३।१ ५) इति ऱ्य प्रकतस्येच विक्षान- 
मयस्यात्मनः सर्वसंसारघमंप्रत्याख्यानेन परमात्मभावप्रतिपादनात्‌ । तस्मान्नेवात्मो- 
त्पद्यते प्रचिल्लीयतते चेति ॥ १७॥ 

( १९ ज्ञाधिकरणम्‌ । सू० १८) 


ज्ञोज्च एवं ॥ १८॥ 

पदच्छेदू---शः, अतः, एव । 

सृजाथे- [जीव] (ज्ञः) स्वयं ज्योतिः स्वरूप हे, [अतएव] क्योंकि उसकी उत्पत्ति नहीं होती है। 

#स कि कणसुजानामिवागन्तुकचेतन्यः; स्वतोऽचेतनः, आहोस्वित्सांख्यानामिच 
नित्यचेतन्यश्चरूप एवेति वादिविप्रतिपत्तः खंशयः। कि तावत्प्राम्‌ ? आगन्तुकमा- 
त्मनच्चेतन्यमात्ममनःसंयोगजमग्निघटखंयोगजरोद्दितादिगुणवदिति प्राप्तम्‌। नित्य- 
चैतन्यत्वे हि खुसमूच्छितग्रहाविष्टानामपि चेतन्यं स्यात्‌। ते पृष्टाः सन्तो न 
किचिहदयमचेतयामहोति जल्पन्ति, स्वस्थाश्च चेतयमाना इञ्यन्ते। अतः कादाचित्क 
चैतन्यत्वादागन्तुकचेतन्य आत्मेति । # एवं प्रापेऽभिधीयते-ज्ञो नित्य॑चेतन्योऽयः 


लि क BRS फक पर पिया मत पिया थित। 
अविकृत ब्रह्मका ही जीवमाव स्वीकार करनेसे प्रतिज्ञाका अबाध है । इनका ( जीव और ब्रह्मका ) 


लक्षणभेद भी उपाधि निमित्तक ही है। कारण कि “अत ऊध्व ०! ( इसके आगे विमोक्षके लिए 
उपदेश कीजिए ) यह मी प्रकृत विज्ञानमय आत्माके ही सव धमाके निराकरणसे परमात्ममाव 
प्रतिपादित करता है। इससे आत्मा न उत्पन्न होता है और न प्रविळय होता हे ॥ १७॥ 

वह ( जीवात्मा ) क्या कणादमतके समान बागन्तुक चैतन्य वाला होता हुआ स्वतः अचेतन 
है, अथवा सांख्योंके समान नित्य चैतन्य स्वरूप ही है? इस प्रकार वादियोंको विप्रतिपत्तिसे संशय 
होठा है तो क्या प्रास हुआ ? अग्नि और घटके संयोगसे [ घटमें ] उत्पन्न हुए रक्त आदि गुणोक्षि 
समान जीवास्मामें आत्मा और मनके संयोगसे जन्य आगन्तुक चैतन्य है, ऐसा प्राप्त हुमा । नित्य 
चैतन्य होनेपर सुप्त, मूच्छित और ग्रहाबिष्टोंको भी चेतन्यकी प्राप्ति होगी । परन्तु वे पूछे जानेपर 
“हुम कुछ भी नहीं जानते हँ' ऐसा वोलते हैं और स्वस्थ होनेपर चेतनता युक्त देखे जाते हूं। 
इसलिए कमी कमी चैतन्य होनेसे जीवात्मा आगन्तुक चैतन्य है । ऐसा प्राप्त होनेपर कहते. है-यह 
आत्मा ज्ञ--नित्य चेतन्यरूप है, अतएव-क््योंकि वह उत्पन्न नहों होता, इससे अविकृठ परब्रह्म दी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& जीवात्मा विषयक उत्पत्ति और प्रलयका प्रतिषेधकर अब उसे स्वप्रकाशरूप सिद्ध करनेके 
लिए पू्वपक्षकी अवतरणिका दिखाते हैं--'आश्मेवास्य ज्योतिः' ( वृह ४।३।६ ) ( आत्मा ही इसको 
ज्योति है) इत्यादि श्र ति आत्माको स्वप्रकाश कहंतो हैं । ओर 'पस्मञ्चश्चः श्वण्वन्श्ोत्रम्‌' (वृह० १।४।७) 
( दशन करता हुआ चक्षु है, श्रवण करता हुआ श्रोत्र है ) इत्यादि श्र तियाँ अनित्य ज्ञानका प्रतिपादन 
करती हैं । इस प्रकार श्र तियोंका परस्पर विरोध होनेपर संसभ होता दै कि जीव ब्रह्मल्प होनेसे नित्य- 
्ञानख्प होनेपर ज्ञानको उत्पत्तिके इन्द्रिय आदि साधन व्यथ होंगे, इससे आत्मा अनित्य ज्ञानवाला 
मानला चाहिए । सुषुप्ति आदि अवस्थाओंमें भी ज्ञानका अमाव प्रतीत होठा है। अतः आत्मा और 
मनके संयोगसे जीवात्मामे ज्ञान उत्पन्न होता है, यह पूवंपक्ष है। पूर्वोक्त जीवकी अनुत्पत्तिल्प हेतुको 
लेकर स्वप्रकाशत्वके साधनसे हेतुहेतुमःद्वाव संगति है । 

# आत्मा नित्य चैतन्यस्वरूप और असङ्ग दै, अतः उसका विषयोके साथ स्वतः सम्बन्ध न होनेके 
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मात्माऽत एव, यस्मादेच नोत्पद्यते परमेव ब्रह्माविकतमुपाधिसंपकाञ्जीवभावेनाव- 

तिष्ठते । परस्य हि ब्रह्मणइचैतन्यस्वरूपत्वमाम्नातस्‌- विज्ञानमानन्दं ब्रह्म, (इ० ३।९।२८), 

“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' ( तै० २।१।१ ), अनन्तरोऽब्राह्मः त्स्वः प्रज्ञानयन एव' ( दु० ४।५।१३ ), 
00 च्य ल्क 

इत्यादिषु तिरु! तदेव चेत्परं ब्रह्म जीवरुतस्माज्ीवस्यापि नित्यचेतन्यस्वरूपत्व- 

मग्न्यौष्ण्यप्रकाशवदिति गम्यते । विज्ञानसयप्रक्रियायां च श्रुतयो भवन्ति--जसुप्तः 


सुप्तानभिचाकशीति’ ( दु० ४।३।१३ ) 'अन्नायं पुरुपः स्वयंज्योतिमंवति’ (३० ४।३।९ ) इति, ` 


“नहि विज्ञातुविज्ञातेविपरिलोपो विद्यते’ ( द्र» ४।३।३० ) इत्येवंरूपा: । अथ यो वेदेदं जिघ्राणीति 
स आत्मा' ( छा० ८१२४) इति च सर्वे! करणङ्घारैरिद्‌ वेदेदं चेदेति विज्ञानेना- 
नुसंधानात्तद्रपत्वसिद्धिः । नित्यचेतन्यस्वरूपत्वे घ्राणाचानथंक्यमिति चेत्‌- 
न, गन्धादिविषयविशेषपरिच्छेदार्थत्वात्‌। तथा हि दशयति-'गन्धाय घ्राणम्‌ इत्यादि। 
कै यत्त सुप्ताद्यो न चेतयन्त इति तस्य श्रू.त्येव परिदहारो5सिहितः । झुछुछ प्रत्य यट 
तन्न पञ्यति प्यन्वै तन्न प्यति । नहि दष्टुदुष्टेविपरिछोपो विद्यतेऽविनाश्लिस्वान्न तु तद्वितीयमस्ति 
उपाधिके सम्वन्धसे जीवमावसे अवस्थित है । कारण कि 'विज्ञानमानन्दं ब्रह्म' ( ब्रह्म विज्ञान और 
झानन्दस्वरूप है) 'सत्यं ज्ञानमनन्तं त्र ह्म' “अनन्तरो०' ( अन्तर रहित, बाह्म रहित, कृत्स्न विज्ञातकरस 
है ) इत्यादि श्र तियोंमें परब्रह्मका ही चेतन्यस्वरूप कहा गया है । यदि वही परब्रह्म जीव है तो इससे 
अग्निकी उष्णता और प्रकाशके समान जीवका भी नित्य चंतन्यस्वडप है, ऐसा ज्ञान होता है । और 
असुपः सु्तानमिचाकश्चीति' ( स्वयं न सोता हुआ सोये हुए समस्त पदार्थोको प्रकाशित करता है) 
“अत्रायं ०? (स्वप्नावस्थामें यह पुरुष स्वयं ज्योतिः स्वरूप होता है ) “नहि विज्ञातुः०' (विज्ञाताकी विज्ञान 
शक्तिका सवंथा लोप नहीं होता) इस प्रकरकी श्रुतियाँ विज्ञानमयके प्रकरणमें हैं । “अथ यो वेदेदं०'( जो 
ऐसा अनुमव करता है कि मैं सूंधूँ वह आत्मा है ) इस प्रकार सव इन्द्रियों द्वारा इसको जानता है, 
इसको जानता है इत्याकारक विज्ञानके साथ अनुसंघान होनेसे तद्रपत्व-ज्ञानखूपत्व सिद्ध होता है । यदि 
यह कहो कि नित्य चैतन्यस्वरूप होनेपर प्राण आदि व्यथं होंगे, तो ऐसा नहीं, क्योंकि वे गन्ध आदि 
विषय विशेषाकारवृत्तिके लिए हैं। उसी प्रकार “गन्धाय घ्राणम्‌' (गन्ध विषयक अन्तःकरणी वृत्तिके 
लिए प्राण है) इत्यादि श्र ति दिखलाती है। सुप्त आदि नहीं जानते, ऐसा जो कहा गया है, उसका 
सुषुप्तका उपक्रमकर 'यद्ठे तन्न पश्यति० ( सुषुप्तावस्थामें वह जो नहीं देखता सो देखता हुआ ही नहीं 
देखता, द्रष्टाकी दृष्टिका कमी लोप नहीं होता, क्योंकि वह अविनाशी है, उस समय उससे अन्य विमक्त 
द्वितीय नहीं है, जिसे देखे ) इत्यादि श्र्‌ तिसे ही परिहार कहा गया है । तात्पयं यह है कि विषये 

सत्यानन्दी-दीपिका 
कारण विषयोके साथ सम्वन्ध घटकी मत वृत्तियोंके लिए इन्द्रिय आदि ज्ञानके साधन अवश्य स्वीकृत 
हैं । यहाँ परिच्छेदका अथं वृत्ति है । 

& सुपुप्तिमे बुद्धि, इन्द्रिय, विषय आदि निशेष ज्ञानकी उत्पादक सामग्री नहीं है । इससे विशेषः 
ज्ञानके अमाव होनेसे स्वख्पात्मक ज्ञानका अभाव नहीं होता । और 'श्ण्वन्‌ श्रोन्नस' इस शरू तिसे जो 
ल ज्ञान अनित्य कहा गया है, वह भी वृत्ति विषयक है, 'आत्मा न ज्ञानं ह 

ज्ञान स्वरूप नहीं है, क्यों ३ “सत्यं [ ब्रह्मः इत्यादि श्र 
बाधित है, क्योंकि निरु कस तल्या उसमें अनित्य ज्ञात 
उत्पन्न ही नहीं होगा ओर समवायके न होनेसे अपनेमें समवाय सम्बन्धसे उत्पन्न ज्ञानद्वारा आत्मा 
वेद्य है, यह अयुक्त है, क्योंकि कमकतृंमाव विरोध है । जिसको वैश्ेषिक मतमें ज्ञान कहा जाता दै, 


वस्तुतः वह वृत्तिज्ञान है, “कामः सङ्कल्पः इत्यादि श्रुति 'सब मन हो है” ऐसा कहती है । इसलिए 
आत्मा नित्य चतन्य स्वरूप है ॥ १८॥ 
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ततो5न्यद्विभक्त यत्पइयेत, (बृ० ४।३।२३) इत्यादिना। एतदुक्त भवति--विषयाभावादिय- 
म्रचेतयमानता, न चेतन्याभाचादिति। यथा वियदाश्रयस्य प्रकाशस्य प्रकाइयाभावा- 
दनभिव्यक्तिन स्वरूपाआवात्तद्वत्‌। वेशेषिकादितिकश्च श्रुतिविरोध आभासीभवति । 
तस्मान्नित्यचैतन्यस्वरूप एवात्मेति निश्चिचुमः ॥१८॥ 
( १३ उत्क्रान्तिगत्यघधिकरणम्‌ । सू० १९-३२ ) 
उत्क्रान्तिगत्यागतीनाम़ ॥ १९॥ 

सूज्ञाथ--अस्माच्छरीरादुत्क्रामति' 'चन्द्रमसमेव ते सर्वे गच्छन्ति’ “तस्माल्लोकात्पुनरेति' इस 
प्रकार उत्क्रमण, गति और आगतिके श्रवणसे जीव अणु है, अतः जीवकी सचव्यापक प्रतिपादक 
“सवेव्यापी' श्र्‌तिका 'एंषोऽणुरात्मा' इस श्र तिके साथ विरोध है। 

इदानीं तु किंपरिमाणो जोव इति चिन्त्यते-किमणुपरिमाण उत मध्यमपरिमाण 
आहोस्विन्महापरिमाण इति । नजु च नात्मोत्पद्यते नित्यचेतन्यश्भायमित्यु्तम्‌। अतश्च 
पर एवात्मा जीव इस्यापतति, परस्य चात्मनोऽनन्तस्वमास्नातम्‌, तत्र कुतो जीवस्य 
परिमाणचिन्तावतार इति? उच्यते-सत्यमेतत्‌, उत्क्रान्तिगत्यागतिश्रवणानि तु 
जीवस्य परिच्छेदं प्रापयन्ति । स्वशब्देन चास्य कचिदणुपरिमाणत्वमाम्नायते। तस्य 
सर्वस्यानाङुळत्योपपादनायायमारम्भः। तत्र प्रापतं तावदुत्कान्तिगत्यागतीनां श्रवणात्प- 
रिच्छिन्नोऽणुपरिमाणो जीव इति । उस्क्रान्तिस्तावत्‌---स यदास्माच्छरीरादुत्कामति सहेबैतैः 
सवैरुव्करामति’ ( कौषीत० ३।३ ) इति। गतिरपि 'ये वै के चास्माछोकास्प्रयन्ति चन्द्रमसमेव ते 
सर्वे गच्छन्ति’ ( कोषीत० १।२ ) इति । आगतिरपि “तस्माछोकातपुनरेत्यस्मे लोकाय कमंणे' 
( वृ० ४।४।६ ) इति । आसासुत्कान्तिगत्यागतीनां श्रवणात्परिच्छिन्नस्तावज्जीव इति . 
प्राप्नोति । नहि' विभोश्चलनमवकल्पत इति । सति च परिच्छेदे शरीरपरिमाणत्वस्या- 
ईतपरीक्षायां निरस्तत्वादणुरात्मेति गम्यते ॥१९॥ - 
अभावसे यह चेतनताका अमाव है चेतन्यके अमावसे नहीं । जैसे आकाश आश्रय प्रकाशको क्र ज उस जाल हे उदय लादले नही। पेसे आकाल आश्रय प्रकाशकी प्राकर्यके 
अमावसे अनभिव्यक्त है स्वर्पके अमावसे नहीं । वेशेषिक, आदिके तक तो श्र तिक्े विरोध होनेपर 
अमास होते हैं। इससे हम यह निश्‍चय करते हैं कि नित्य चैतन्य स्वल्प ही ब | हे ॥ 

जीवका क्या परिमाण है, अब यह विचार किया जाता 

बया किस परिमाणवाका है, वा. मध्यम, परिमाणवाला है अथवा महपरिमाणवाला है? 
परन्तु यह कहा जा चुका है कि यह आत्मा उत्पन्न नहीं होता और नित्यचेतन्य है, अत! जीव परमात्मा 
है, ऐसा प्राप्त होता है, परमात्मा अनन्त है ऐसा श्रूतिमें कहा गया है, तो पुनः जीवके परिमाण 


विषयक चिन्ता-विचारका अवतरण कैसे हुआ ? कहते हैं--यह ठीक है, तो भी उत्कान्ति, गति, 


आगतिका श्रवण जीवका परिच्छि्तत्व पराप्त कराता है. कहींपर भूति स्वशब्दसे इसको अणुपरिमाण 
कहती है। उन सबका अनाकुलत्व-अबाघत्व उपपादन करनेके लिए यह आरम्भ है । ऐसा प्राप्त हुना । 

पूर्वेपक्षी-जीव परिचिछन्न और आणु परिमाण है, क्योंकि उत्क्रान्ति, गति ओर आगतिका श्रवण 
है, 'स यदास्माच्छरीरादु०' ( वह जव मरण समय इस शरीरसे उत्कमण नरा इन सा 
उत्क्रमण करता है) यह उत्क्रान्ति भ्रति दै । 'ये वे के” ( और जो कोई इस छोकसे प्रयाण करत ट, 
वे सव 'चन्दलोकको ही जाते हैं ) यह भू.ति गति भी कहती है। 2 0 
पुनः इस कमंलोकमें आता है) इस प्रकार यह भूति आयति मी । इन उत्क्रान्त, गति, आर 
आगति विषयक श्र्‌ तियोंसे द परिच्छिन्न है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि विभुकी गति नहीं हो सकती 
है। परिच्छिन्नत्व प्राप्त होनेपर शरीर परिमाणका अहंत मतकी परीक्षामें निराकरण होनेसे आत्मा 
अणु है, ऐसा ज्ञात होता है ॥ १९ ॥ 
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स्वात्मना चोत्तरयोः ॥ २० ॥ | 
पद्च्छेद्‌-स्वात्मना, च, उत्तरयोः । | 
सुत्राथे--( उत्तरयोः ) उत्क्रमणके अनन्तर होनेवाले गमन ओर आगमनका ( स्वात्मना ) | 
स्वात्मा कर्ताके साथ सम्बन्ध होनेसे आत्मा अणु सिद्ध होता है । | 
उत्क्रान्तिः कदाचिदूचळतोऽपि ग्रामस्वाम्यनिश्त्तिवद्द हस्वास्यनिडतत्या कमंक्षये- 
णावकल्पेत । उत्तरे तु गत्यागती नाचलतः संभवतः। स्वात्मना हि तयोः संबन्धो 
भषति, गमेः कर्देस्थक्रियात्वात्‌ । अमध्यमपरिमाणस्य च गत्यागती अणुत्व एच संभ- 
वतः । सत्योश्च गत्यागत्योरस्क्रान्तिरप्यपखसतिरेव देहादिति प्रतीयते। न हानपसपतस्य 
देहाद्गत्यागती स्याताम्‌। देहधदेशानां चोत्क्रान्तावपादानत्वचचनात्‌। 'चक्षुशे वा 
मुध्यों वान्येभ्यो वा शरोरदेशेभ्यः' ( दृ० ४।-।२ ) इति । 'स एतास्तेजोमान्नाः समभ्याददानो 
हृद्यमेवान्ववक्रामति' ( दृ० ४।४।१ ), शुक्रमादाय पुनरेति स्थानस्‌' ( चर ४।३।१३ ) इति. 
चान्तरेऽपि शरीरे शारीरस्य गत्यागती भवतः । तस्मादप्यस्याणुत्वखिद्धिः ॥९०॥ 
नाणुरतच्छरतेरिति चेन्नेवराधिकारात्‌ ॥ २१ ॥ 

पढ्च्छेद्‌--न, अणुः, अतच्छते। , इति, चेत्‌, न, इतराधिकारात्‌ । 

सूत्राथ -( नाणुः.) जीव मणु परिमाण नहीं है, ( अतच्छतेः ) क्योंकि 'सवंश्यापो' इत्यादि 
श्रुति जीवको सवंगत कहती हैं, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( इतराधिकारात्‌ ) 
इतर-ब्रह्मका प्रकरण है । 

# अथापि स्यान्ाणुरयमात्मा । कस्मात्‌ ? अतच्छुतेः। अणुत्वविपरीतपरिमाणः 
श्रवणादित्यर्थः । 'स वा एष महानज आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेपु' (० ४।४।१२), “आकाशः 
वरसवंगतश्च नित्यः? _वस्सवंगतश्व नित्यः “सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म (तै० २।१।१) इत्येवंजातीयका हि शतय 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः (तै० २।१।१) इत्येबंजातीयक्रा दि श्रुतिरात्मनो- 

कदाचित्‌ उत्क्रान्ति तो अचल आत्माकी भी ग्रामके स्वामित्वको नितृत्तिके समान देहके स्वा 
मित्व निवृत्तिप्ते कमक्षय होनेसे हो सकती है। परन्तु आगेको गति ओर आगति तो अचल आत्माकी ' 
नहीं हो सकती, क्योंकि उनका सम्बन्ध अपने आत्माके साथ होता है, कारण कि “गम्‌ धातु कतृनिष्ठ | 
क्रिया है । मध्यम परिमाण रहित जीवके अणु होनेपर ही गति और आगति हो सकती हैं । गति और 
आगतिके होनेपर देहसे अपसृप्ति ( बाहर निकलना ) ही उत्क्रान्ति है, ऐसा प्रतीत होता. है । दहस 
बाहर न निकले हुए की गति और आगति नहीं होती । “चक्षुशो०' ( उसीसे यह आत्मा चक्षुसे, मूर्धि | 
अथवा शरोरके अन्य भागोंसे बाहर निकलता है ) इसप्रकार देह प्रदेश उत्क्रान्तिमें अपादानरूपसे | 
कहे गये हैं । 'पतास्तेजो०' ( वह आत्मा इन तेजोमात्राओं ( इन्द्रिय समूह ) का सम्यक्‌ प्रकारे | 
ग्रहणकर हृदयमें हो अनुक्रान्त-अभिव्यक्त ज्ञानवान्‌ होता है) 'झुक्रमादाय०” ( प्रकाशक इन्द्रिय 
मात्राको लेकर आत्मा पुनः जागरित-स्थानमें आता है) इसप्रकार शरीरके आन्तर मी जीवात्माकी | 
गति ओर आगति होती हैं । इससे भी इस ( जीव ) की अणुत्व सिद्धि है ॥ २० ॥ | 

तो मी शङ्का होती है कि यह जीवात्मा अणु नहीं है, किससे ? इससे कि अतच्छुति है-अणु परिमाणके || 
विपरीत परिमाणकी श्र ति है, ऐसा अथं है । 'स वा एष महानज०' (यह महात अज आत्मा है जो बह 
प्राणोमें विज्ञानमय है) 'आकाशवत्‌०! (आकाशके समान सबंगत और नित्य है) “सस्यं ज्ञानमनन्तं ग्रह 

% शास्त्रदृष्टिसि जैसे गर्भस्थ वामदेवने 'अहं सनुरमत्ं सूश्च ( मैं ही मनु हुआ आर सू 
भी ) जीव होते हुए भी परमाथ दृष्टिसे कहा है, वेसे विकाररूप जीव कारण ब्रह्मे परमाथंसे अमिर 
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ऽणुत्वे विप्रतिषिध्येतेति चेत्‌-नेप दोपः, कस्मात्‌ ! इतराधिकारात्‌। परस्थ ह्यात्मनः 
प्रक्रियायामेषा परिमाणान्तरश्रुतिः, परस्येवात्मनः प्राधान्येन वेदान्तेषु वेदितव्यत्वेन 
प्रकृतत्वात्‌, विरज्ञः पर आकाइादित्येवंविधाञ्च परस्येवात्मनस्तत्र तत्र विशेषाधिका- 
रात्‌। नजु “योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु' (ब्रु ४।४,२२) इति शारीर एव महस्त्वसंवन्धित्वेन 
प्रतिनिर्दिश्यते । शास्त्रदष्टया त्वेष निदंशो वामदेववद्द्रषएटव्यः । तस्मात्प्राशविषयत्वा- 
त्परिमाणान्तरश्रवणस्य न जीवस्याणुत्वं विरुध्यते ॥२१॥ 
स्वशब्दोन्मानास्यां च ॥ २२॥ 

पदच्छेद -स्वशब्दोन्मानाभ्याम्‌, च । 

सत्ञार्थ-'एषोऽणुरात्मा' इस अणुत्व वाचक शति ओर “वाछाग्रशतमागस्य' इस श्रतिमें 
अत्यन्त अपकृष्ट परिमाणसे जीव अणु है । 

इतश्भराणुरात्मा, यतः साक्षादेवास्याणुत्वचाची शब्दः श्ूयते-एषोऽणुरात्मा चेतसा 
वेदितव्यो यस्मिन्प्राणः पञ्चधा संविवेश’ (सुण्ड० ३।१।९) इति । प्राणसंवन्धाञ्च जीव एवाय- 
मणुरभिहित इति गस्यते। तथोन्मानमपिं जीवस्याणिमानं गमयति--ालाम्रशतमागस्य 
शतधा कल्पिठस्य च । मागो जीवः स विज्ञेयः' ( इवे० ५९ ) 'आराग्रमात्रो ह्यवरोऽपि इष्टः 
( इवे० ०८ ) इति चोन्मानान्तरम्‌ ॥ २२ ॥ 

नन्वणुत्वे सत्येकदेरास्थस्य सकळदेहगतोपलब्धिर्विरुष्यते । इच्यते च जाहवी- 
हृदनिमग्नानां सर्वाङ्गशैत्योपलब्धिनिंदाघखमये च सकळशरीरपरितापोपळब्धिरिति, 
अत उत्तरं पठति-- 


ME oS 
. इसप्रकारकी श्रुतियाँ आत्माको अणु मानने पर विरुद्ध होंगी । पू०--ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं 


हे, क्यों ? क्योंकि इतरका अधिकार है-परमात्माके प्रकरणमें यह अन्य परिमाणको श्रुति है, क्योंकि 
परमात्मा ही मुख्यरूपसे वेदान्तोंमें वेदितव्यरूपसे प्रकृत है। और 'विरजः०' ( वह विरज है और 
आकाशे पर है ) इसप्रकारके वचनोंसे परमात्माका ही तत्‌ तत्‌ स्थलमें विशेष अधिकार है । परन्तु 
“योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु’ ऐसा शारीर ( जीवात्मा ) का हो महत्त्व सम्बन्धिरूपसे प्रतिनिर्देश किया 
जाता है । यह निर्देश तो शास्त्रहृष्टिसि वामदेवके समान समझना चाहिए । इसलिए अन्य परिमाण 
विषयक श्रृति प्राज्ञ ( परमात्मा ) विषयक होनेसे जीवका अणुत्व विरुद्ध नहीं है ॥२१॥ 

और इससे भी जीवात्मा अणु है, क्योंकि “पुषोञणुरात्मा०' ( यह अणु-सुक्ष्म आत्मा, केवल 
विशुद्ध विज्ञानसे जानने योग्य है, जिस शरीरमें प्राण पाँच प्रकारका होकर प्रविष्ट है) इसप्रकार 
साक्षात्‌ हो इसका अणुत्व वाचक शब्द ( श्रुति ) सुना जाता है । और ऐसा ज्ञात होता है कि प्राणके 
सम्बन्धसे यह जीव ही अणु कहा गया है । उसोप्रकार 'बाळाझशतमागस्य० ' ( सौ मागमे विमक्त 


` किया हुआ जो केशके अग्रमागका सौवाँ माग है, उसके समान जीवको जानना चाहिए ) यह उन्मान 


( अत्यन्त सुक्मपरिमाण ). मी जीवको अणु बतलाता है । 'आराग्रमात्रो० ( लकड़ोके डण्डेमें छगे 
सूक्ष्म लोह कण्टकके समान अकारवाला आतमा देखा गया है ) यह अन्य उन्मान-अत्यन्त अपकृष्ट 


परिमाण है ॥ २२॥ a 
परन्तु जीवके अणु होनेपर देहके एक देशस्थित जीवको सम्पूणं शरीर गत उपलब्धिका 


विरोध होगा, क्योंकि गङ्गा अथवा तालावमें स्नान करनेवाळोंको सर्वाङ्गमें शेत्यकी उपलब्धि ओर 
उष्णकालमें सम्पूणं तस परितापकी उपलग्पि देखनेमें आती है । इससे उत्तर कहते हैं-- 


सत्यानन्दी दीपिका 
होनेके कारण अभेदहष्टिसे महत्त्व परिमाणका निर्देश है । इससे जीवमें स्वतः अगुत्व का विरोध नहीं 
है अर्थात्‌ जीवात्मा अणु दै ॥ २१ ॥ र 
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अविरोधश्चन्दनवत्‌ ॥ २३॥। 
पदच्छेद-अविरोधः, चन्दनवत्‌ । 


सून्नार्थ--( चन्दनवत्‌ ) जैसे शरीरके एक अवयवमें स्थित चन्दन विन्दु शरीर व्यापी सुखको ` 


उत्पन्न करता हैं, वंसे अणु जीव भी देहव्यापी शीत आदिकी उपलब्धि करेगा, अतः ( अविरोधः ) 
कोई विरोध नहीं है। 

यथा हि हरिचन्दनबिन्दुः शरीरैकदेशसंबद्ोऽपि सन्सकलदेहव्यापिनमाह्णादं 
करोति, पचमात्मापि देहैकदेशस्थः सकळदेहव्यापिनीसुपरन्धि करिष्यति। त्वक्संवन्धा- 
चास्य सकलशरोरगता वेदना न विरुध्यते। त्वगात्मनोर्दि सम्वन्धः इत्स्नायां त्वचि 
वर्तते, त्वक्च ऊत्स्नशरीरव्यापिनीति ॥ १३ ॥ 
| अवस्थितिवैशेष्यादिति वेन्नास्युपगाद््टदि हि ॥ २४॥ 

पदच्छेद्- अवस्थितिवेशेष्यात्‌, इति, चेत्‌, न, अभ्युपगमाद्‌, हृदि, हि। 

सून्नाथं--( अवस्थितिवंशेष्यात्‌ ) प्रत्यक्षरूपसे चन्दनविन्दुकी शरीरके एक भागमें अव- 
स्थिति देखो जाती दै, परन्तु जीवकी इसप्रकार नहीं देखी जाती । अतः अतुल्य होनेसे चन्दन दृष्टान्त 
पुक्त नहीं दै, ( इति चेन्न ) तो यद्द कथन युक्त नहीं है, ( अभ्युपगमात्‌ ) क्योंकि जीवका अणुत्व 
स्वीकार है, ( हृदि ) अल्पपरिमाण हूदयमें 'हृद्यन्तर्ज्योति!' इत्यादि श्रुतिमें जीवका पाठ है, ( हि) 
इससे जीवका अणुत्व स्वीकार है, इसप्रकार दृशन्तमें भी वेषम्य नहीं है । 

& अत्रा--यदुक्तमविरोधञ्चन्दनवदिति-यदयुक्तम्‌ः इणान्तदाष्टान्तिकयोरः 
तुल्यत्वात्‌। सिद्धे ह्यात्मनो देहैकदेशस्थत्वे चन्दनदष्टान्तो भचति, प्रत्यक्षं तु चन्दः 
नस्यावस्थितिवैरो ष्यमेकदे शस्थत्वं सकलदेहाहादनं च। आत्मनः पुनः सकलः 
देहोपलब्धिमात्रं प्रत्यक्ष नेकदेशवर्तित्वम्‌। अच्नुमेयं तु तदिति यदुप्युच्येत। न 
चात्रानुमानं सम्भचति। किमात्मनः सकलशरीरगता वेदना त्वगिन्द्रियस्येव 
सकळदेहच्यापिनः सतः? कि वा विभोनंभस इव, आहोस्विच्वन्दनविन्दो- 


रिवाणोरेकदे शस्थस्येति संशयानतिवृत्तेरिति? अत्रोच्यते-नायं दोषः, कस्मात्‌ ` 


जैसे शरीरके एक देशसे सम्बद्ध होता हुआ भी हरिचन्दन विन्दु सकळ देहव्यापी आह्लाद 

उत्पन्न करता है, वैसे आत्मा भी देहके एक देशस्य होता हुआ सकल देहव्यापी उपलब्धि करेगा । 

इसका त्वचा के सम्बन्धसे सम्पूर्ण शरीर गत वेदना विरुद्ध नहीं है, क्योंकि त्वक्‌ और आत्माका सम्बन्ध 
सम्पूणं त्वचामें है ओर त्वक्‌ समस्त शरीरव्यापी है ॥ २३ ॥ 

यहाँ कहते हैं--जो यह कहा गया है कि चन्दनके समान अविरोध है, वह अयुक्त है, क्योकि 

दृष्टान्त और दार्टान्तिकमें समानता नहीं है, आत्माका देहके एकदेशस्थत्व सिद्ध होनेपर चन्दन दृष्टान्त 

हो सकता है । परन्तु चन्दनका अवस्थितिविशेष एक देशमें स्थिति और सम्पूर्ण देहमें आल्वाद तो 

प्रत्यक्ष है । और पुनः आत्माका सम्पूर्ण देहमें उपलव्धि मात्र प्रत्यक्ष है न कि एक देशवतित्व है । 

यदि कहो कि वह अनुमेय है, तो यहाँ अनुमान मी नहीं हो सकता, क्योंकि क्या आत्माकी सकल 

शरीरमें प्रात वेदना त्वक्‌ इन्द्रियके समान सकल शरीरव्यापी आत्माकी है अथवा, आकाशके समान 

व्यापक आत्माकी है अथवा हरिचन्दन बिन्दुके समान एक देशस्थ अणु आत्माकी है । इसप्रकार 

सत्यानन्दी-दीपिका 
% “आत्मा, अल्पः, च्यापीकार्यकारित्वात्‌ चन्दनबिन्दुवत? ( आत्मा अणु है, क्योंकि व्यापी 
ब्रायँ करनेवाळा दै, जैसे चन्दन बिन्दु ) इस अनुमानसे आत्माकी चन्दन बिन्दुके समान एक देश अव" 
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अभ्युपगमात्‌ । अभ्युपगस्यते ह्याम्मनोऽपि चन्दनस्येव देहेकदेशवृत्तित्वमवस्थितिवेदो- 
ष्यम्‌ । कथमिति ? उच्यते-हृदि होप आत्मा पठयते वेदान्तेषु । 'हृदि छेष आत्मा’ (प्रश्‍न० 
३।६) “स वा एष आत्मा हृदि ( छा० ८।३।३ ) 'कतम आस्मेति योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृद्यन्त- 
ज्योतिः पुरुष” ( दृह › २।३।७ ) इत्याद्युपदेशेभ्यः । तस्माद्इष्टान्तदाष्टीन्तिकयोरवेषम्या- 
युक्तमेवैतदविरोघश्चन्दनवदिति ॥२४॥ 

गुणाह लोकवत्‌ ॥ २५॥ 

पदच्छेद्‌--गुणाद्‌, वा, लोकवत्‌ । 

सूचार्थ--( वा ) अथवा ( लोकवत्‌ ) ज॑से लोकमें गृहमध्यवर्ती दोपकके अल्प होनेपर मी 
( गुणात्‌ ) उसके प्रमारूप गुणसे गृहव्यापी प्रकाश आदि कायं होते हैं. बंसे ही आत्माके अणु होने 
पर भी आत्मनिष्ठ चैतन्य गुणको व्यापक माननेसे व्यापी गुणसे व्यापी कायं हो जायगा । 

६९ सै तन्यशुणब्यासेर्वाऽणोरपि सतो जीवस्य सकलदेहव्यापि काये न विरुध्यते । 
यथा लोके मणिप्रदीपप्रशुतीनामपवरकेकदेशवर्तिनामपि प्रभाऽपवरकव्यापिनी सती 
कृत्स्नेऽपरवरके कार्य करोति, तद्वत्‌। स्याध्कदाचिचन्दनस्य सावयवत्वात्सूक्ष्मावयव- 
विसर्पणेनापि सकलदेह आह्वादयिदत्बं न त्वणोजीवस्यावयवाः सन्ति येरयं सकलदेहं 
विप्रसपेदित्याशङ्कय 'युणाद्वा लोकवत्‌ इत्युक्तम्‌ (२५ 

कर्थं पुनशुंणो शुणिव्यतिरेकेणान्यत्र वतत ¦ न हि पटस्य शुक्लो गुणः पटव्यतिरे- 
_केणान्यत्र वर्तमानो इच्यते रदीपप्रमावद्वेदितिचेतन क्‍या वर्तमानो द्यते । प्रदी पप्रमावद्कवेदिति चेत्‌-न, तस्या अपि द्रव्यत्वाभ्यूपगमात्‌। 
संशयकी निवृत्ति नहीं होती । पू०--इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है, क्यों ? क्योंकि अभ्युपगम है । 
आत्माका भी चन्दनके समान देहके एकदेशमें ृत्तित्व-अवस्थिति विशेषत्व स्वीकार किया जाता हे । 
कैसे ? कहते हैं-'ह॒दि हेष आत्मा' 'यह आत्मा हृदयमें है” 'स वा एुप०' (वह यह आत्मा हृदयं है) 

'कतम आत्मेति०' (आत्मा कौन है ? ) यह जो प्राणोमें-बुद्धि वृत्तियोंके भीतर रहनेवाला विज्ञानमय है, 
हृदयके अन्तर ज्योतिः स्वरूप है) इत्यादि उपदेशोसे वेदान्त-वाक्योमें हृदयमें ही यह आत्मा पढा जाता 
है । इसलिए हान्त और दाशंन्तिकमें वेषम्य न होनेसे चन्दनके समान यह अविरोष युक्त दै ॥२४॥ 
अथवा चैतन्य गुणकी व्याप्तिसि जीवके अणु होनेपर भी सकळ देहव्यापी कायं विरुद्ध नहीं है । 
जैसे लोकमें गृहके एक देशवर्ती मणि, प्रदीप आदिकी मी प्रमा गृहव्यापी होती हुई सम्पूर्ण ग्रहमें काय 
( प्रकाश ) करती है । इसप्रकार प्रकरणमें मी समझना चाहिए । चन्दन सावयव है, अतः सूक्ष्म 
अवयवोंके फैलनेसे कदाचित्‌ वह सकल देहमें आह्लाद कर सकता है, परन्तु अणु जीवके अवयव 
नहीं है जिससे कि वह सकल देहमें फैले । ऐसी आशङ्काकर गुणाद्दा लोकवद? ऐसा कहा है ॥२५॥ 


परन्तु गुण गुणीको छोड़कर अन्यत किस प्रकार रहेगा ? क्योंकि पटका शुक्र युग पटसे 


-दीपिका 
स्थिति सिद्ध होती है । परन्तु इस अनुमानका हेतु व्यभिचारी है, क्योंकि त्वगिन्दरियर्मे हेतु है साध्य नहीं 


है । त्वक्‌ समस्त शरीरव्यापी है, इसलिए व्यभिचारी हेतु पक्षमें साघ्यकी सिद्धि नहीं कर सकता । इस 
प्रकार त्वचाके दृष्टान्तसे संशयकी निवृत्ति नहीं हो सकती है। यह दष नहीं दै, मा आत्माके 
अणुत्वमें केवळ अनुमान प्रमाण नहीं है, किन्तु “स वा एष आत्मा हृदि' इत्यादि श्रुति भी प्रमाण है, 
इसलिए चन्दन दृष्टान्तके साथ कोई विरोध नहीं है ॥ २४ ॥ 

# अणु आत्मा निरवयव है ओर चन्दन सावयव है, 
प्रदीपका दृष्टान्त दिया गया है ॥ २५ ॥ 


६४ 


इससे कायंमें मी विषमता है, इस अरुचिसे 
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निबिडावयवं हि तेजोद्रव्यं प्रदीपः, प्रविरलावयवं तु तेजोद्रव्यमेच प्रभेति। अत उत्तरं पठति- 
व्यतिरेको गन्धवत्‌ ॥२६॥ 
पदच्छेदू--व्यतिरेक), गन्धवत्‌ । ४ 
___( गन्धवत्‌ ) जेसे भी गन्धकी स्थिति गुणी द्रव्यसे पृथक 

होती है, ता गुण he, ऱ्य (ड्यतिरेक: ) पृथक अवस्थिति हो सकती है । नो 

४ यथा गुणस्यापि सतो गन्धस्य गन्धवद्द्रव्यव्यतिरेकेण बुत्तिभंवति । अप्राप्ते 
ष्वपि कुसुमादिषु गन्धवत्छु कुखुमगन्धोपलब्धेः। एवमणोरपि सतो जीवस्य चैतन्य- 
गुणव्यतिरेको भविष्यति । अतश्चानेकान्तिकमेतद्शुणत्वाद्र्‌पादिचदाश्रयविइरेषानुप- 
पत्तिरिति, गुणस्येच सतो गन्धस्याश्चयविइलेषदर्शनात्‌ । गन्धस्यापि सहेवाश्रयेण 
विश्लेष इति चेत्‌-न, यस्मान्मूलद्वव्याद्विइलेषस्तस्य क्षयप्रसङ्गात्‌ । अक्षीयमाणमपि 
तत्पूर्वावस्थातो गम्यते |: अन्यथा तत्पूर्वावस्थेणुदत्वादिमिहीयेत । स्यादेतत्‌-- 
गन्धाश्रयाणां बिड्लिष्टालामवयवानामब्पत्वात्सन्नपि विशेषो नोपलक्ष्यते। सूक्ष्मा 
हि गन्धपरमाणवः सर्वतो विप्रसत्ता गन्धवुद्धिमुत्पादयन्ति नाखिकापुटमचुप्रविशन्ति 
इति चेत्‌-न, अतीन्द्रियत्वात्परमाणूनां स्फुटगन्धोपळच्धेश्च नागकेसरादिषु। न 
च लोके प्रतीतिगन्धवद्द्रव्यमाघातमिति। गन्ध एवाधात इति तु लोकिकाः 
प्रतियन्ति । रूपादिप्वाश्रयव्यतिरेकानुपरच्धेगन्धस्याप्ययुक्त आश्रयव्यतिरेक इति चेत्‌- 
न, प्रत्यक्षत्वादनुमानाप्रवृत्तेः । तस्माद्यद्यथा लोके इष्टं तत्तयैवाजुमन्तव्यं निरूपकेर्ना- 


व्यतिरिक्त अन्यत्र वतमान होता हुआ नहीं देखा जाता । यदि कहो कि प्रदीप प्रमाके समान हो जायगा, 


तो यह युक्त नहीं है, कारण कि वह मी द्रव्य माना गया है । घन अवयव तेजोद्रव्य ही प्रदीप है और 
प्रविरल अवयव तेजोद्रव्य ही तो प्रभा है । इससे उत्तर कहते हैं-- 


जसे गुण होते हुए भी गन्धकी गन्धवद्‌ द्रव्यसे अतिरिक्त वृत्ति होती है, क्योंकि गन्ध युक्त 


कुसुम आदिके अप्राप्त होनेपर भी कुसुम गन्धकी उपलब्धि होती है, वसे जीवके अणु होनेपर भी चेतन्य . 


गुणका व्यतिरेक होगा । इससे “गुण होनेसे रूप आदिके समान आश्रयसे उसका विइलेष अनुपपन्न है' 
यह व्यभिचरित है । कारण कि गुण होते हुए गन्धका ही आश्रयसे विइलेश देखा जाता है । यदि कहो 
कि गन्धका भी आश्रयके साथ ही विश्‍लेश होता है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि जिस मूल द्रव्यसे 
विदलेष है उसका क्षय प्रसंग होगा । परन्तु वह मूलद्रव्य पूर्वावस्थासे अक्षीण होता हुआ ज्ञात होता 


है, अन्यथा वह पूर्व अवस्थिति गुरुत्व आदिसे रहित हो जायगा । ऐसा होनेपर भी पृथक्‌ हुए गंधके . 


आश्रय अवयवोंके अल्प होनेसे विशेष होता हुआ भी वह उपलक्षित-ज्ञात नहीं होता । क्योंकि चारों 
ओर फले हुए सूक्ष्म गन्ध परमाणु नसिका पुठमें प्रवेश करते हुए गंघज्ञान उत्पन्न करते हैं, ऐसा यदि 
कहो तो ठीक नहीं है, क्योंकि परमाणु अतीन्द्रिय हैं और नाग-केसरमें स्पष्ट गंधकी उपलब्धि 
होती है । छोकमें “गन्धवद्‌ द्रव्य मैंने सू घा' ऐसी प्रतीति नहीं होती, प्रत्युत “गन्ध ही मैंने सघा 
इसप्रकार लोग अनुभव करते है । यदि कहो कि रूप आदिको आश्रयसे व्यतिरिक्त उपछब्धि 
नहीं होती, तो एतावता गंघका भी आश्रय व्यतिरेक अयुक्त है, तो यह ठीक नहीं है, कारण कि 
प्रत्यक्ष होनेसे अनुमान प्रवृत्त नहीं होगा । अतः जो जंसे छोकमें देखा गया हो उसका उसके 
सत्यानन्दी-दी पिका 

+ सिद्धान्ती पुवेपक्ष वारणके लिए अनुमान कहते हैँ--“ज्ञानं न गुणिव्यतिरिक्तदेशब्यापी गुण" 

त्वात्‌, रूपवत्‌? ( ज्ञान गुणी आत्मासे अधिक देश व्यापी नहीं है, क्योंकि वह गुण है जसे रूप ) प्रमाके 
द्रव्य होनेसे उसमें व्यभिचार नहीं है । पु०- परन्तु गंधमें व्यभिचार है, इसलिए वह हेतु पक्षमें साध्यको 
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अधि० १३ खु० ९9२८२९ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५०७ 
न्यथा | नहि रसो णुणो जि्योपलभ्यत इत्यतों रूपादयो5पि अहयेवोपलण्येर 
ज्ञिति नियन्तुं शाक्यते ॥२६॥ 


७ 
तथा च दशयति ॥ २७॥ 
पद्च्छेद- तथा, च, दशयति । 
सूज्ञार्थ-( च ) और 'आ लोमभ्य आ नखाग्रेभ्यः? इत्याद श्रुति ( तथा ) आक्माका ज्ञानसे 
सम्पूणं शरीर व्यापित्व ( दशयति ) प्रतिपादित करती है । 
द्ृद्यायतनत्वम FS णुपरिमाणत्वं चात्मनोऽभिघाय तस्येच 'आ लोमभ्य आ नखाग्रेभ्यः’ 
( छा० ८।८।१ ) इति चतच शुणेन समस्तदारीरव्यापित्वं दर्शयति ॥२७॥ 


पृथगुपदेशात्‌ ॥ २८॥ 
पदच्छेद पृथक्‌ , उपदेशात्‌ । 
सूत्ञाथ- भज्ञया शरीरं समारुह्म ० इस श्रतिसे आत्मा कर ज्ञानका कतृंकरणरूपसे (पृथक्‌) 
पृथक्‌ ( उपदेशात्‌ ) उपदेश है, अतः जीवका गुणद्वारा सकळ शरीर व्यापित्व है । 
हवमा शरीर समारुद्म' ( कौपी० ३६ ) इति चात्मप्रश्योः कर्दृकरणभावेन पृथगुप- 
देश्ञाच्चैतन्यशुणे नैवास्य शरीरव्यापिता रस्यते । “तदेषां आणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय 
( बृ० २।१।१७ ) इति च कतुः शारीरात्पृथग्वि्ञानस्योपदेश फतमेवाभिप्रायसुपोद्ळयति 
तस्मादणुरात्मेति ॥८॥ 
एवं प्राप्ते नम ` 
तद्शुणसारत्वात्त तद्॒यपदेशः ग्राज्ञवत्‌ ॥ २९ ॥ 
पद्‌च्छेद्‌--तदगुणसारत्वात्‌, तु, तदृ धपदेशः, प्राज्ञवत्‌ । 
सूजार्थे--( तु ) शब्द पुर्वेपक्षकी व्यावृत्ति करता है, ( तद्गुणसारल्वात्‌ ) बुद्धि और आत्माके 
तादात्म्य होनेसे जीवमें बुद्धिके अणुत्वं उत्क्रमण, गमन, आगमन, सुलुःल आदि गुण प्रधान हैं 
उससे उसमें ( तद्वधपदेश्वः ) अणुत्व व्यपदेश होता दै, वह स्वाभाविक नहीं है ( प्राशवत्‌ ) जसे 
परमातमाकी सगुणोपासनाओंमें दहर आदि उपाधियोंके कारण उसमें अणुत्वादि व्यवहार होता है । 
___#ंतुशब्दः पश व्यावर्तयति' नैतदस्ति द हता के पक्षं व्यावर्तयति 
अनुसार ही निरूपकोंसे अनुमान करना चाहिए अन्यथा 
इससे रूप आदि गुण भो जिद्नासे ही उपलब्ध हों, ऐसा नियम नहीं किया जा सकता ॥ २६॥ 
. आत्माका हृदयमें स्थान और अणुपरिमाण कहकर 


आत्माको लोमपयंन्त और नखपयन्त 


व्यापित्व दिखलाती है ॥ २७ ॥ " | 
होकर सुख, दुःखका अनुभव करता. 


पर सम्मग्रपसे आरूढ 


“प्रज्ञया शरीरं०' (पज्ञाद्वारा शरीर ब 
मावसे पृथक्‌ उपदेश होनेसे उसकी चउन्यगुणद्वारा हो 


है) इसप्रकार आत्मा और प्रज्ञाका कतृ-करण 
शरीर व्यापिता ज्ञात होती है । 'तदेपा० १ ( सुपु 

सामब्यको अपने चैतन्य गुणसे ग्रहण कर सोता दै.) इस प्रकार कर्ता जीवात्मासे पृथक्‌ विज्ञानका 
उपदेश इसी (चैतन्यगुण व्याप्ति विषयक) अभिप्नायको पुष्ट करता है, इसलिए आत्मा म है ॥२८॥ 


ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते दै 
सत्यानन्दी-दीपिका र 
सिद्ध नहीं कर सकता । अतः ज्ञान भी गरमके समा" आत्मासि अधिक देदावृत्ति हो सकता दै ॥२६॥ 


१ । नैतद्स्ति-अणुरात्मेति। उत्पत्त्यश्रवणाद्धि परस्यैव तु | 
नहीं । रस गुण जिह्वासे उपलब्ध होता है, तो | 


उसका ही 'आ लोमभ्य०' ( हम अपने इस | 
«न ज्योंका त्यों देखते हैं ) यह श्रुति चेतन्य गुणसे समस्त शरीर | 


सिमें यह वाग, आदि प्राणोंके विषय ग्रहण करनेकी , 
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ब्रह्मणः प्रवेशश्रवणात्तादात्म्योपदेशाच्च परमेव ब्रह्म जीव इत्युक्तम्‌। परमेच चेद्व्रह्म 
जीवस्तस्माद्यावत्परं ब्रह्म तावानेव जीवो भवितुमहति | परस्य च व्रह्मणो विभुत्व- 
माम्नातम्‌, तस्माद्विभुर्जीचः। तथा च सवा पष महानज आत्मा योऽयं विज्ञानमय: 
प्राणेषु? ( बृह० ४।४।२२ ) इत्येवंजातीयका जीवविषया विभुत्ववादाः श्रौताः स्मार्ताश्च 
समर्थिता भवन्ति । न चाणोर्जीचस्य सकलशरीरगता वेद्नोपपद्यते । त्वक्संचन्घात्स्या- 
दिति चेत्‌-न, कण्टकतोद्नेऽपि खकलशारीरगतेच वेदना प्रसज्येत, त्वक्कण्टकयोहि 
संयोगः कृत्स्नायां त्वचि चतंते-त्वकच कत्स्नशरीरव्यापिनीति । पादतल पव तु 


कण्टकजुन्नो वेदना प्रतिलभते। न चाणोणुंगव्यासिरुपपद्यते, शुणस्य गुणिदेशत्वात्‌। 


गुणत्वमेद हि शुणिनमनाञ्रित्य शुणस्य हीयेत। प्रदीपप्रभायाश्च द्रव्यान्तरत्वं व्या- 
ख्यातम्‌। ४ गन्धोऽपि शुणत्वाभ्युपगमात्साश्रय एव संचरितुमरहति। अन्यथा 
शुणत्वहानिप्रसङ्गात्‌। तथा चोक्तं ढवैपायनेन--उपळभ्याप्सु चेद्गन्धं केचिद्वयुरनेपुणा; । 
पृथिव्यामेव तं विद्यादपो चायुं च संश्रितस्‌ ॥' इति। यदि च चैतन्यं जीवस्य समस्तं 
शरीरं व्याप्नुयान्नाणुर्जीवः स्यात्‌ । चैतन्यमेव ह्यस्य स्वरूपमग्नेरिवोष्ण्यपरकाश्ौ । नात्र 


तु शब्द [पूवं] पक्षकी व्यावृत्ति करता है । आत्मा अणु है, यह ठीक नहीं है, क्योंकि आत्माकी 


उत्पत्तिके अश्रवणसे परब्रह्मके ही प्रवेश श्रवणसे और तादात्म्यके उपदेशसे परब्रह्म ही जीव है, ऐसा 
कहा गया है । यदि परब्रह्म ही जीव है तो उससे जितना परब्रह्म है उतना ही जीव हो सकता है। 


परब्रह्मको श्रुतियोंमें विभु कहा गया है उससे जीव भी विभु है । उसी प्रकार 'स वा एप० ( वह यह 
महान्‌ अज आत्मा है जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय है ) इस प्रकारके जीव विषयक श्रौत और स्मातं 
विभ्रुत्ववाद समर्थित होते हैं। और अणु जीवमें सम्पूणं शरीर गत वेदना उपपन्न नहों होती । यदि 
कहो कि त्वक्‌के सम्बन्धसे होगी, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि त्वचामें काँटा चुभने पर भी सकल घरीर 
गत ही वेदना प्रसक्त होगी, कारण कि त्वचा भौर काँटेका संयोग ( सम्बन्ध ) सम्पूर्ण त्वचामें है और 
त्वक्‌ समरत शरीर व्यापी है। परन्तु काँटा चुंभनेवालेको पैरके तलवेमें वेदना उपलब्ध होती है । अणुके 
गुणकी व्याप्ति उपपन्न नहीं होती, कारण कि गुणका गुणी प्रदेश होता है । यदि गुण गुणीके अनाश्रित 
होकर रहे तो गुणका गुणत्व ही न रहेगा । प्रमा तो अन्य द्रव्य है, ऐसा व्याख्यान किया जा चुका है । 
गन्ध मी गुण स्वीकार करनेसे आश्रय सहित ही संचारके योग्य हो सकता है, अन्यथा गुणत्वकी हानि 


प्रसक्त होगी । इस प्रकार भगवानु द्वेपायनने कहा--'उपलभ्याप्सु०' ( जलमें गन्ध उपलब्धकर कई 


अनिपुण पुरुष उसमें गन्ध है ऐसा कहते हैं, परन्तु जल और वायुमें स्थित गन्ध पृथिवीका ही है ऐसा 
जानना चाहिए ) यदि जीवका चेतन्य समस्त शरोरको व्याप्त करेगा तो जीव अणु न होगा, क्योंकि 


जेसे ओष्प्य और प्रकाश अग्निका स्वरूप है, वैसे चैतन्य हो जीवका स्वरूप है। इसमें गुणगुणि- 


& इस अधिकरणमें आत्माके अल भि पक श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे 
उनमें अप्रामाष्य प्राप्त होनेपर पूरवपक्षीद्वारा जीव अणु है और ईश्वर विभु है, इस प्रकार दोनोंका 
भेदकर श्रुतियोंका अविरोध दिखलाया गया है। सिद्धान्ती--जीव अणु नहीं है, क्योंकि 'तत्सट्ठा०' 
“अनेन जीवेनात्मना? इत्यादि श्रतियोंसे शरीर आदि कायमै जीवरूपसे परब्रह्मका ही प्रवेश प्रतिपादित 
है, और 'तत्त्वर्मास' इत्यादि श्रृतियोंसे जीवकी ब्रह्मख्पता उपदिष्ट है, अतः ब्रह्मका परिमाण ही जीवका 
परिमाण है इसमें 'स वा एप महानज आत्मा! “नित्य: सवगतः स्थाणुः? (म० गी० २।२४) इत्यादि 
श्रुति और स्मृति भी प्रमाण हैं । 

# अव तक तो चतन्यको आत्माका गुण मानकर उसीकी व्याप्तिसे गुणी आत्माका अणुत्व 
निराङत किया गया है । आगे चैतन्य जीवका स्वरूप है गुण नहीं है, इसे 'चेतन्यमेव' आदिसे कहते 
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गुणगुणिविभागो विद्यत इति। शरीरपरिमाणत्वं च प्रत्याख्यातम्‌ । परिशेपाहिभुजीचः। 


कथं तर्हणुस्वादिव्यपदेर इत्यत आह--तदगुणसारत्वात्तु तद्व्यपदेशः' इति । तस्या बुद्धे- 
गुणास्तद्युणा इच्छा द्वेषः खुखं दुःखमित्येवमादयस्तद्गुणाः सारः प्रधानं यस्यात्मनः 
संसारित्वे संभवति ख तद्गुणसारस्तस्य भावस्तद्गुणसारत्वम्‌ । नहि वुद्धेगुंणेविना केव- 
ठस्यात्मनः संसारित्बमस्ति । वुद्धथु पाधिधर्माध्यासनिमित्त हि कवेत्वभोक्ठत्वादिलक्षणं 
संसारित्वमकर्तुरभोक्तुश्चासंखारिणो नित्यमुक्तस्य सत आत्मनः । तस्मात्तद्युणसारत्वा. 

द्विपरिमाणेनास्य परिमाणव्यपदेशः, तदुत्कान्त्यादिभिश्वास्पोत्कान्त्यादिव्यपदेशो न 
स्वतः । ® तथा च- बालाग्रश्नतसागस्य पतथा कल्पितस्य च । भागो जीवः स विज्ञ यः स चान- 
नयाय करपते ॥( श्रे० ५।९ ) इत्यणत्वं जीवस्योक््वा तस्यैव पुनरानन्त्यमाह । तच्चेवमेच 
समक्षसं स्याद्यद्यौपचारिकमणुत्वं जीवस्प भवेत्पारमार्थिकं चानन्त्यम्‌ । न ह्युभयं सुख्यः 
म्रवकङपेत । न चानन्त्यमोपचारिकमिति शक्यं विज्ञातुम्‌, सर्वापनिषत्सु बरह्मात्मभावस्य 
प्रतिपिपादयिषितत्वात्‌ । तथेतररिमन्नपयुन्माने 'बुदेगु णेनात्मयुणेन चेव आराअमात्रो ह्यवरोऽपि 
दृष्ट/ (श्वे० ५८) इति च चुद्धिगुणसंबन्धेनेवाराप्रमात्रतां शास्ति न स्वेनेवात्मना । 'एषो- 
घुराम चेता वेदितव्यः' ( खण्डः ३३९ ) इत्यचायि न जीवस्य य म चेतक्षा वेद्तिव्यः' ( सुण्ड० ३।१।९ ) इत्यत्रापि न जीवस्याणुपरिमाणत्वं शिष्यते, 


विभाग नहीं है । जीवका शरीर परिमाण तो पूवं ही खण्डित किया जा चुका है । परिशेषसे जोव 
विश्रु है । तो उसमें अणुत्व आदि व्यपदेश किस प्रकार है ? इसपर कहते है -- तद्गुणसारत्वातु तह य- 
पदेशः? उसके वुद्धिके गुण वे तद्गुण- इच्छा, द्वेष, सुख, दुःख इत्यादि, तद्गुण सार प्रधान जिस 
आत्माके संसारित्वमें संमव है वह तद्गुणसार, उसका माव तद्गुणसारत्व है, क्योंकि बुद्धिके गुणोंके 
बिना केवळ आत्मामें संसारित्व नहीं है । अकर्ता, अमोक्ता, असंसारी, नित्य मुक्त होते हुए आत्माका 
कतृंत्व, भोक्तृत्व आदि रूप संसारित्व बुद्धि उपाधिके धर्मोके अध्यासके कारण हो है। इसलिए 
तद्गुणसारत्व होनेसे बुद्धिके परिमाणसे इसका परिमाणव्यपदेश है और बुद्धिकी उत्क्रान्ति आदिसे 
जीवकी उत्क्रान्ति आदिका व्यपदेश है । उसके परिमाण और उत्क्रमण आदि स्वाभाविक नहीं हैं । 
और इसी प्रकार 'बालाग्रशतमागस्य०' ( सो मागमे विभक्त किया हुआ जो केशके अग्रमागका सौवाँ 
भाग है उसके समान जीवको जानना चाहिए, किन्तु वह स्वतः अनन्तके लिए समर्थ है ) इसप्रकार 
जीवको अणु कहकर पुनः उसको ही श्रुति अनन्त कहदी है । वह तमो संगत हो सकता है जब जीवमें 
अणुत्व गौण हो और आनन्त्य पारमार्थिक हो । दोनों मुख्य नहीं हो सकते, और आनन्त्य गोण है, 
ऐसा जाननेको समथं नहीं है। समी उपनिषदोंमे बरह्मात्ममाव प्रतिपादन करना अमिलषित है । उसी 
प्रकार “बुद्धेगु णेन र्य ( बुद्धि गुण निमित्तक आत्मामें अध्यस्त गुणसे-अध्यस्त आत्मगुणसे जीव मी आरके 
नोकके समान आकारवाला देखा गया है ) इस तरह अन्य उन्माममें बुद्धिगुणके सम्बन्धसे ही आराग्र- 
परिमाणका उपदेश करता है अपने स्वरूपसे नहीं । 'एपो$णुरास्मा० ( यह भात्मा अणु है; विशुद्ध 
शानद्वारा जानने योग्य है ) इसमें भी जीवके अगुपरिमाणका उपदेश नहों है, क्योंकि परमात्मा ही चक्षु 


हैं। आत्मामें अणुत्वका व्यपदेश औपाधिक है। जैसे अन्तरा विज्ञानमनसी' ( ब्र० सु० २।३।१ १ ) 
(विज्ञान और मनके बीचमें) 'हृदि हि' ( ० सू० २।२।२४ ) ( हृदयमें ) इस प्रकार बुद्धिके गुणोंका 


अध्यास होनेसे आत्मामें अणुत्व आदि व्यवहार होता है, स्वतः नहीं । 
# किच्च जसे पत्यरसे बनी गति पत्थर ही है, तो भी 'पत्यरकी मूर्ति" ऐसा केवल काल्पनिक 


भेद व्यवहार होता है । वसे प्रकरणमें मी समझना चाहिए ॥ २९॥ 


| 
| 


यी 
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परस्यैवात्मनश्चक्षुराद्यनवग्राह्यत्वेन क्षानभ्रसादगस्यत्वेन च प्रकृतत्वात्‌ । जीवस्यापि च 
मुख्याणुपरिमाणत्वानुपपत्तेः । तस्मादूदुश्षानस्वाभिप्रायमिदमणुत्ववचनसुपाध्यभिप्रायं 
वा दृष्टव्यम्‌ । तथा 'प्रज्ञया शरोरं समार्य’ (कोषो० ३।९) इत्येवंजञातीयकेष्चपि भेदोपदेशेषु 
बुद्ध्ेयोपाधिभूतया जीवः शरीरं समारह्येत्येचं योजयितव्यम्‌ । व्यपदेदामात्रं चा शिला- 
पुत्रकस्य शरीरमित्यादिवत्‌ । नह्यत्र शुणशुणिविभागोऽपि विद्यत इत्युक्तम्‌, हृदयायत- 
नत्वचचनमपि वुद्धेरेच तदायतनत्वात्‌। तथोत्करान्स्यादीनामप्युपाध्यायत्ततां दशयति 
“कस्मिन्न्वहसुत्क्तान्त उत्कान्तों अविप्यामि कस्मिन्वा प्रतिष्ठिते प्रतिष्ठास्यामोति’ ( प्रश्‍न० ६।३ ) 
'स॒ प्राणमसूजत' ( प्रर ६।४ ) इति । उत्क्राल्त्यभावे हि गत्यागत्योरप्यभावो विज्ञायते। न 
हानपस्प्तस्य देहाद्गत्यागतो स्याताम्‌ पवसुपाथिणुणसारत्वाज्ीवस्याणुत्वादिव्य- 
पदेशा प्राज्ञवत्‌ । यथा प्राज्ञस्य परमात्मनः सणुणेषूपासनेएूपाथिगुणसारत्वादणीयस्त्वा- 
दिव्यपदेशः--'अणीयान्तरीहेर्वा यवाद्वा’ (छा०३।१४।३) 'मनोसयः प्राणशरीरः सबंगन्धः सवरसः 
सत्यकामः सत्यसंकल्पः' ( छा० ३।१४।२ ) इत्येवंप्रकारस्तद्वल्‌ ॥ २९ ॥ 

स्यादेतत्‌-यदि वुद्धिगुणसारत्वादात्मनः संसारित्वं कल्प्येत, ततो वुद्धयात्म- 
नोसिन्नयोः संयोगावसलानमवस्यंभावीत्यतो वुद्धिवियोगे सत्यात्मनो विभक्तस्यानालक्ष्य- 
त्वादसत्त्वमसंसारित्वं वा प्रसज्येतेति । अत उत्तरं पठति-- 

यावदात्मभावित्वाच न दोषस्तदशनात्‌ ॥ ३०॥ 

पदच्छेद्‌--यावदात्ममावित्वात्‌, च, न, दोषः, तदशनात्‌ । 

सूचाथ--बुद्धिका संयोग ( यावदात्ममावित्वात्‌ ) जवतक आत्मज्ञानसे संसारको निवृत्ति नहीं 
होती तवतक रहता है । ( न दोषः ) अतः उक्त दोष नहीं है ( तद्दशनात्‌ ) क्योंकि देहका वियोग 
होनेपर भी वुद्धिका संयोग “समान: सन्नुमो लोकावनुसंचरति' इत्यादि श्रुतिमें देखा जाता है । 

नेयमनन्तरनिर्दिष्टदोषप्रासिराशाङ्कनीया । कस्मात्‌ ? यावदात्सआवित्वादवुद्धिसंयो- 

आादिसे अग्राह्य और ज्ञान प्रसादगम्य होनेसे प्रकृत है, जीवका भी अणुपरिमाण मुख्य नहीं हो सकता । 


जीवमें अणुत्व वचन दृविज्ञेयत्व अभिप्रायसे अथवा उपाधिके अभिप्रायसे समझना चाहिए । इस 
प्रकार 'प्रज्ञया०' (प्रज्ञाद्वारा शरीरपर समारुढ होकर सुख दुःखका अनुमव करता है) इस प्रकारके भेदो- 


पदेशोंमें मो उपाधिरूप बुद्धेसि ही जीव शरीरपर समारोहण कर, ऐसी योजना करनी चाहिए । अथवा 
“शिलापु्का शरीर' इत्यादिके समान यह व्यपदेशमात्र है । यहाँ गुण गुणो विभाग भी नहीं है, ऐसा 
कहा जा चुका है। 'जीवका स्थान हृदय है, यह वचन भी बुद्धिके अभिप्रायसे है, क्योंकि बुद्धिका ही 
स्यान हृदय है। उसी प्रकार 'कस्मिन्न्वहसु०' (किसके उत्कान्त होनेपर मैं उत्कान्त होऊंगा और किसके 
प्रतिष्ठित होगेपर प्रतिष्ठित होऊंगा ) 'स ्राणमसुंजत' ( उसने प्राण उत्पन्न किया ) इसप्रकार उत्क्रान्ति 
आदि उपाधि के अधीन हैं, ऐसा श्रुति दिखळाती है । उत्करान्तिके अमाव होनेपर गति और आगतिका 
भी अभाव जाना जाता है । देहसे न निकले हुए को गति और आगति नहीं होती । इसभ्रकार उपाधि 
गुणको प्रघानतासे प्राज्ञके समान जीवमें मणुत्व आदि व्यपदेश है। जसे “अणीयान्त्रीदेर्वा यवाद्वा 
( हृदय कमळके भीतर यह मेरा आत्मा धानसे, यवसे भो सूक्ष्म है) 'मनोसयः०' ( वह ब्रह्म मनोमय, 
प्राणशरीर, सबंगन्ध, सवरस, सत्यकाम और सत्यसंकल्प है ) इसप्रकार सगुण उपासनाओंमें उपाधिके 
गुणोंकी प्रधानतासे प्राज्ञ-परमात्मामें अणुत्व आदिका व्यपदेश है, वसे यहाँ मी समझना चाहिए ॥२९॥ 

ऐसा हो, यदि बुद्धिके गुणकी प्रघानतासे आत्मामें संसारित्वको कल्पना करो, ठो परस्पर भिन्न 
बुद्धि और आत्माके संयोगका अवसान ( अन्त ) अवद्यंमावी है, इससे बुद्धिका वियोग होनेपर विभक्त 
भात्माके अनालक्ष्य होनेसे उसका असत्त्व अथवा असंसारित्व प्रसक्त होगा ? इसपर उत्तर कहते द 
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गस्य । यावद्यमात्मा संसारी भवति, यावदस्य सम्यग्दर्दांनेन संसारित्वं न निवतते,ताव- 
दस्य वुद्धया संयोगो न झाम्यति। यावदेव चायं वुद्धय_पाधिसंवन्धस्तावज्जीवस्य 
जीवत्वं संसारित्वं च । परमार्थतस्तु न जीवो नाम बुद्धय पाधिसंचन्धपरिकर्चितस्वरू- 
पव्यतिरेकेणास्ति। नहि नित्यमुक्तस्वरूपात्स्ज्ञादीश्वराद्न्यश्चेतनो धातुद्रिंतीयो 
वेदान्ताथनिरूपणायासुपळभ्यते । “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा श्रोता मन्ता त्रिज्ञाता' ( त्रृह०३।७।२३), 
नान्यदतोऽस्ति द्रेप्टु श्रोतृ मन्तृ विज्ञातृ’ ( छा० ६।८।७) 'तत्त्वमसि' ( छा ६।१।६), “अहं 
त्रह्मास्मि' ( चृह०१॥४॥७ ) इत्या दिश्रवु तिदातेभ्यः | कथं पुनरवगस्यते याचदात्मभावी वुद्धि 
संयोग इति ? तद्दर्रानादित्याह । तथा हि शास्त्रं दर्शायति-'यो5्यं विज्ञानमयः प्राणेषु हृद्य- 
न्तञ्योतिः पुरुषः स ससानः सप्नुजों लोकावनुसंचरति ध्यायतीव लेलायतीव’ ( वरह ।३।७ ) 
इत्यादि । तत्र विज्ञानमय इति बुद्धिमय इत्येतदुक्तं भवति, प्रदेशान्तरे “विज्ञानमयो मनो- 
मयः प्राणसयश्रक्षुमयः श्रोत्रमयः' इति विज्ञानमयस्य मन आदिभिः सह पाठात्‌ | व॒द्धिमयत्वं 
च तद्शुणसारत्वमेचाभिप्रेयते । यथा लोके स्त्रीमयो देवदत्त इति स्त्रीरागादिप्रधानोऽ- 
भिधीयते, तद्वत्‌ । 'स समानः सन्नमौ लोकावनुसंचरति’ इति च लोकान्तरगमनेऽप्यचियोगं 
वुद्धथा द्रायति । केन समाजः ? तयेव वुद्धो ति गम्यते, संनिधानात्‌ । तञ्च दर्शायति- 
'ध्यायतीच लेलायतीच' (ब्रृह०- ५।३।८ ) इति । एपंतदुक्त भवति-नायं स्वतो ध्यायति, 
नापि चरति, भ्यान्त्यां बुद्धौ ध्यायतीव, चलन्त्यां बुद्धौ चलतीवेति। अपि च मिथ्या- 
ज्ञानुरःसरोऽयमात्मनो वुद्धघ_पाधिसंबन्धः। नच मिथ्याज्ञानस्य समस्यरज्ञा- 
पूवंमें कही हुई यह दोष प्राप्तिकी शङ्का नहीं करनी चाहिए, किससे.? इससे कि बुद्धिका संयोग 
यावदात्ममावी है । जबतक यह आत्मा संसारो है, जबतक इसका तत्त्वज्ञानसे संसारित्व निवृत्त नहीं होता 


तबतक इसका बुद्धिके साथ सम्बन्ध निवृत्त नहीं होता । जवतक यह बुद्धिूप उपाधिका सम्बन्ध है तब 
तक जीवमें जीवत्व और संसारित्व हैं । वास्तवमें तो बुद्धि उपाधिके सम्बन्धसे परिकल्पित स्वरूपसे 


व्यतिरिक्त जीव नाम है ही नहीं, क्योंकि 'नान्याऽतो०' (इससे अन्य द्रष्टा, श्रोता, मन्ता और विज्ञाता 
नहीं है ) “नान्यदतो०' (इससे अन्य द्रष्टा, श्रोता, मन्ता ओर विज्ञाता नहीं है) 'तक्तमसि” “अहं 

झ्यास्मि' इत्यादि सैकड़ों श्रतियोंसे नित्य मुक्त स्वरूप सवज्ञ ईश्वरसे अन्य द्वितीय चेतन तत्त्व वेदान्त 
अर्थका निरूपण केरनेपर उपलब्ध नहीं होता । परन्तु बुद्धिका संयोग यावदात्ममावो है, यह कसे 
जाना जाता है ? इसके उत्तरमें “वह श्र तिमें प्रतिपादित है' ऐसा सूत्रकारने कहा है । जेसे कि “योऽयं 
विज्ञानमयः०' (जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय है बुद्धिमें ज्योतिःस्वरूप पुरुष, वह समान-त्रुद्धिके सहश 


हुआ इस लोक और परलोक में संचार करता है, [बुद्धि वृत्तिके अनुसार ] मानो ध्यान करता है । 
[प्राणवृत्ति होकर] मानों अत्यथं चेष्टा करता है ) इत्यादि शास्त्र दिखलाता है । इसमें “विज्ञानमय 


इस पदसे 'बुद्धिमय' यह उक्त होता है, क्योंकि अन्य स्थलमें “विज्ञानमयो०' (विज्ञानमय, मनोमय 


प्राणमय, चक्षु मंय, श्रोत्रमय ) इस प्रकार विज्ञानमयका मन आदिके साथ पाठ है । बुद्धिमयत्वसे 
तद्गुणसारत्व ही अभिप्रेत है । जैसे लोकमें स्त्रीमें राग आदिकी प्रधानतासे 'देवदत्त स्त्रीमय है” कहा 


जाता है । “स समान:०? (वह बुद्धि समान होकर दोनों लोकोमें संचरण करता है) यह श्रुति लोकान्तर 
गमन करनेमें आत्माका बुद्धिके साथ अवियोग प्रतिपादित करती है । किसके समान ? सान्निघ्यसे उस 


बुद्धिके समान ऐसा ज्ञात होता है । उस (समानत्व)को “ध्यायतीव ढेलायतीव' (ध्यान करता-सा प्रतीत 
होता है, चलता-सा प्रतीत होता है) यह श्र ति दिखलाती है । तात्पय यह है कि यह आत्मा स्वत: न 
ध्यान करता है और न चलता ही है। परन्तु वद्धिके ध्यानस्थ होनेपर वह ध्यान करता-सा प्रतीत होता 
है ओर ब॒द्धिके चलनेपर वह चलता-सा ज्ञात होता है । आत्माका यह वद्धिूप उपाधिके साथ सम्बन्ध 


मिथ्याज्ञान पुरः सर है । मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति यथाथज्ञानके विना नहीं होती । इसलिए जवतक 
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नादन्यत्र निवृत्तिरस्तीत्यतो यावद्त्रह्मात्मतानववोधस्तावद्यं बुद्धयुपाधिसंवन्धो न 
शाम्यति | दर्शायति च 'वेदाहमेतं पुरुपं महान्तमाद्त्यवर्ण तमसः परस्तात्‌ । तमेव विदिस्वाऽ- 
तिस्ृत्युमे ति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय ॥' ( श्वोता० २८ ) इति ॥ ३० ॥ 

ननु सुपुप्तप्रलययोने शक्यते बुद्धिसस्वन्ध आत्मसोऽभ्युपगन्तुस्‌। 'सता सोम्य 
तदा संपन्नो भवति स्वमपीतो भवति' ( छा० ६।८।१ ) इति बचनात्‌। कछृत्स्नविकारधल्या- 
भ्युपगमाञ्च। तत्कथं यावदात्मभावित्वं बुद्धिसंबन्धस्येति ! अजोच्यते-- 

ुसत्वादिवन््रस्य सतो5भिव्यक्तियोगात्‌ ॥ ३१ ॥ 

पदच्छेद्‌- पुंस्त्वादिवत्‌, तु, अस्य, सतः, अभिव्पक्तियोगात्‌ । 

सुत्रार्थं--( पुंस्वादिवत्‌ ) जंसे वाल्यावस्थामें विद्यमान ही पुंस्त्व आदि योवनमें विकसित 
होते हैं, बेस ( सतः ) सुपुप्ति अवस्थामें सूक्ष्मरूपसे विद्यमान ( अस्य ) वुद्धि संयोग जाग्रत्‌ आदि 
अवस्थामें (अमिव्परक्तियोगात्‌) अभिव्यक्त होता है । इसलिए बुद्धि सम्बन्ध थावदात्ममावी हे । 

88 यथा लोके पुंस्त्वादीनि वीजात्मना विद्यमानान्येव वाव्यादिप्यनुपलभ्यमाता- 
न्यविद्यमानवदभिप्रेयमाणानि यो त्रनादिऽयाविर्भवन्ति नाविद्यमानान्युत्प्यन्ते, षण्डादी- 
नामपि तदुत्पत्तिप्रसङ्गात्‌-पवमयमपि बुद्धिसंवन्धः शक्त्यात्मचा विद्यमान एव छुपुप्त- 
"प्रलययोः पुनः प्रवोघप्रसवयो राविर्भवति । एवं हो तद्युज्यते, न ह्याकस्मिकी कस्यचिदु- 
त्पत्तिः संभवति, अतिप्रसङ्गात्‌ । दर्शायति च सुषुप्त दुत्थानमविद्य(त्म कवीजसङ्भावकारि- 
तम्‌- सति संपद्य न विदुः सति संपद्यामह इति’, “त इह व्याघ्रो वा सिंहो वा' (छा० ६।९।३) इत्या- 
दिना । तस्मात्सिद्ठमेतद्यावदात्मभावी वुद्धथाद्यु पाघिसंवन्ध इति ॥ ३१ ॥ 





ब्रह्मात्माका अज्ञान है तबतक् यह वुद्धिरू्ष उपाधि सम्बन्ध निवृत्त नहीं होता । ऐसा 'वेदाहमेतं०' 


( मैं इस अज्ञानातीत प्रकाशस्वरूप महान्‌ पुरुषको जानता हूँ । उसे ही जानकर मृत्युको पार करता है 
इसके सिवा परमपद प्राप्तिका कोई अन्य मार्ग नहीं है ) यह श्रति भी दिखलाती है ॥ ३० ॥ 


सुषुप्ति और प्रलयमें आत्माका बुद्धिके साथ सम्बन्ध स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
“सता सोग्य ०? ( हे सोम्य ! सुषुप्तिमै यह सत्‌ ( परब्रह्म ) के साथ सम्पन्न हो जाता है यह अपने 


स्वछ्पको प्राप्त हो जाता है ) ऐसा श्र तिवचन है । और सम्पूर्ण विकारका प्रलय स्वीकार किया गया 
है, तो बुद्धि सम्बन्ध यावदात्ममावी कैसे है ? इसगर कहते है-- 


जैसे लोकमें पु स्त्व आदि बीजरूपसे विद्यमान ही वाल्य आदिमें अनुपलब्ध एवं अविद्यमानके 
समान अभिप्रेत होनेपर मी यौवन आदिमें आविभूंत होते हैं, अविद्यमान उत्पन्न नहीं होते, क्योंकि 
पण्ड ( नपुंसक ) आदिमें भी उसकी उत्पत्तिका प्रसंग हो जायगा, वसे यह बुद्धि सम्बन्ध भी सुषुप्ति 
ओर प्रलयमें शक्तिरूपसे विद्यमान हो पुनः प्रबोध ( जाग्रत्‌ ) और प्रसव ( सृष्टिकाल ) में आविभू त 
होता है, क्योंकि यह ऐसा ही युक्त-संगत है। किसीकी आकस्मिक ( विना कारण ) उत्पत्ति नहीं हो 
सकती, कारण कि अतिप्रसंग हो जायगा । और “सति संपद्य०' (सुषुप्तिमें यह सम्पूणं प्रजा सत्‌को 
प्राप्त होकर यह नहीं जानती कि हम सत्‌ ( ब्रह्म ) को प्राप्त हो गयी )इससे “त इह०(वे इस लोकमें 
वाघ या सिंह जो सुषुप्तिके पूर्व होते हैं, वे हो पुनः होते हैं ) इत्यादिसे श्रुति अविद्य त्मक बोजके 


सद्भावसे किया हुआ सुषुप्तिसे उत्थान दिखलातो है । इससे यह सिद्ध हुआ कि बुद्धि आदिरूप उपाधिका 
सम्बन्ध यावदात्ममावी है ॥ ३१॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका क 
` ® यदि बुद्धिका सम्बन्ध यावदात्ममावी मानें तो सुषुप्त्मे सम्बन्धके होनेपर ब्रह्मसंपत्ति नहीं 
होगी और प्रलयमे होनेपर प्रलय न होगा । परन्तु स्थूल और सूक्ष्महयसे सम्बन्ध विद्यमान है ॥३१॥ 
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नित्योपलऽ्ष्यचुपलब्चिप्रसङ्गोऽन्यतरनियमो वाऽन्यथा || ३२॥ 

पदच्छेद -नित्योपलब्च्यनुपलब्बिभ्रसञ्गः, अन्यतरनिपमः, वा, अन्यथा । 

सूञाथ--अन्तःकरणका अस्तित्व अवश्य मानना चाहिए । ( अन्यया ) यदि उसे न मानें 
ठो ( नित्योपलव्व्यनुपलब्धिप्रसङ्गः ) आत्मा, इन्द्रिय आदि साधन विद्यमान होनेसे नित्योपलब्धिका 
प्रसङ्ग होगा । यदि साधन होते हुए मी अनुपलब्धि मानें तो नित्यानुपलब्वि प्रसङ्ग आ जायगा । 
( वा ) अथवा ( अन्यतरनिग्रमः ) आत्मा वा इन्द्रिया प्रतिबन्ध मानना होगा, तो वह भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि आत्मा अविक्रिय है ओर इन्द्रियोंकी भी अकस्मात्‌ शक्तिका प्रतिबन्ध नहीं हो सकता 
है, इसलिए उपलब्धिके सामान्य कारण अन्तःकरणको अवश्य मानना चाहिए । 

६ तच्चात्सन उपाधिसूतमन्तःकरणं मनोवुद्धिविज्ञानं चित्तमिति चानेकधा तत्रतत्रा- 
मिळप्यते। कचिच्च वृत्तिविभागेन खंशायादिवुत्तिकं मन इत्युच्यते, निश्चयादिवृत्तिक 
बुद्धिरिति | तच्चेवंभूतमन्तःकरणमव्यमस्तीत्यभ्युपगन्तव्यम्‌। अन्यथा ह्यनभ्युपगस्य- 


माने तस्मिन्नित्योपलच्ध्यचुपलब्धिप्रसङ्गः स्यात्‌ । आत्मेन्द्रियविषयाणामपलन्धिसाधनानां . 


संनिधाने सति नित्यमेवोपलब्धिः प्रसज्येत । अथ सत्यपि हेतुसमवधाने फलाभावस्ततो 
नित्यमेवानुपलब्धिः प्रसज्येत । न चेवं श्यते । अथवाऽन्यतरस्यात्मन इन्द्रियस्य बा 
दाक्तिप्रतिबन्धोऽभ्युपगन्तव्यः । न चात्मनः दाक्तिप्रतिवन्धः संभवति, अविक्रियत्वात्‌ । 
नापीन्द्रियस्य, नहि तस्य पूर्वोत्तरयोः क्षणयोरप्रतिवद्धशक्तिकस्य सतोऽकस्माच्छक्तिः 
प्रतिबभ्येत । तस्माद्यस्यावघानानवधानाभ्यामपळब्ध्यचुपलन्थी भवतस्तन्मनः। तथा 
य॒ शरुतिः--'अन्यत्रमना अभूवं नादशंमन्यन्नमना अभूवं नाश्रौषम्‌? ( बृ० १।५।३ ) इति, ‘मनसा 
होव पस्यति मनसा श्यणोति” ( बृह० १॥५३ ) इति । कामाद्यश्चास्य वृत्तय इति दशयति 


आत्माका उपाधिभूत वह अन्तःकरण भिन्न मिन्न स्थलों पर मन, बुद्धि, विज्ञान और पा फलाना उपारत के अन्तःकरण भिन्न भिन्न स्थलों पर मन, बुद्धि, विज्ञान और चित्त 
इस तरह अनेक प्रकारसे कहा जाता है। कहीं वृत्तिविमागसे संशय आदि वृत्तिवालेको मन कहते हैं, 


और निश्चय आदि वत्तिवालेको बुद्धि कहते हैं । इसप्रकारका वह अन्तःकरण अवश्य है, यह स्वीकार 
करना चाहिए । अन्यथा--उसकें स्वीकार न किये जानेपर नित्योपलब्यि अथवा नित्य अनुपलब्धिका 


प्रसङ्ग होगा । उपलब्धिके साधन भूत आत्मा, इन्द्रिय और विषयके सन्निधान होनेपर नित्य ही उप- 
छब्धि प्रसक्त होगी । यदि हेतुके संनिधान होनेपर भी फलका अमाव है, तो नित्य ही अनुपलब्धि 


प्रसक्त होगी । परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता । अथवा आत्मा वा इन्द्रिय दोनोमें से एककी शक्तिका 
प्रतिबन्ध त्याकरता चाहिए । आत्माकी शक्तिका प्रतिवन्ध तो संमव नहीं है, क्योंकि वह अवि- 


क्रिय है । इन्द्रियका भी शक्ति प्रतिबन्ध संभव नहीं है, क्योंकि पूवं और उत्तर क्षणमें अप्रतिबद्ध क्ति 
वालेकी शक्ति अकस्मात्‌ प्रतिबद्ध नहीं हो सकती, इसलिए जिसकी सावधानी और असावघानीसे 
उपलब्धि और अनुपलब्धि होती हैं वह मन है। तथा “अन्यन्न मना० ( अन्यत्र भन था, अतः मैंने 
नहीं देखा, अन्यत्र मन था, इससे नहीं सुना, इसप्रकार मनसे ही देखता है, मनसे सुनता है ) यह 


"दीपिका 
® आत्माकी बुद्धिरूप ह ला प्रमाण हैं-/चेतसा वेदितब्यः' ( बुद तत 
जानना चाहिए ) 'चित्तं च चेतयितब्यं च' ( प्रर ४४८ ) ( चित्त और चित्तका विषय ) 'मनसे- 
वानुद्रष्टव्यस्‌? ( मनसे हो देखना चाहिए ) 'यस्तु विज्ञानवान्मवति' ( कठ० १।३।६ ) ( परन्तु जो 
बुद्धिहुप सारथि युक्त होता है ) “मनसस्तु परा बुद्धि ( कठ० ?।२। १० ) (मनसे बुद्धि पर है ) 
इत्यादि श्रुतियोंसे अन्तःकरण चित्त, मन, विज्ञान, बुद्धि अनेक नामोसे प्रतिपादित है । इन्द्रिय और 


35 विषय आदिके होनेपर मी कदाचित्‌ विषयोपलब्धि होती है कदाचित्‌ नहीं होती इसका कारण फेवेल 
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'कासः संकल्पो विचिकित्सा श्रद्धाऽश्रद्धा एतिरधतिहधीमांरित्येतत्सच मन एव' ( बृह० ०५३ ) 
इति। तस्माद्यक्तमेतत्‌ “तद्गुणसारत्वात्तद्व्ग्पदेशः' इति ॥ ३२ ॥ 
( १७ कत्रेधिकरणम्‌ । खु० २३-३९ ) 
७ 
कर्ता शा्राथंवच्वात्‌॥ ३३ ॥ 

पदच्छेद्‌- कर्ता, शास्त्राथंवत्त्वात्‌ । 

सूचाथ--( कर्ता ) आत्मा ही कर्ता है बुद्धि नहीं, ( शास्त्राथंवत्त्वात्‌ ) क्यांकि ऐसा माननेसे 
विधि आदि शास्त्र सार्थक होता है । 

# तद्गुणसारत्वाधिकारेणेवापरोऽपि जीवधर्मः प्रपञ्च्यते । कर्ता चायं जीवः 
स्यात्‌। कस्मात्‌? शास्त्राथंवत्त्वात्‌ | एवं 'यजेत', 'जुहुयात', “दयात इत्येवंविधं विधिः 
दास्त्रमर्थवद्धवति । अन्यथा तदनथकं स्यात्‌ । तद्वि कतुः सतः कतेव्यविदोपसुपदिक- 
ति। न चाऽसति कर्तृत्वे तदुपपद्येत | तथेदमपि जशास्त्रमथवद्धवति “एष हि द्रष्टा ओता 
सन्ता बोद्धा कर्ता विज्ञानात्मा पुरुषः' ( प्र ९५ ) इति ॥ ३३ ॥ 


विहारोपदेशात्‌ ॥ ३४॥ 

सूज्ञाथ--जीवकर्ता है, क्योकि उसके विषयमे विहारका उपदेश है । 

इतश्च जीवस्य कर्तृत्वम्‌, यञ्जीवप्रक्रियायां संध्ये स्थाने विहारसुपदिशति-'स 
इयतेऽस््तो यत्र कामम्‌? (बृह० ४।३।१२) । इति, “स्वे शरीरे यथाकामं परिवतते’ (बृह० २।१।१९) 
एति च ॥ ३४ ॥ 
श्रुति है । कामः संकल्पः०' ( काम, संकल्प, संशय, श्रद्धा, अद्धा, धृति, अधृति, लज्जा, प्रज्ञा, मय 
यह सब मन ही है ) यह श्रुति कामादि मनकी वृत्तियां हैं, ऐसा दिखलाती है । इससे 'तद्गुणसार- 
त्वात्तद्वृ घपदेचः' यह युक्त है । ॥ ३२ ॥ 

तद्गुणसारत्वके प्रकरणसे ही जीवके अन्य घमंका भी विस्तारसे विचार किया जाता है। 
यह जीव कर्ता होना चाहिए, क्योंकि इससे शास्त्र अथंवान्‌ ( सार्थक ) होता है। इसप्रकार “यजेत' 
( याग करे ) 'जुहुयात' ( होम करे ) 'दुद्याद! ( दान करे ) इसप्रकारका विधि शास्त्र प्रयोजनवाला 
होता है, अन्यथा वह निरथंक होगा, क्योंकि वह शास्त्र ककि होनेपर कतंब्य विशेषका उपदेश 
फरता है । कति न होनेपर वह उपपन्न नहीं होगा । इसप्रकार 'एष हि द्वष्टा०' ( यही आत्मा द्रष्टा, 
श्रोत, मन्ता, बोद्धा, कर्ता और विज्ञानरूप है ) यह शास्त्र भी साथंक होता है ॥ ३३ ॥ 

, इससे भी जीव कर्ता है, क्योंकि 'स ईयते०' (वह अकेला विचरनेवाला अमृत जीव जहाँ इच्छा होती 
है वहाँ चला जाता है ) और 'स्वे शरीरे०' ( उसी प्रकार प्राणोंको ग्रहण कर वह अपने शरीरमें यथेष्ट 
विचरता है ) इसभ्रकार श्रुति जीवकी प्रक्रियामें स्वप्नावस्थामें विहारका उपदेश करती है ॥ ३४ ॥ 

ही सत्यानन्दी-दीपिका 
हि न सेनः हई वि बुद्धिके गुणोंकी प्रधानतासे आत्मामें अणुत्व, संसारित्व 
% गत अधिकरणमें भात्मामें अणुत्वको अध्यरत कहकर वास्तविक महत्त्वकी स्थापना की गई है। 


अव इस प्रसंगमें आत्माके कतृत्व धमंका विचार किया जाता है कि यह नित्य चिद्रप महानु आत्मा . 


5 है 24 नहीं ? “असङ्गो द्ययं पुरुषः’ इस असङ्गत्व प्रतिपादक श्रत और 'यजेत' इस विधि श्रुतिका 
उससे £ धि होनेसे संशय होता है, परन्तु सिद्धान्तमें “तद्गुणसारत्वसे' आध्मामें कतृंत्व औपाधिक है | 
वघि-निषेघ शास्त्र, बन्घ-मोक्ष शास्त्र सार्थक होता है और 'शास्त्रफलं प्रयोक्तरि' ( विधि-याग 


| 
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उपादानात्‌ ॥३५॥ 
सूजाथ--जीव कर्ता है, क्योंकि श्रुतिमें इसके द्वारा इन्द्रियोंका ग्रहण कहा गया है । 
इतश्वास्य कतृत्वम्‌, यज्जीवप्रक्रियायामेव करणानामुपादानं संकीर्तयति-'तदेषां 


प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय? ( बृह० २१।१।१७) इति, 'प्राणान्गृहीस्वा ह० २।१।१ 
इति च ॥ ३५॥ (0 


व्यपदेशाच्च क्रियायां न चेन्निर्देशविपयय: ॥३६॥ 
पदच्छेदृ--व्यपदेशात्‌, च, क्रियायाम्‌, न, चेत्‌, निर्देशविपयंयः । 
सूजाथे--( च ) और ( व्यपदेशात्‌ ) 'विज्ञानं यज्ञं तनुते' यहाँ विज्ञान शब्द वाच्य जीव 
( क्रियायाम्‌ ) छौकिक आदि क्रियाका कर्ता कहा गया है, ( न चेत्‌ ) यदि विज्ञान शब्द जीव परक 
न मानकर वृद्धि परक मानें तो ( निदेशविपयंयः ) निर्देश विपयं इ 
तद्वाचक विज्ञान पदमें स विज्ञानेन’ इस हता भतार पदक कल हते 
इतश्च जीवस्य कठेत्वम्‌, यदस्य लौकिकीषु वैदिकीषु च क्रियासु कत्वं व्यप- 
शति शास्त्रम्‌ विज्ञानं यज्ञं तनुते कर्माणि तनुतेऽपि च' (तै० २।५।१) इति । ननु विज्ञानदाब्दो 
बुद्धौ समधिगतः, कथमनेन जीवस्य कतृत्बं सूच्यत इति? नेत्युच्यते। जीवस्यैवैष निदेशो 
न वुद्धेः। न चेज्ीवस्य स्यान्निद्शविपर्ययः स्यात्‌ विज्ञानेनेत्येवं निरदेक्ष्यत्‌ । तथा ह्यन्यत्र 
वुद्धिचिचक्षायां विज्ञानशब्दस्य करणविभक्तिनिद्‌शो इञ्यते तदेषां प्राणान विज्ञानेन विज्ञान- 
सादाय' (बृह० २।१।१७) इति । इह तु ‘विज्ञानं यज्ञ तनुते’ (ते० २।५।१) इति कतृसामाना- 
धिकरण्यनिदशाद्चुद्धिन्यतिरिक्तस्यैचात्मनः कतंत्वं सूच्यत इत्यदोषः ॥३६॥ 
अत्राह-यदि चुद्धिव्यतिरिक्तो जीवः कर्ता स्यात्स स्वतन्त्रः सन्प्रियं हितं चेवात्मनो 
नियमेन संपादयेन्न विपरीतम्‌ । विपरीतमपि तु संपादयन्न पलभ्यते। न च स्वतन्त्रस्यात्मन 
ईहशी प्रवृत्तिरनियभेनोपपद्यत इति, अत उत्तरं पठति-- 
इससे भी जीव कर्ता है, क्योंकि 'तदेषां' ( वह बुद्धि द्वारा इन वागू आदि इन्द्रियोंकी शक्तिको 
ग्रहणकर सोता है ) और 'प्राणान्गूहीस्वा०' ( उसी प्रकार यह प्राणको ग्रहणकर अपने श्रीरमें यथेष्ट 
विचरता है ) इस प्रकार श्रुति जीवके प्रकरणमें ही इन्द्रियोंका ग्रहण वर्णन करती है ॥ २५ ॥ 
ओर इससे भी जीव कर्ता है, क्योंकि 'विज्ञानं यज्ञ तनुते०” ( विज्ञान-जीव यज्ञका विस्तार 
करता है और कर्मोंका भी विस्तार करता है ) इस प्रकार यह श्रुति जोवका ळोकिक ओर वेदिक 
क्रियाओंमें कतूंत्व व्यपदेश करती है । परन्तु विज्ञान शब्द तो वुद्धिमें निश्चित है, तो फिर उससे जीव 
कर्ता है, यह किस प्रकार सूचित किया जाता है? नहीं, ऐसा कहते हैं--यह जीवका ही निर्देश है 
वृद्धिका नहीं । यदि यह निर्देश जीवका न हो तो निर्देश विपयंय होगा “विज्ञानेन” ( विज्ञानसे ) ऐसा 
निर्देश होगा । इस प्रकार 'तदेपां? ( वृद्धि द्वारा इन्द्रियोंकी शक्तिको ग्रहण कर वह बोचा ) इस 
तरह अन्य श्र तिमें विज्ञानशब्दसे बुद्धकी विवक्षामें विज्ञानशब्दका करण विमक्तिसे निर्देश देखा 
जाता है । किन्तु यहाँ तो विज्ञानं यज्ञः तुते’ इस प्रकार करके सामानाधिकरण्य निर्देशसे बुद्धिसे 
व्यतिरिक्त आत्माका ही कतृंत्व सूचित होता है, अतः दोष नहीं है ॥ ३६ ॥ 
इस प्रकार कहते हैं--यदि बुद्धिसे भिन्न जीव कर्ता हो तो वह स्वतन्त्र होता हुआ अपना प्रिय 
और हित नियमसे संपादन करेगा विपरीत नहीं, किन्तु विपरीत मी संपादन करता हुआ उपलब्ध होता 


सत्यान' > ही 
आदिसे उत्पन्न स्4ग॑ आदि फल यजमानको प्राप्त होता है। इस जैमिनि न्यायसे मी मोक्ता घात्मा ही 
कर्ता सिद्ध होता है बुद्धि नहों । पूर्वेपक्ष्मे श्रुतियों का विरोध है ओर सिद्धान्तमें उनका अविरोष है ॥३३॥ 
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उपलब्धिवदनियमः ॥ ३७ ॥ 


पद्च्छेदू--उपलब्धिवत्‌, अनियमः । 

सूचाथ- ( उपलब्धिवत्‌ ) जैसे उपलब्धिमें स्वतन्त्र होता हुआ भी इष्ट और अनिष्ट उपलब्ध 
करता दै, वैसे ( अनियमः ) इष्ट ओर अनिष्टका भी अनियससे संपादन करता दै । 

$ यथा5यमात्मोपळब्थि प्रति स्वतन्त्रोऽप्यनियमेनेएमनिएं चोपलभत एवमनि- 
यम्ेनेवेश्मनिष्ठ च संपादयिष्यति । उपल्ब्धावप्यस्वातन्त्र्य सुपलब्धिहंतूपादानोपलस्भा- 
दिति चेत-न, विषयप्रकल्पनामात्रप्रयो जनत्वाडुपलब्धिहेतृनाम्‌ , उपलब्धी त्वनन्या- 
पेक्षत्वमात्मनस्चैतन्ययोगात्‌ । अपि चार्थक्रियायामपि नात्यन्तमात्मनः स्वातन्त्यमस्ति, 
देशकालनिमित्तविशेषापेक्षत्वात्‌। न च सहायापेक्षस्प कतुंः करेत्व॑ निवतंते । भवति 
होघोदकादयपेक्षस्यापि पकतुः पक्तस्वम्‌ । सददकार्विचिच्याच्चेष्टा निष्टा्थकरियायामनिय- 
मेन प्रवृत्तिरात्मनो न विरुध्यते ॥३७॥ 

शुक्तिविपयेयात्‌ ॥ ३८ ॥ 

सत्नार्थ--बुद्धिको कत्री मानें तो करणशक्तिका विपर्यय होगा । 

इतश्च विश्ञानव्यतिरिक्तो जीवः कर्ता अवितुमर्हति । यदि पुनविज्ञानराब्दवाच्या 
बुद्धिरेव कत्री स्यात्ततः शक्तिविपर्ययः स्यात्‌ । करणशक्ति चुद्धेहीयेत कर्तृशक्तिश्रापच्येत। 
है । स्वतन्त्र आत्माकी अनियमसे ऐसी प्रवृत्ति उपपन्न नहीं होती, अतः उत्तर कहते हैं-- 

जैसे यह आत्मा उपलब्धिके प्रति स्वतन्त्र होता हुआ मी अनियमसे इष्ट और अनिष्ट उपलब्ध 
करता है, वैसे अनियमसे ही इष्ट ओर अनिष्टका संपादन करेगा । यदि कहो कि उपळव्धिमे भी आत्मा 
स्वतन्त्र नहीं है, क्योंकि उपलब्धिके हेतुका उपादान ( ग्रहण ) उपलब्ध है, तो यह ठीक नहीं है, 
क्योंकि उपलब्धिके हेतुओंका प्रयोजन केवळ विषयकी कल्पना मात्र है। उपलब्धिमे तो आत्माको 
अन्यकी अपेक्षा नहीं है, कारण कि चैतन्यका योग है। और अरथ-क्रियामें मी आत्माको अत्यन्त 
स्वतन्त्रता नहीं है, क्योंकि देश-काळ और निमित्तविशेषकी अपेक्षा है। सहकारीको अपेक्षा करनेवाले 
कर्ताका कतृत्व निवृत्त नहीं होता, क्योंकि काष्ठ, जल आदिकी अपेक्षा करनेवाले पाचकमें मी पाककतृत्व 
व्यवहार होता है । सहकारीके वैचित्र्यसे ही इष्ट और अनिष्ट अथं क्रियामें नियमके विना आत्माकी 
प्रवृत्ति विरुद्ध नहँ है ॥ ३७ ॥ 

इससे भी विज्ञानसे भिन्न जीव कर्ता हो सकता है । पुनः यदि विज्ञान शब्द वाच्य वुद्धि ही 
कर्त्री होगी तो उससे शक्तिका विपयंय होगा-बुद्धिकी अरण शक्तिका नाश होगा और उसको कतुंशक्ति 
प्रसक्त होगी । और वुद्धिमें कतृंशक्तिके होनेपर उसमें ही छाहंप्रत्यय विषयता स्वीकार करनी पड़ेगी, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

७ यदि जीव स्वतन्त्र है तो सवदा इष्टका संपादन करेगा, अन्यथा वह कर्ता ही नहीं होगा, 
क्योंकि “स्वतन्त्रः कर्ता’ ( पा० सू० १।४।५४ ) कर्ता स्वतन्त्र होता है । परन्तु जीवके स्वतन्त्र होनेपर 
भी कारककी विचित्रतासे उसकी प्रवृत्ति अनियमित है । यदि आत्मा विषय सम्बन्धके लिए करणोंकी 
अपेक्षा करता है तो वह स्वतन्त्र कंसे है ? केवल स्वमिन्नकी अपेक्षा न करनेका नाम स्वतन्त्रता प्रसत्त 


होगी, इससे स्विन्न कारकोंका प्रयोजक होकर जो स्वयं कारकोंसे प्रेरित न हो वह स्वतन्त्र दै । इप | 


प्रकार स्वतन्त्र होता हुआ भी जीव इष्ट साघनताकी भ्रान्तिसे अनिष्ट साधनका भी अनुष्ठान करता है, 
` अत! अनियमित प्रवृत्ति कोर स्वतन्त्रता दोनों जीवमें अविरुद्ध हैं ॥ ३७ ॥ 
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सत्यां च चुझें! क्तशक्ती तस्या पवाहंग्रत्ययविषयत्वमभ्युपगन्तव्यम्‌, अहङ्कारपूर्विकाया 
एच प्रवृतेः सर्वत्र दर्शानात्‌। अहं गच्छास्यद्मागच्छास्यहं सुञ्ेऽहं पिवामीति च। 
तस्याश्च कर्तृदाक्तियुकायाः सर्वार्थकारि करणमन्यत्कल्पयितन्यम्‌। शक्तोऽपि हि 
सन्कर्ता करणश्ुपादाय क्रियाछु प्रवतंमानो द्यत इति। ततश्च संज्ञामात्रे बिवाद; 
स्यात्‌, न चस्तुभेदः कञ्चित्‌, करणव्यतिरिक्तस्य कठंत्वाभ्युपगमात्‌ ॥ ३८ ॥ 
समाध्यभावाच्च ।। ३९॥ 
पद्च्छेद्‌--समाष्यमावात्‌, च । 
सूञ्राथं--आर आत्माके कर्ता न होनेपर वेदान्तमें प्रतिपादित ब्रह्मके साक्षात्कारका साधन- 
भूत समाधिका अमाव हो जायगा, अतः आत्मा कर्ता है । 
योऽप्ययमौ पनिष दात्मप्रतिपत्तिप्रयोजनः समाधिरुपदिषो चेदान्तेघु--'आत्मा वा 
अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो -निदिध्यासितव्यः सोऽन्वेष्टव्यः स चिजिज्ञासितव्यः' (दृद्द० २।४।५), 
“ओमित्येवं ध्यायथ आत्मानम्‌? ( सुण्ड० २।२।६ ) इत्येचंळक्षणः, सोऽप्यसत्यात्मनः कतुत्वे 
नोपपद्येत । तस्मादप्यस्य कतृत्वसिद्धिः ॥ ३९॥ 
( १५ तक्षाधिकरणम्‌। सू० ४० ) 
यथा च तक्षोमयथा ॥ ४०॥ 
पद्च्छेद्र--यथा, च, तक्षः, उभयथा | 
सून्नार्थ--( च ) परन्तु ( यथा ) जसे लोकमें ( तक्षः ) बढई ( उभयथा ) वसुछा आदि 
करणोंको अपेक्षा कर्ता होकर दुःखी होता है ओर उनकी अपेक्षा न कर स्वरूपसे अकर्ता एव सुखी 
होता है, वैसे आत्मा भी बुद्धि जादि करणोंकी अपेक्षा कर्ता, संसारी है, उनकी अपेक्षा न कर स्वरूपसे 


अकर्ता एवं परमानन्दघन ही है । 


एवं तावच्छास्नार्थवत्वादिभिहंतुमिः कर्त्वं शारीरस्य प्रदशितम्‌, तत्पुनः 


चळे 


स्वाभाविकं वा स्यादुपाधिनिमित्तं वेति चिन्त्यते तत्रैतैरेव शास्तराथंवत््वादिभिहेतुभिः 
स्वाभाविक कर्तृत्वम्‌, अपवादददेत्वमावांदिति । एवं गर्ते भूम--न स्वाभाविक कतृंत्व- 


“मात्मनः संभवति, अनिर्मोक्षप्रसज्ञात्‌। कठेत्वस्वभावत्वे झ्यात्मनो न कवस्वा जिम का कर्दत्वस्वमावत्वे ह्यात्मनो न कठत्वालिर्माक्षः 


क्योंकि 'मैं जाता हे' 'मैं आता हूँ 'मैं खाता हू' “में पात करता हूँ इस प्रकार अहंकार पूवक हो सत्र 
प्रवृत्ति देखनेमे आती है । कतुंथक्ति युक्त उसको सर्वायंकारी अन्यकरणकी कल्पना करनी चाहिए । कर्ता 
समं होता हुआ भी करणका ग्रहणकर क्रियाओंमें प्रवृत्त होता हुआ देखा जाता है। उससे केवळ 
नाममें विवाद है वस्तुमे कोई भेद नहीं है, क्योंकि करणसे व्यतिरिक्त कर्ता स्वीकार किया गया है ॥३८॥ 

“आत्मा वा अरे०' ( हे मैत्रेयी ! आत्मा दर्शन करनेके योग्य है, अत! उसका अवग करना 
चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए, अन्वेषण करना चाहिए, उसकी विद्येषरूपसे 
जिज्ञासा करनी चाहिए ) और 'ओमित्येवं०' ( ओम्‌, इस प्रकार उस आत्माका स्यान करो ) इस 
प्रकारकी जो यह औपनिषद्‌ आत्मप्रतिपत्तिरूप प्रयोजनवाली समाधि-निदिष्यासन वेदात्तवाक्योंमें उप- 
दिष्ट है वह भी आत्माके कर्ता न होनेपर उपपन्न नहीं होगी । इससे मी आत्मा कर्ता सिदध होता हे ॥३९॥ 

इसप्रकार शास्त्रार्थवत्त्व आदि हेतुओंसे जीवात्माका कतृंत्व दिखाया जा चुका है। किन्तु 
वह स्वासाविक है अथवा उपाधि निमित्तक है, इसपर विचार किया जाता है। उस विचारमें इन 
दयास्त्राथेवत््व आदि हेतुओंसे स्वाभाविक कतृंत्व है, क्योंकि उसका अपवा रक कोई हेतु नहो है। 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपंर हम कहते हैं--आत्मामें स्वाभाविक क्त्व सन नहों है, फ्योंफि 
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संभवति, अग्नेरिवोष्ण्यात्‌। नच कतृत्वादनिमु क्तस्यास्ति पुरुषार्थसिद्धिः, कर्तृत्वस्य 
दुःखरूपत्वात्‌ । नजु स्थितायामपि कतृत्वशक्ती कतृत्वकायंपरिहारात्पुरुषार्थः सेत्स्यति, 
तत्परिहारश्च निर्मित्तपरिहारात्‌ । यथाऽम्नेदेहनशक्तियुक्तस्यापिः काष्ठवियोगाइहन- 
कार्याभावस्तद्वत्‌ । न, निमित्तानामपि शक्तिलक्षणेन संवन्धेन संवद्धानामत्यन्तपरि- 
हारासंभवात्‌ । नजु मोक्षसाधनविधानान्मोक्षः सेत्स्यति-न, साधनायत्तस्यानित्यत्वात्‌ । 
अपि च नित्यशुद्ववुद्धमुक्तात्मप्रतिपादनान्मोक्षसिद्धिरभिमता । तारगात्मप्रतिपादनं च 
न स्वाभाविके कतृत्वे$वकल्पेत्‌ । तस्मादुपाधिघर्माध्यासेनेचात्मनः कर्तृत्वं न स्वाभावि- 
कम्‌ । तथा च ध्रुतिः--“ध्यायतीव लेलायतीव' (वृह० ४।३।७) इ ति। 'आत्मेन्द्रियमनोयुक्त मोक्तेत्या- 
हुमंनीषिणः' (कठ० ३।४) इति चोपाधिसंपक्त स्येचात्मनो भोकतृत्वादि विरोषलासं दशयति । 
& नहि विवेकिनां परस्मादन्यो जीचो नाम कर्ता भोक्ता वा विद्यते, “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ 
( बृह० ४।३।२३ ) इत्यादिश्रवणात्‌ । पर एव तहिं संसारी कर्ता भोक्ता च प्रसज्येत, 
परस्मादन्यश्चेञ्चितिमाञ्जीचः कर्ता वुद्धयादिसंघातव्यतिरिक्तो न स्यात्‌--न, अविद्या- 


प्रत्युपस्थापितत्वात्कतत्वभोक्त्त्वयोः । तथा च शास्त्रम्‌- “यत्र हि दंतमिव भवति तदितर | 


इतरं पञ्यति’ (बृह० २।४।१४) इत्यविद्यावस्थायां कतृत्वभोकतृत्वे दर्शयित्वा विद्याचस्थायां 
ते एवं कतृत्वभोक्तत्वे निवारयति- “यत्र स्वस्य सव मात्मैवाभूत्तत्केन कं पझ्येत्‌' ( बृह० 
२।४।१४) इति । तथा स्वप्नज्ञागरितयोरात्मन उपाघिसंपककृतं श्रमं श्येनस्येवाकाशो विपरि- 
पततः श्रावयित्वा तद भाचं सुषुततो प्राज्ञ नात्मना संपरिष्वक्तस्य ्रावयति--'तद्वा अस्येतदासत- 
ऐसा मानने पर आत्माका मोक्षामाव प्रसंग होगा । आत्माका कतृंत्व स्वामाविक होनेपर जैसे अग्निका 
ओष्ण्यसे मोक्ष नहीं होता, वसे ही आत्माका कतृंत्वसे मोक्ष नहीं हो सकता । कतृत्वसे मुक्त न हुएके 
पुरुषाथंकी सिद्धि नहीं होती, क्योंकि कतृंत्व दु:खरूप है । परन्तु कतृत्व शक्तिकी स्थिति होनेपर मी 
कतृत्व कार्यके परिहारसे पुरुषाथ सिद्ध हो जायगा और उसका परिहार कारणके परिहारसे हो जायगा । 
जसे दाहशक्ति युक्त अर्निमें काष्ठ वियोगसे दहन कार्यका अमाव है, वेसे यहाँ मी समझना चाहिए । 
परन्तु यह ठीक नहीं है, क्योंकि शक्तिरूप सम्बन्धसे सम्बद्ध निमित्तोंका अत्यन्त परिहार नहीं हो 
सकता । परन्तु मोक्ष साधनके विघानसे मोक्ष सिद्ध हो जायगा ? नहों, क्योंकि जो साधनके अधीन है 


वह अनित्य है, मोर नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त आत्माके प्रतिपादनसे मोक्ष सिद्धि अभिमत है, उसप्रकार . 


का आत्मप्रतिपादन स्वामाविक कतृंत्वमें नहो हो सकता, इसलिए उपाधि धमंके अध्यासे ही 
आत्मामें कतृत्व है स्वाभाविक नहीं है । जैसे कि "ध्यायतीव०' मती ध्यान करता है, मानो चलता 
है ) यह श्रुति है। और 'आत्मेन्ब्रियमनोयुक्त०' ( शरीर, इन्द्रिय और मनसे युक्तको विवेकी लोग 
भोक्ता-संसारी कहते हैं ) इसभ्रकार श्रुति उपाधि सम्बद्ध आत्मामें ही भोक्तृत्व आदि विशेष लाम 
दिखलाती है । क्योंकि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ ( उससे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि श्रुतिसे विवे- 
कियोंको दृष्टिमें परब्रह्मसे अन्य कर्ता मोक्ता नामका जीव नहीं है। तो इससे परमात्मा ही संसारी, 
कर्ता, भोक्ता है ऐसा प्रसक्त होगा। चेतन युक्त कर्ता जीव यदि परमात्मासे अन्य हो तो बुद्धि आदि 
संघातसे व्यतिरिक्त न होगा, ऐसा नहीं, क्योंकि कतृल्व, मोषतृत्व अविद्यासे प्रत्युपस्थापित है, तथा 
'यत्र हि दृतमिव०” ( जिस अवस्थामें द्वेत-सा होता है वहीं अन्य अन्यको देखता है) इसप्रकार 
अविद्या अवस्थामें कतृत्व, भोंक्तृत्व दिखलाकर “यत्न त्वस्य०' ( किन्तु जहाँ इसके लिए सव आत्मा ही 
हो गया है वहाँ किसके द्वारा किसे देखे ) इसप्रकार विद्या अवस्थामें कतृत्व, मोक्तृत्वका श्रुति निवा- 
रण करती है । उसी प्रकार स्वप्न और जागरित अवस्थामें आकाशमें उड्नेवाले ध्येनके श्रमके समान 


आत्माका उपाधिके सम्पकंसे उत्पन्न हुए श्रमका अवण कराकर भृति सुषुप्तिमें प्राज्ञ आत्माके साथ . 
सम्यक्‌ ऐक्य प्राप्त हुएका श्रमामाव श्रवण कराती है--'तद्वा०? ( इस ज्योतिः स्वरूप आत्माका आए- 
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कासमात्मकाममकामं रूपं शोकान्तरम्‌' ( बृह० ४।३।२१ ) इत्यारभ्य 'एपास्य परसा गतिरेपास्य 
परमा संपदेषो$स्य परमो लोक एषोऽस्य परम आनन्दः' ( ब्रृह० ४।१।३२ ) इत्युपसंहारात्‌ । 
तदेतदाहाचार्य+--यथा च तंक्षोभयथा' इति। त्वथं चायं चः पाठितः। नेवं मन्तव्यं- 
स्वाभाविकमेवात्मनः कर्दत्वमग्नेरिवौपण्यमिति। यथा तु तक्षा लोके चास्यादिकरणहस्तः 
कर्ता दुःखी भवति, स पव स्वगृहं प्रातो विमुक्तवास्यादिकरणः स्वस्थो निकूंतो निर्व्या- 
पारः सुखी भवत्येवमचिद्याप्रत्युपस्थापितद्वेतसंपृक्त आत्मा स्वप्नजागरितावस्थयोः 
कर्ता दुःखी भवति, स तच्छूमापचुत्तये स्वमात्मानं परं ब्रह्म प्रविश्य विमुक्त कायकरण- 
संघातोऽकर्ता सुखी भवति संप्रसादावस्थायाम्‌। तथा मुक्त्यवस्थायामप्यविद्याध्वान्तं 
चिद्याग्रदीपेन विधूयात्मेच केवलो नि्वुंतः सुखी भवति। तक्षदष्टान्तइचैताचतांऽशोन 
दष्टव्यः। तक्षा हि विशिष्टेषु तक्षणादिव्यापारेष्वपेक्ष्येव प्रतिनियतानि करणानि 
चास्यादीनि कर्ता भवति, स्वशरीरेण त्वकतैच । एवमयमात्मा सवंन्यापारेष्वपेक्ष्येच 
मन आदीनि करणानि कर्ता भवति, स्वात्मना त्वकतें वेति । न त्वात्मनस्तक्ष्ण इवाव- 
यवाः सन्ति येहंस्तादिभिरिव घास्यादीनि तक्षा मन आदीनि करणान्यात्मोपाद्दीत 
न्यस्येद्दा । के यत्तृक्तम्‌-शास्रार्थवत्त्वादिभिहेतुभिः स्वाभाविकमात्मनः कतृत्वमिति, 
तन्न, विधिशास्त्रं तावद्यथाप्रापतं कर्दत्बसुपादाय कर्तव्यविशेषमुपदिशति, न कतेत्व- 
मात्मनः प्रतिपादयति। नच स्वामाविकमस्य कर्दत्वमस्ति, ब्रह्मात्मत्वोपदेशादित्य- 


वोचाम, तस्माद्रविद्याक्कतं कढैत्वमुपादाय विधिशास्त्रं प्रवतिष्यते । 'कर्ता विज्ञानात्मा 


काम, आत्मकाम, अकाम और शोक शून्य स्वरूप है ) ऐसा आरम्मकर 'एपास्य० ' (यह इस पुरुषकी 
परगति है, यह इसकी परम सम्पत्ति है, यह इसका परम लोक है, यह इसका परम आनन्द है ) ऐसा 
उपसंहार है । इससे आचायंने 'यथा च तक्षोमयथा' यह कहा है । सूत्रस्य यह “च शब्द 'तु' अर्थमें 
पठित है । और ऐसा नहीं मानना चाहिए कि अग्निकी उष्णताके समान आत्माका कतृंत्व स्वामाविक 
है । परन्नु जैसे ळोकमें बसुळा आदि करण युक्त हाथ वाला तक्ष [ बढई ] कर्ता होकर दुःखी होता 
है, वही अपने घर जाकर बसुळा आदि करणोंसे विमुक्त हुआ स्वस्य, यान्त, व्यापार हुए ओर 
सुखी होता है, वैसे ही अविद्यास प्रत्युपस्थापित देतसे सम्बद्ध आत्मा स्वप्त ओर जागरित अवस्थाओमें 
कर्ता होकर दु:खी होता है, वह आत्मा उस श्रमको निवृत्त करनेके लिए स्वस्वरूप परब्रह्ममें प्रवेशकर 
कार्य-करण संघातसे मुक्त होता हुआ सुषुसि अवस्थामें अकर्ता होकर सुखी होता है । उसी प्रकार मुक्ति 
अवस्थामें भी अविद्या अन्धकारको विद्या ९ प्रदीपसे निवृत्तकर आत्मा ही केवल शान्त च 
होता है तक्ष दृष्टान्त इतने अंद्यमें समझना चाहिए। तक्ष ही तक्षण [ छीलना ] आदि 
व्यापारोंसे प्रतिनियत वसुला आदि -करणोंकी अपेक्षासे ही कर्ता होता है, अपने शरीरसे तो अ 
ही है; वैसे यह आत्मा समस्त व्यापारोमें मन आदि करणोंकी अपेक्षासे ही कर्ता होता है, 
स्वरूपसे तो अकर्ता ही है । तक्षके समान आत्माके अवयव कई जिससे क ms ह 
द्वारा वसुला करता है, वेसे आत्मा भी मन आदि के 

अथवा त्याग अ या जया है कि बस आदि हेतुओसि आत्माका र ल 
कतृत्व है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि विधि शास्त्र तो ययाप्रास [ लोक प्रसिद्ध ] कतृत्वको 2 
कतंव्य विद्ेषका उपदेश करता है, आत्मामें कतृत्दका प्रतिपादन नहीं करता । आत्माका कतृ त्व 
स्वामाविक नहीं है, क्योंकि उसमें ब्रह्मात्मत्वका-उपदेद है, ऐसा हम कह चुके हैं । इसलिए अविद्या- 


# 'स्वर्गकामों यजेत' इत्यादि विधि शास्त्र कर्ताके विना अनुपल होता हुआ अपनी सार्थकता 
के लिए आत्मामें स्वामाविक कतृंत्व सिद्ध करता हे । इसका समाधान 'तत्र' आदिसे कहते है । 





५२० घ्र्मसुत्र-शाङ्करभाष्य [ आ० २ पा० ३ 


पुरुष? इत्येवंजातीयकमपि शास्मलुवादरूपत्वा्यथाप्रातमेवाचिद्यातं कदृत्वमनु- 
वदिष्यति । एतेन विह्वारोपादाने परिद्ृते, तयोरप्यनुचादरूपत्वात्‌। गजु संध्ये स्थाने 
प्रसुसेषु करणेषु स्वे शरीरे यथाकामं _परिवतंत इति विहार उपदिश्यमानः केवळस्या- 
त्मनः कर्तत्वमावहति । तथोपादाले5पि 'तदेपां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय’ ( बृह० २।१। 
१७) इति करणेषु कर्मकरणविभक्ती श्रूयमाणे केवलस्यात्मनः कएत्वं गसयत इति। 
अन्रोच्यते-च तावत्संध्ये स्थानेऽत्यन्तमात्मनः करणविरसणससिति, ‘सधीः स्वप्नो मर्वेमं 
लोकमतिक्रामति' ( वृह० ४।३।७ ) इति । तत्रापि धीसंवन्धश्रचणात्‌। तथा च. स्मरन्ति 
"इन्द्रियाणासुपरमे मनोऽगुपरतं यदि । सेवते विषयानेच तद्वियाव्स्वप्तदशनस्‌ ॥' इति । 'कासादयइच 
मनसो वृत्तयः? इति श्रुतिः । ताश्च स्वप्ने इञ्यन्ते, तस्मात्समचा एव स्वप्ने विहरति। 
क चिहारोऽपि च तत्रत्यो वासनामय पव नतु पारमार्थिकोऽस्ति। तथा च श्रुति- 
रित्राकाराजुबद्धमेव स्वप्नव्यापारं वर्णयति--'उतेव स्त्रीभिः सह सोदसानो जक्षदुतेचापि 
अयानि पहग्रन! ( बृह० ४।३।१३ ) इति । लौकिका अपि तशव स्वप्नं कथयन्ति-आर 
क्षमिव गिरिश्टज्ञम, अद्राक्षमिव वनराजिमिति। तथोपादालेऽपि यद्यपि करणेषु कर्मकरण- 
विसक्तिनिदेशः, तथापि तस्संपृक्तस्यैवात्मनः कर्तृत्वं द्रष्टव्यम्‌, केचले कतृत्वासंभवस्य 


कृत कतृंत्वको लेकर विधि शास्त्र प्रवृत्त होगा । “कर्ता विज्ञानात्मा पुरुषः? इसप्रकारका शास्त्र भी 
अनुवादरूप होनेसे यथाप्राप्त अविद्याकृत कतृंत्वका ही अनुवाद करेगा। इससे विहार और उपा- 
दानका परिहार हुआ, क्योंकि वे भी अनुवादरूप हैं। परन्तु स्वप्नावस्थामें करणोंके प्रसुप्त होनेपर 
अपने शरीरमें यथेष्ट परिवतंन करता है, इसप्रकार उपदेश किया हुआ विहार केवल झात्मामें कतृत्व 
को सिद्ध करता है, एवं उपादानमें मी “तदेषां प्राणानां०' [ वह वुद्धिसे इन इन्द्रियोंकी शक्तिकी 
ग्रहण कर सोता हे ] इसप्रकार करणोमें श्र यमाण कमं ओर करण विभक्ति केवळ आत्माका कतृत्व 
ज्ञात कराती है । इसपर कहते हैं-स्वप्नावस्थामें आत्माका करणोसे अत्यन्त विराम नहीं है, क्योंकि 
‘सधीः स्वप्नो०' ( बुद्धि सहित स्वप्न होकर इस लोकका अतिक्रमण करता है ) इसप्रकार स्वप्तमें भी 
युद्धिके साथ सम्बन्धका श्रवण हे । जैसे कि 'इन्ब्रियाणाझुपरमे०' ( इन्द्रियोंके उपरत होनेपर यदि मन 
उपरत न होकर विषयोंका सेवन करता हे तो उसको स्वप्नदशंन समझना चाहिए ) ऐसी स्मृति भी 
है, 'कामादयश्च मनसो वृत्तयः? ( काम आदि मनकी वृत्तियां हैं ) ऐसी भति है । वे वृत्तियाँ स्वप्नमें 
देखी जाती हैं, इसलिए आत्मा स्वप्नमें मन सहित ही विहार करता है । और स्वप्नावस्थाका विहार 
मी वासनामय ही हे पारमाथिक नहीं हे । इसप्रकार 'उतेव सन्नीमिः ०” ( स्त्रियोंके साथ आनन्द मानता 
हुआ, मिन्रोके साथ हसता हुआ तथा व्याघ्र आदिसे भय देखता हुआ रहता है ) यह भ्रति 'इच' से 
अनुबद्ध ही स्वप्न व्यापारका वर्णन करती हे । लोग भी उसी प्रकार स्वप्नका वर्णन करते हैँ- मानो 
मैं गिरिके शिखर॒पर चढा, मानों मैंने वनपक्ति देखी' । बंसे ही उपादानमें मी यद्यपि करणोंमें कमं 


८. सत्यानन्दी-दीपिका - 
# जेसे “योधा युध्यन्ते योधे राजा युध्यते' यहाँ पहले योघाओंमें कतृ त्वकी विवक्षासे प्रथमा-कतु - 

विक्त है, पुनः उनमें करणत्वकी विवक्षासे 'योधे।' तृतीया विभक्ति है । वैसे ही 'विज्ञान यज्ञं तजुते' 

यहाँ कतृ त्व विवक्षामें 'विज्ञान' पदमें प्रथमा है और “तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय' यहाँ 


करणत्वकी विवक्षासे विज्ञानपदसे तृतीया विभक्ति है, पूवंमें विज्ञान जीव है, ऐसा अङ्गीकार कर _ 


“विश यज्ञ लनुते' यह श्रुति कही गई है । अब उस श्रुतिसे उपाधि रहित आत्मामें कतृत्व प्राप्त होने 

पर यहाँ विज्ञानदाव्द वद्धिवाचक है, अतः उसमें कतृंत्व है। आत्मामें तो बुद्धि उपाधिसे कतृंत्व 
है स्वत: नहीं । 'स पुष वाचः०' ( चित्तसे देवताका ध्यान कर वाणी द्वारा मन्त्र आदि उच्चारण किये 
जाते हैं और मन्त्रोसि यज्ञ सम्पन्न होता है, इसप्रकार चित्त और वाणीका पर्वोत्तरमाव ही यज्ञ है ) । 
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दर्शितत्वात्‌ । भवति च लोकेऽनेकप्रकारा चित्रक्षा- योधा युध्यन्त, याश्रे राजा युध्यत 
इति । अपि चास्मिन्छुपाद्‌षन करणबव्यापारोपरममाच्रं सियक्ष्यते, न स्वातन्ध्यं कस्य- 
चिदवुद्धिपूर्वकस्यापि स्वापे करणव्यापारो परमस्य दष्टत्वात्‌ । यस्त्वयं व्यपदेशों दर्शितः- 
(विज्ञान यज्ञ तनुते' इति, स बुद्धेरेच कर्त्वं प्रापयति, विज्ञानशब्दस्य तत्र प्रसिद्धत्वात, 
्रतोनन्तरं पाठाच्च । “तस्य श्रद्धच शिरः (न? २।४) इति च दिन्ञानमयस्यात्मनः 
श्रद्धाद्यचययवत्वसंकीर्तनात्‌ , श्रद्धादीचां च वुद्धिधर्मर्वप्रसिद्धेः, विज्ञान देवाः सवं ब्रह्म 
ज्येष्ठमुपासते' ( तै० २०१ ) इति च वाक्यदोपात्‌, ज्यष्ठत्वस्य च प्रथमज्जत्वस्य बुद्धौ 
प्रसिद्धत्वात्‌ । स एष चाचश्चित्तस्योत्तरोत्तरक्रसा यद्यज्ञः’ इति च श्रुत्यन्तरे यज्ञस्य वाग्वुद्धि- 
साध्यत्वावघारणात्‌ । नच वुद्धेः शक्तिविपर्ययः करणानां कतृत्वाभ्युपगमे भवति, 
सर्वकारकाणामेव स्वस्वव्यापारेषु कतृत्वस्यायश्यंभावित्वात्‌। उपलब्ध्यपेक्षे त्वेषां 
करणत्वम्‌, सा चात्मनः । नच तस्यामप्यस्य कतृत्वमस्ति, नित्योपलब्धिस्वरूपत्वात्‌ । 
अहळ्वारपूर्वेकसपि कठत्वं नोपलब्युभेवितुमहति, अहक्वारस्याप्युपल भ्यमानत्वात्‌ । न 
सेवं सति करणान्तरकब्पनाप्रसङ्ग:,. वुद्ध: करणत्वाभ्युपगमात्‌। समाध्यभावस्तु 
शञास्रार्थचस्वेनैच परिद्दतः, यथाप्राप्तमेव कतृत्वसुपादाय समाधिविधनात्‌ । तस्मात्ककृत्व- 
मप्यात्मन' उपाधिनिमित्त मेवेति स्थितम्‌ ॥४०॥ 


MCN St DSS 
विमक्ति और करण विमक्तिका निर्देश है, तो भी उनसे सम्बधित आत्माका ही कतृंत्व समझना 


चाहिए, क्योंकि केवल आत्मामें कतृंत्वका असंमव दिखलाया गया है । 'योधा युद्ध करते हैं योधाओं 
द्वारा राजा युद्ध करता है' इसतरह लोकमें अनेक प्रकारकी विवक्षा होती है और इस उपादानमें करण 
के व्यापारका विराममात्र विवक्षित है, किसीका स्वातन्त्र्य विवक्षित नहीं है, क्योंकि स्वप्नमें अवुद्धि- 
प्क मी करणका व्यापार उपरम देखा जाता है । "विज्ञानं यजं तजुते' ( विज्ञान यज्ञका विस्तार 
करता है ) यह .जो व्यपदेश्य दिखलाया गया है, वह वृद्धिमें कतृंत्व प्राप्त कराता है, क्योंकि विज्ञानशब्द 
उसमें प्रसिद्ध है और मतके अनन्तर उसका पाठ है । तस्य श्रद्धेव शिरः ( उसका भद्धा ही शिर है) 


विज्ञानमय आत्माके श्रद्धा आदि अवयव कहे गये हैं और श्रद्धा आदि वुद्धिके धमरूपसे प्रसिद्ध हैं । 
तथा 'विज्ञानं देवा:'० (सब देव विज्ञानको ब्रह्मरूपसे, ज्येष्ठछपसे उपासना करते हैं) ऐसा वाक्यशेष है। 
ज्येष्ठत्व और प्रथमजत्व बुद्धिमें प्रसिद्ध हैं, क्योंकि “स वा पुष० ' ( जो वाणी और चित्तका उत्तरोत्तर 
क्रम है, वही यह यज्ञ दै ) इसप्रकार अन्य श्रुतिमें यज्ञ वाणी और वद्धिसे साध्य अवधारित होता है। 
करणोंमें कतृंत्व स्वीकार करनेपर वुद्धिकी शक्तिका विपर्यय नहीं होता, क्योंकि सब कारकोंका अपने 
अपने व्यापारमें कतृत्व, अवश्यंमावी है। परन्तु उन करणोंमे करणत्व उपलब्धिको अपेक्षासे है ओर 
वह उपलब्धि आत्माकी है । उसमें इसका कतृंत्व नहीं है, क्योकि वह नित्य उपलब्धि स्वरूप है । 
महङ्कार पूर्वक कतृत्व मी उपलब्धाका नहीँ हो सकता, क्योंकि अहङ्कार भी उपलम्यमान है। ऐसा 
होनेपर अन्य करणकी कल्पनाका प्रसङ्ग मी नहीं है, क्योंकि बद्धिको करण रूपसे स्वीकृत किया गा है i 
समाधिके अमावका तो शास्त्राथेवत्त्वसे ही परिहार किया जा चुका है, क्योंकि यथा प्रात कतृंत्वको 


लेकर ही समाधि ( निदिष्यासितब्यः ) का विधान है । इससे यह सिद्ध हुमा कि आत्मामें कतृ स्व मी 
उपाधि निमित्त हो है ॥ ४० ॥ 


सत्यानन्द र 
» अखण्ड साक्षी चैतन्य बुद्धि वृत्ति योसे भिन्न होता हुआ विषयावच्छिन्नख्पसे उत्पन्न होता है, 
विषयावस्छिन्न चैतन्यकी उपलब्धिमें बुद्धि आदि करण हैं, इसलिए बुद्धि उपहित आत्मामें कुत्व है, 
केवल आत्मामें नहीं । इस प्रकार बुद्धि विशिष्ट आत्मामें कतव माननेसे विशेषणीभूत जड़ बुद्धिम 
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( १६ परायत्ताधिकरणम्‌ । स्‌० ४१-४२ ) 
परात्तु वच्छूतेः ॥ ४१॥ 

पद्च्छेद्‌-परात्‌, तु, तच्छृतेः । 

सत्रार्थ--( तु ) शब्द शङ्काकी निवृत्तिके लिए है, जीवका कतृंत्व आदि स्वमावतः नहीं है, 
(परात्‌) परमात्मासे प्राप्त होता है, (तच्छूतेः) क्योंकि “एष ह्येव’ इत्यादि श्रुतिमें ऐसा प्रतिपादित है । 

यदिदमविद्यावस्थायासुपाधिनिबन्धनं कत्‌ त्वं जोवस्याभिहितम्‌, तत्किमन- 
पेक्ष्येइवरं भवत्याहोस्विदीइवरापेक्षमिति भवति विचारणा । तत्र प्रासं तावत्‌-नेश्वरम- 
पेक्षते जीव: कर्तृत्व इति कस्मात्‌? अपेक्षाप्रयोजनाभावात्‌ । अयं हि जीवः स्वयमेव 
रागद्वेषादिदोषप्रयुक्तः कारकान्तरसामग्रीसंपन्नः कतृत्वमनुभवितु शक्नोति । तस्य 
किमीइवरः करिप्यति ! नच लोके प्रसिद्धिरस्ति ऊृष्यादिकासु क्रियास्वनडुहादिवदी- 
श्वरोऽपरोऽपेक्षितव्य इति। क्लेशात्मकेन च कतृत्वेन जन्तून्संस्जत इइवरस्य 
नेघृण्यं प्रसज्येत, विषमफलं चैषां कठंत्व॑ विद्धतो चैषम्यम्‌। नलु 'बेपम्यनेधृण्ये न 
सापेक्षत्वात्‌' ( ब्र २।१।३४ ) इत्युक्तम्‌ । सत्यमुक्तम्‌ , सति त्वीइवरस्य सापेक्षत्वसंभवे । 
सापेक्षत्वं चेइवरस्य संभवति सतोजञन्तूनां धर्माधर्मयोः, तयोश्च सद्भावः सति 
जीवस्य कठेत्वे । तदेव चेत्कतत्वमीइरापेक्षं स्यारिकिविषयमीर्चरस्य लापेक्षत्वमुच्येत ! 
अङृताभ्यागमश्चैचं जीचस्य प्रसज्येत । तस्मात्स्चत एवास्य कर्तत्वसिति। $ पतां प्राप्ति तु- 


अविद्या अवस्थामें जो यह उपाधि निमित्तक जीवमें कतृंत्व कहा गया है, क्या वह ईर्वरकी 
अपेक्षाके विना होता है अथवा ईश्वरकी अपेक्षासे होता है, इस प्रकार विचार होता है । इसमें पूर्वपक्ष 
प्राप्त होता है--जीव अपने कतृंत्वमें ईश्वरकी अपेक्षा नहीं करता, किससे ? इससे कि अपेक्षाका प्रयो- 
जन नहीं है । यह जीव स्वयं ही राग, द्वेष आदि दोषोसे प्रयुक्त होता हुआ कारक सामग्रीसे सम्पन्न होकर 
कतृत्व अनुमव करनेमें समथ होता है । उसका ईइवर क्या करेगा ? लोकमें ऐसी प्रसिद्धि नहीं है कि 
कृषि आदि क्रयाओंमें अनडुह (बैल) आदिके समान ईश्वर अपे क्षितव्य है । क्लेशात्मक कतृंत्वसे जन्तुओंको 
उत्पन्न करनेवाले ईश्वरमे नेघृ'ण्य प्रसक्त होगा और इन प्राणियोंके विषम फलवाले कतृत्वको उत्पन्न 
करनेवाले ईश्वरमें वेषम्य प्रसक्त होगा । परन्तु यह कहा जा चुका है कि “वैषम्यनैथृंण्ये न सापेक्षत्वात्‌' 
(प्राणियोंके कमंकी अपेक्षासे ईर्वरमें वेषम्य और नेघृ'ण्य नहीं है) ठीक, ऐसा कहा जा चुका है । परन्तु 
ईस्वरमें सापेक्षत्व होनेपर ही यह उपपन्न होगा । प्राणियोंके घर्माधम होनेपर ईव्वरमें सापेक्षत्व संभव है। 
जीवका कतृत्व होनेपर उनका ( घमं और अधघमंका ) सद्भाव है। यदि वही कतुंत्व ईश्वरकी अपेक्षासे 
हो तो ईस्वरका सापेक्षत्व किस विषयका कहा जायया । ऐसा होनेपर जीवको अकृताभ्यागम प्रसक्त 


करणत्वकी उपपत्ति हो सकती है, बा युक्त नहीं है। हाँ, जो केवल बुद्धिको 
क्री मानते हैं, उनको तो अन्य करणकी कल्पना दुर्वार है। अत! आत्मामें ओपाधिक कतृंत्वको 
लेकर विधि आदि शास्त्र प्रवृत्त होते हैं। इसलिए 'असङ्गत्व’ प्रतिपादक श्रुतियोंके साथ विधिद्वारा 
कतृत्व प्रतिपादक श्रुतियोंका कोई विरोध नहीं है । पूवंपक्षमें आत्माका स्वामाविक कतृंत्व है, सिद्धान्तमे 


ओपाधिक कतृत्व हे ॥ ४० ॥ 

% जेसे चन्दन आदि सामग्रीके होनेपर धमंके अमावमें सुखके अभावका यद्यपि ज्ञान नहीं 
होता, तो भी 'पुण्यो चे पुण्येन कमंणा अबति! ( वृह० ३।२।१३ ) (यह पुरुष पुण्य कमंसे पुण्यशाली 
होता है ) इत्यादि द्यास्त्र प्रमाणसे सुखके प्रति धर्ममें हेतुता सिद्ध होती है, वैसे शासत्रबलसे ईश्वर भी 
कारयिता सिद्ध होता है॥ ४१ ॥ 
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दन्देन व्यावत्य प्रतिजानीते-- पराद' इति । अविद्यावस्थायां कार्यकरणसंघाताविवेकः 
दर्शिनो जीवस्याविद्यातिमिरान्धस्य सतः परस्प्रादात्मनः कर्माध्यक्षात्सर्वभूताधिवासा- 
त्साक्षिणइचेतयिदुरीश्वरात्तदजुश्या कतेत्वभोक्वत्वलक्षणस्य संसारस्य सिद्धिः तद्चु- 
्रहहेतुकेनेच च विज्ञानेन मोक्षसिद्धिभवितुमहंति । कुतः ? तच्छुतेः । यद्यपि दोषप्रयुक्तः 
सामश्रीसंपन्नश्व जीवः, यद्यपि च लोके कृष्यादिषु कर्मसु नेश्वरकारणत्वं प्रसिद्धम्‌, तथापि 
सर्वास्वेव प्रबृत्तिष्वीश्वरो हेतुकतति थुतेरवसीयते । तथ। हि भ्रुतिभंचति-एप य साधु 
कर्म कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य उञ्चिनीपते । एष होवासाधु कमं कारयति तं यमधो निनीपते ॥' (कौषी ० 
३।८ ) इति । 'य आत्मनि तिएग्रात्मानमन्तरो यमयति’ इति चेवंजातीयका ॥ ४१ ॥ 
थमी त्यहा कारयितृत्वे सति वैषम्यनेघेण्ये स्यातामरृताभ्यागमञ्च जीवस्येति, 
त्युच्यते-- 
कुतप्रयत्नापेक्षस्तु विहितप्रतिषिद्वावेयथ्यादिभ्यः ॥४२॥ 

पदच्छेद्‌- क्तप्रयत्लापेक्षः, तु, बिहितप्रतिषिद्वावयर्थ्यादिम्यः । 

सूचार्थ--( तु ) शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है, ( विहितप्रतिपिद्वावयर्थ्यादिम्यः ) वेदमे 
विहित और प्रतिषिद्ध कमं व्यथं आदि न हों, इसलिए ईश्वर अपने कारयितृत्वमें ( इतप्रयत्नापेक्ष: ) 
जीव कृत प्रयत्नकी अपेक्षा करता है । 

तुशब्दो दिंतदोष व्यावर्तनाथेः । छतो यः प्रयत्नो जीवस्य घर्माघर्मेलक्षणस्तदपेक्ष 
एचैनमीरवरः कारयति । ततइचैंते चोदिता दोषा न प्रसज्यन्ते । जीवङृतधर्माधमंवैपस्या- 
पेक्ष एच तत्तत्फलानि विषमं विमजेत्पर्जन्यवदीरवरो निमित्तत्वमात्रेण। यथा लोके नाना- 
विधानां गुच्छगुल्मादीनां त्रीहियचादीनां चासाधारणेभ्यः स्चस्चयीजेभ्यो जायमानानां 


साधारणं निमित्तं भवति पर्जन्यः । न ह्यति पर्जन्ये रसपुष्पपलाशादिवैषस्यं तेषां जायते; 


होगा, इससे जोवका स्वतः हो कतृत्व है । इस पूवंपक्षकी प्राप्तिको 'तु' छब्दसे निराकरण कर सूत्रकार 
प्रतिज्ञा करते हैं --'परात्‌” इत्यादि । अविद्यावस्थामें कायं-करण संघातके साथ अभेददर्शी और अविद्या- 
रूप अन्धकारसे अन्ध होते हुए जीवके कतृत्व, मोक्तृत्वरूप संसारकी सिद्धि कर्मोके अध्यक्ष, सम्पूणं 
भूतोके अधिष्ठान साक्षी, चेतयिता परमात्मा ईस्वरसे उसकी अनुशाद्वारा है, उसके अनुग्रह हेतुक 
विज्ञानसे मोक्ष सिद्धि हो सकती है, किससे ? इससे कि उसकी श्रुति है। यद्यपि राग आदि दोषोसे 
प्रयुक्त एवं सामग्री सम्पन्न जीव है । यद्यपि लोकमें कृषि आदि कमोमे ईस्वर कारणख्पसे प्रसिद्ध नहीं 
है, तो मी सम्पूर्ण प्रवृत्तियोंमें ईश्वर हेतु कर्ता ( प्रयोजककर्ता ) है, ऐसा श्रृतिसे निश्चित होता है। जसे 
कि 'एष छोव०” ( यही जिसको ऊपर ले जाना चाहता है उससे साधु कमं कराता है और जिसको 
नीचे ले जाना चाहता है उससे यही अशुम कमं कराता है ) और “य आत्मनि०” (जो आत्मामें 
रहकर आत्माका नियमन करता है) इस प्रकारकी श्रुतियाँ दै ॥४९॥ 

परन्तु इस प्रकार ईश्वरको रत होनेपर वेषम्य और नैधु ण्य प्रसक्त होंगे और जीवको 
अकम्यागम प्रसक्त होगा । नहीं, ऐसा कहते है $ 

'तु' शब्द बित दोषोंकी व्यवृत्तिके लिए है। जीवसे किया गया जो धर्मावमंखूप प्रयत्न है 
उसकी अपेक्षा करनेवाला ईश्वर उसको कराता है, उससे वे शद्भि दोष प्रसक्त नहीं होते । जीवकृत 
र्माधमंके वेषम्यको अपेक्षा करनेवाळा ही ईश्वर मेघके समान केवढ निमित्तरूपसे तत्‌, तत्‌ फछोंको 
विषमरूपसे विभक्त करता है । जैसे छोकमें अपने-अपने असाषा । बीजोंसे जायमान se 
गुच्छ, गुल्म ( छोटी छताएँ ) ब्रीहि, यव आदिके प्रति साधारण का. 7 पजन्य ह 2025 द 

र उनमें रस, पुष्प, फल, पत्र आदिका वेषम्य उत्पन्न नहीं होता है । और 








५३३ न्रह्वासुत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा०३ 


नाप्यसत्सु स्वस्ववीजेधु, एवं जीवकछृतप्रयन्नापेक्ष ईइवरस्पेषां शुभाशुभं चिदध्यादिति 
डिलिष्यते । ननु कृतप्रयत्नापेक्षत्वमेव जोवस्य परायत्ते कतृत्वे नोपपद्यते, नेप दोष: | 
परायत्ते5पि हि कठेत्वे करोत्येव जीवः, ङुर्घन्तं हि तमीश्वरः कारयति। अपि च पूर्व, 
प्रयत्नमपेक्ष्येदानीं कारयति, पूर्वतरं च प्रयत्नमपक्ष्य पूर्चम क्रा रय दित्यनादित्वात्संसारस्पे- 
त्यनघद्यम्‌ । # कथं पुनरवगम्यते कृतप्रयत्नापेक्ष ईश्वर इति ? 'चिहितप्रतिपिद्धाचैयर्थ्या- 
दिभ्य इत्याह । एवं हि 'स्वगंकामो यजेत’ “ब्राह्मणो न हन्तव्यः’ इत्येवंज्ञातीयकस्य विहितस्य 
प्रतिषिद्धस्य चावेय्थ्ये भवति, अन्यथा तदनथकं स्यात्‌, ईश्वर एव विधिप्रतिपेधयोनियुः 
ज्येत्‌, अत्यन्तपरतन्त्रत्वाज्जीवस्य । तथा विहितकारिणमप्यनथत खंसृजेत्प्रतिपिद्धकारिः 
णमप्यथेन, ततश्च प्रामाण्यं वेदस्यास्तमियात्‌। इंदइवरस्य चात्यन्तानपक्षस्वे लोकिक- 
स्यापि पुरुषकारस्य वैयथ्यम्‌, तथा देशाकालनिमित्तानाम्‌, पूर्वोक्तदोष प्रस ङ्गस्चेत्येचंजा- 
तीयक दोपजातमादिग्रहणेन दरयति ॥४२॥ 
( १७ अंशाधिकरणम्‌ । सू० ४३-५३ ) 
अंश्चो नानाव्यपदेशादन्यथा चापि दाशकितवादित्वसमधीयत एके ॥४३॥ 

पद्च्छेद-अंशः, नानाव्यपदेशात्‌, अन्यथा, च, अपि, दाशकितवादित्वम्‌, अधीयते, एके । 

सूत्राथे--( अंशः ) जीव ईशवरका कल्पित अंश है, ( नानाव्यपदेशात्‌ ) क्योंकि 'य आत्मनि 
तिष्ठन्‌’ इत्यादि श्रृतिमें दोनोंका भेद व्यपदेश है, ( अन्यथा चापि ) और उसी प्रकार अन्यथा-अभेदका 
मी व्यपदेश है, कारण कि ( एके ) एक झाखावाले (दाशकितवादित्वम्‌) ब्रह्म दाशा' इसभ्रकार ब्रह्मम 
दाशकितवत्व आदिका ( अधीयते ) पाठ करते हैं । 

# जीवेश्वरयोरुपकार्योपकारकभाव उक्तः। स च संवद्धयोरेच लोके इष्टो यथा 
होनेपर मी वंषम्य उत्पन्न नहों होता, वेसे ही जीव कृत प्रयत्नकी अपेक्षा करनेवाला ईश्वर उनके शुम 
ओर मशुमका विधान करे, यह युक्त है । परन्तु जीवका परमेश्‍वर अधीन कतृत्व होनेपर ईव्वरमें जीव- 
कृत भ्रयत्नको अपेक्षा उपपन्न नहीं होती । यह दोष नहों है, क्योंकि ईद्वरसे- प्राप्त कतृत्व होनेपर भी 
जीव करता ही है, करते हुए उसको ईश्वर कराता है। और पव प्रयत्नकी अपेक्षाकर इस समय उसे 
कराता है, और पूवंतर प्रयत्नकी अपेक्षाकर पूवमें कराया, इस प्रकार संसारके अनादि होनेसे दोष नहीं 
हैं । परन्तु यह कंसे अवगत हो कि ईश्वर जीव कृत प्रयत्नकी अपेक्षा करनेवाला है ? “विहितप्रतिषिद्धा- 
बेयर्थ्यादिभ्यः' ऐसा कहा है । ऐसा होनेपर 'स्वर्गकासो यजेत” ( स्वगंक्री कामना करनेवाला याग 
करे ) “्राह्मणो न हन्तव्यः? ( ब्राह्मणका हनन नहीं करना चाहिए ) इसभ्रकारके विहित और 
प्रतिषिद्ध व्यथं नहीं होते, अन्यथा वे निरथंक हो जायेंगे, ईश्वर ही विधि और प्रतिषेधमें नियुक्त 
करे, क्योंकि जीव अत्यन्त परतन्त्र है। वसे [ वेद ] . विहित कमं करनेवालेका अनथंके साथ और 
प्रतिषिद्ध करनेवालेका अथंके साथ सम्बन्ध होने ळग जायगा तो उसे वेदका प्रामाण्य अस्त हो 
जायगा । ईरवरकी अत्यन्त अनपेक्षा होनेपर लोकिक पुरुषार्थ भी व्यर्थं हो जायगा, वसे ही देश, काल 
भोर निमित्तोके पूर्वोक्त दोष प्रसङ्ग इसप्रकारके दोष समुदाय आदिके ग्रहणते दिखलाते हैं ॥४२॥ 

जीव और ईर्वरका उपकायं-उपकारक माव कहा गया, और लोकमें वह सम्बद्धोंका ही देखा 

& जीवोंको न किये कर्मोका द ताका ईइ्वरमें वेषम्य और नैघु ण्य दोष प्रसक्त 

होगा, इसलिए जीवकृत शुभाशुभ कर्मोकी अपेक्षा करनेवाले ईदवर में कारयित्व होनेसे “एप हाव 


साधुकम कारयति’ इत्यादि भ्रुतिका 'स्वगंकामो यजेत! 'ब्राह्मणो न हन्तव्यः? इत्यादि विधि-प्रतिषेष 
श्रुतियोंके साथ कोई विरोध नहीं है ॥४२॥ 
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॥ 


५२५५ 

मिभ्ृत्ययोयथा वाग्निविस्फुलिङ्गयोः । ततश्च जीवेश्वरयोरप्युपकार्यापकारकमावाभ्यु- 
पगमार्त्कि स्वामिश्रत्यवत्संबन्ध आह्यो स्विदग्निविस्फुलिङ्गवदित्यस्यां विचिकित्सायाम- 
नियमो वा प्राप्नोति । अथवा स्चामिभृत्यप्रकारप्वेवेशित्रीशितब्यभावस्य प्रसिदधत्वात्त- 
द्विध एव संवन्ध इति प्राप्नोति । अतो घ्रचोति-अंदा इति । जीव इश्वरस्यांशो भवितु- 
गर्हति, यथाऽग्नेचिंस्कुलिङ्गः । अंश इवांदाः, न हि निरवयवस्य मुख्या 5रः संभवति । 
कस्मात्पुनर्निरवयवत्बात्स एव न भवति ? नानाव्यपदेशात्‌ । “सोऽन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासि- 
तब्य:' ( छा० ८।७।१ ) 'एतसव विदित्वा मुनिभर्वात', 'य आत्मनि तिष्टन्नास्मानमन्तरो यमयति’ 
इति चैवंज्ञातीयको भेदनिदं शो नासति भेदे युज्यते। ननु चायं नानाव्यपदेशः सुतरा 
स्वामिभृत्यसारूप्ये युज्यते इत्यत आह-अन्यथा चापीति। नच नानाव्यपदेशादेव 
कैवलादंशत्वप्रतिपत्तिः । कि त्वि ? अन्यथा चापि व्यपदेशो भवत्यनानात्वस्य प्रति- 
पादकः। तथा हि-एके शाखिनो दादाकितवादिमाघं ब्रह्मण आमनन्त्याथर्वेणिका 
ब्रह्मसूक्त-त्रह्म दाद्या ब्रह्म दासा ब्रह्मेवेमे कितवाः इत्यादिना । दाशा य पते केवर्ताः 
परसिद्धाः ये चामी दाखाः स्वामिप्वात्मानमुपक्षपयन्ति, ये चान्ये कितवा दतृतस्ते सवं 
ब्रह्मेवेति हीनजन्तूदाहरणेन सर्वषामेव नामरूपकृतकायकरणसंघातप्रविष्टानां जीवानां 
ब्रह्मत्वमाह । तथान्यत्रापि ब्रह्मप्रक्रियायामेवायमर्थः प्रपन्च्यंते- त्वं स्त्री त्व पुमानसि 
त्वं कुमार उत वा कुमारी । स्वं जीर्णो दण्डन चञ्जसिःत्वं जातो भवसि विश्वतोमुखः' ( इद्रे ४३ ) 
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जाता है, जैसे स्वामी और सेवकका अथवा जैसे अग्नि और विस्फुङ्गका । उससे जोव ओर ईश्वरका 


भी उपकार्योपकारकभाव स्वीकार होनेसे क्या वह स्वामी और सेवकके समान है अथवा अग्नि बीर 
विस्फुलिङ्गके समान है? इसप्रकार संशय होनेपर अनियम प्रास होता है। अयवा स्वामी बोर 
सेवकके प्रकारोंमें जिस प्रकारका ईशितू और ईशितव्यमाव प्रसिद्ध है उसी प्रकारका ही सम्बन्ध प्राप्त 
होता है । इससे कहते हैं-अंशः” इत्यादि । जीव ईश्वरका अंश हो सकता है, जँसे अग्निका विस्फुिङ्ग। 
बंशके समान अंश है, कारण कि निरवयवका मुख्य अंश संभव नहीं है । परन्तु निरवयव होनेसे 
परमात्मा ही जीव क्‍यों नहीं होता है? “नानाव्यपदेशात्‌! ( भेदका व्यपदेश है ) “सोऽन्वेष्टव्यः ०' 
( उसका अन्वेषण करना चाहिए और उसकी विशेष जिज्ञासा करनी चाहिए ) 'एतमेव० ' ( उसीको 
जानकर मुनि होता है ) 'य आत्मनि०' ( जो आत्माके अन्तर रहकर आत्माका नियमन करता है ) 
इसप्रकारका भेदनिर्देश भेद न होनेपर नहीं घटता । परन्तु यह मेदव्यपदैश्च स्वामी और सेवकके 
साहष्यसे सुतरां घट सकता है । इसपर कहते है-'अन्यथा चापि' अन्य प्रकारसे मी । केवल मंद 
व्यपदेशसे हो अंशत्व ज्ञान नहीं होता, किन्तु अन्य प्रकारसे भी अमेद प्रतिपादक व्यपदेश है । जेसे 
एक आथवंण शाखावाले 'ब्रह्मदाशा०' ( ब्रह्म ही दाश-धीवर हैं, बहा हो दास हैं ब्रह्म हो ये छ. 
जुबारी हैं) इत्यादिसे ब्रह्मस्तमें ब्रह्मके दाब और कितव आदि भावका कयत करै हुँ । दाथा-जो 
केवतंख्पसे प्रसिद्ध हैं । और ये जो दास हैं--स्वामोके लिए अपनेको उपक्षय करते हैं। और बो. 
कितव-चूत करनेवाले हैं, वे सब ब्रह्म ही हैं । इसप्रकार हीन जन्तुओंके उदाहरणसे नाम-्पडत 
करण संघातमें प्रविष्ट समी जीवोंको ब्रह्म कहा है । इसी प्रकार अन्य ब्रह्म प्रकरणमें मी क बौर 
विस्तृत किया जाता है- “स्वं स्त्री०' ( तू स्त्री है, तू पुरुष है, त ईमा हे अथवा कुमारी है 

के आत्मामें वित्यत्व, अकतृत्व त्याम्चा अब उसका ब्रह्मके साथ अमद वी gs 
इसप्रकार हेतुहेतुमद्भाव संगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । वपक्षे प्रत्यकूसे अभिन्न र ` ` 

और सिद्धान्तमें सिद्ध है, इसप्रकार दोनोंमें मेद है ॥ ४२ ॥ 


SS TT 
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इति । “सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि कृस्वाऽमिवदन्यदास्ते’ इस्ति च । “नान्योऽतोऽस्ति 
ष्टा ( बृह० ३।७।२३ ) इत्यादिश्रुतिभ्यश्चास्यार्थस्य सिद्धिः । चेतन्यं चाविदिष्टं जीवेश्वर- 
योयंथा5ग्निविस्फुलिज्ञयोरोष्ण्यम्‌ । अतो भेदाभेदावगमाभ्यामंदात्वावगमः ॥ ४३ ॥ 
कुतरचांशत्वावगमः !-- 
| मन्त्रवर्णाच्च ॥ ४४ ॥ 

पदच्छेदू--मन्त्रवर्णात्‌, च । 

सृजाथे--और "पादोऽस्य सर्वा भूतानि०' इस मन्त्रसे जीवमें अंशत्व अवगम होता है । 

& मन्तरवर्णञ्चेतमथमचगमयति-'तावानस्य महिस ततो ज्यायांश्च पूरुषः । पादोऽस्य 
सर्वा भूतानि त्रिपादस्याृतं दिवि ॥' ( छा० ३।१२।६ ) इति । अत्र भूतशब्देन जीवप्रघानानि 
स्थावरजङ्गमानि निर्दिशति, 'अहिंसन्सवंभूतान्यन्यत्र तीथभ्यः' इति प्रयोगात्‌ । अंशः पादो 
भाग इत्यनर्थान्तरम्‌ । तस्मादप्यंशात्वावगमः ॥ ४४ ॥ 

कुतक्चांदात्वावगमः ?-- | 

अपि च स्मयेते ॥ ४५ ॥ 
पदच्छेद्‌- अपि, च, स्मयते । 
सूजाथे--(अपिच) ओर (स्मयंते) 'मभेवांशो०' इस स्सृतिमे मी जीव ईश्‍्वरका अंश कहा गया है । 
४ इश्वरगीतास्वपि चेश्वरांदात्वं जीवस्य स्मयेते-'मसैवांगो जीवलोके जीवभूतः सनातन: 


| (गी० १५।७) इति। तस्माद्‌ प्यंशत्वावगमः। यत्त्‌क्तम्‌-स्वामि भरत्या दिष्वेवेशित्री शितव्यमावो 


तु ही वृद्ध होकर दण्डके सहारे चलता है, तु ही ( प्रपन्वरूपसे ] उत्पन्न होकर अनेकरूप हो जाता है ) 
और “सर्वाणि रूपाणि०' (सब रूपोंका निर्माणकर नाम रखकर शब्द व्यवहार करता हुआ रहता है) 
'नान्यो०' ( उससे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि श्रृतियोसे उसी अथंको सिद्धि होती है। जैसे अग्नि 
ओर विस्फुछिज्गोंका ओष्ण्य समान है, वसे जीव और ईश्वरका चैतन्य समान है । अतः भेद और 
अभेदके अवगमसे अंशत्वका अवगम होता है ॥ ४३ ॥ 

जीवमें अशत्वका अवगम किससे होता दै ? 

'तावानस्य०' ( उतनी ही इस ( ग्रायत्रयाख्य ब्रह्म ) की महिमा है, तथा इससे मी निर्विकार 
पुरुष उत्कृष्ट है । सम्पूणं भूत इसका एक पाद हैं और इसका त्रिपाद अमृत, प्रकाशमय स्वात्मामें 
स्थित है ) यह मन्त्रवणं उसी अथंका अवगम कराता है। यहाँ श्रुति भूतशब्दसे जीवप्रधान स्थावर 
मर जङ्गमोंका निदेश करती है, क्योंकि “अर्हिसन्‌०' ( तीर्थो-शास्त्रोक्त कर्मोसे अन्यत्र सब भूतोंकी 
अहिसा करता हुआ ) ऐसा प्रयोग है । अंश, पाद, माग इनका अन्य अथं नहीं है अर्थात्‌ एकाथं 
वाची शब्द हैं । इससे भी जीवमें अंशत्वका अवगम होता है ॥ ४४ ॥ 

ओर जीवमें अंशत्वका अवगम किससे होता है? 

“ममैवांशो०' (इस जीव लोक (देह) में यह सनातन जीवात्मा मेरा अंश है) इसभ्रकार भगवद्‌- 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

'तावानस्य०' इस मस्त्रमें भूतशब्दसे 'मवन्तीति भूतानि' इस व्युत्पत्तिसे कायंमात्रका ग्रहण 
है, क्योंकि 'अर्हिसन्‌ सवंभूतान्यन्यन्नर' इस मस्त्रमें भूतशब्द प्राणीमात्रका वाचक है । यद्यपि 
“पादोञ्स्य सर्वा भूतानि’ इस मन्तरमें भूतोंको पाद छाब्दसे निर्देश किया गया है, तो भी कोई विरोध 
नहों है, क्योंकि अंश, पाद, माग एकाथंवाची शब्द हैं, इसलिए जीव ईदवरका अंश है ॥ ४४॥ | 

® अविद्यासे कल्पित भेदको लेकर जीव ईश्वरका अंशांशिमाव है । इसप्रकार शास्त्र 
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.होके प्रसिद्ध इति, यद्यप्येषा लोके प्रसिद्धिस्तथापि शास्त्रात्त्वत्रांशां शित्वमी शिन्नीशितव्य- 


भावश्च निश्चीयते । निरतिशयोपाधिसंपन्नइचेश्वरो निषहीनोपाधिसंपन्नाञ्जीवान्प्रशास्तीति 
न किचिद्विप्रतिषिध्यते ॥ ४५ ॥ 

अत्राह-नजु जीवस्येश्वरांशात्वाभ्युपगमे तदीयेन संसारदुः्खोपभोगेनांदिन 
$श्वरस्यापि दुःखित्वं स्यात्‌, यथा लोके हस्तपादाद्यन्यतमाङ्गगतेन दुःखेनाङ्गिनो देवद 
त्तस्य दुःखित्वं तद्वत्‌ । ततश्च तत्पाप्तानां महत्तरं दुःखं प्राप्नुयात्‌, अतो वरं पूर्वावस्थः 
संसार पचास्त्विति सम्यम्दर्शनानथंक्यप्रसङ्गः स्यादिति, अत्रोच्यते 

प्रकाशादिवन्ने वं परः ॥ ४६॥ 

पदच्छेद --प्रकाशादिवत्‌, न, एवम्‌, परः । 

सूतच्राथ--जसा जीवात्मा दुःखी होता है, ( एवम्‌ ) बसे ( परः ) परमात्मा (प्रकाशझादिवत्‌) | 
प्रकाश आदि समान ( न ) दुःखी नहों होता । 

यथा जीवः संसारदुःखमनुभवति, नेवं पर ईश्वरो५चुमवतीति प्रतिज्ञानीमहे । 
जीवो हाविद्यावेशवशादे हाद्यात्मभावमिव गत्वा तत्कृतेन दुःखेन दुःख्यहमित्यविद्यया ङतं 
दुःखोपमोगमभिमन्यते, नेवं परमेश्वरस्य देहाद्यात्मभाचो दुःखाभिमानो वाऽस्ति । जीव- 
स्याप्यविद्याऊतनाम रूपनिवृत्तदेहेन्द्रियाद्यपाध्यविवेकञ्रमन्निमि्त एव दुःखाभिमानो 
नतु पारमार्थिकोऽस्ति। यथा च स्वदे्गतदाइच्छेदादिनिमित्तं दुःखं तदमिमानञ्चा- 
गीतामे मी जीवको ईश्वरका अंश स्मरण किया जाता है। इससे भी अंशत्वका अवगम ( ज्ञान) 
होता है । जो यह कहा गया है कि स्वामी और सेवकमें ईशित और ईशितव्यमाव लोकमें प्रसिद्ध है । 


" यद्यपि लोकमें ऐसी प्रसिद्धि है, तथापि यहाँ शास्त्रसे अंशांशित्व, ईशितृ ओर ईशितव्यमाव निश्चय 


किया जाता है । निरतिशय उपाधि सम्पन्न ईश्वर हीन उपाधि सम्पन्न जीवोंपर शासन करता है, 
इसमें कुछ भी विरुद्ध नहीं है । ॥ ४५ ॥ 

यहाँ कहते हैं--जैसे लोकमें हाथ, पैर आदिमें से किसी एक अङ्ग गत दुःखसे ब्जी देवदत्तको 
दुःख होता हे, वेसे जीवको ईश्वरका अंश स्वीकार करनेपर उसके संसार दुःखके उपमोगसे अंशी 
ईश्वरको भी दुःख होगा । उससे उसे ( ब्रह्मको ) प्राप्त हुए जनोंको महान्‌ दुःख ( समष्टि दुःख ) 
प्राप्त होगा । इसलिए पूर्वावस्था वाला संसार ही तो श्रेष्ठ है, इससे सम्यग्शानको निरयंक प्रसङ्ग 
होगा । इसपर कहते हैं-- 

जैसे जीव संसारदुःखका अनुभव करता है, बसे परमेश्वर अनुभव नहीं करता, ऐसी हम 
प्रतिज्ञा कते हैं । जीव अयिद्याके आवेदशके बलसे देह आदिमें आत्ममाव-सा प्राप्त कर तत्कृत दु:खसे 
मं दुखी हे' इस प्रकार अविद्याकृत दुःखके उपभोगका अभिमान करता है, बसे परमात्माको देह 
भादिमें बात्ममाव अथवा दुःखामिमान नहीं है । जीवका भी अविद्याकृत नाम रूपसे निव्‌ त-सपादित 
देह, इन्द्रिय आदि उपाधिके अविवेक-भ्रमनिमित्तक ही दुःखामिमान है पारमाथिक नहीं है । पते 
अपने देहगत दाह छेदन आदि निमित्तक दुःखका उस देहफे आत्मामिमानकी भ्रान्तिसि अनुमव करता 
हा सत्यानन्दी-वीपिका अर 

र शासक माव भी ओपाधिक ही है । इस विषभ्ें सुरेएव मी कहा है 

इंशेशितव्यसम्बन्धः प्रस्यगशानदऐतुणः । सम्यग्शाने तमोध्वस्तावीश्वरागामपास्वरः ॥ 
( ईश और ईशितव्यका सम्बन्ध प्रत्यगात्माके अशान हैतुसे उस होता है । सम्यग्ज्ञान होनेपर अजान- 
के ध्वस्त होनेसे वह ईदवरोका मी (दगर है ) ॥ ४५ ॥ 
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न्त्या5नुभवति, तथा पुत्रमित्रादिगोचरमपि दुःखं तद्भिमानभ्र न्त्येवानुभवत्यहमेव पुञ्रोऽ 
हमेव मित्रमित्येचं स्नेहवशेन पु्रसित्रादिप्वभिनिविरामानः । ततश्च निञ्चित मेतदचगम्यते- 
मिथ्याभिमानभ्रमनिमित्त एच दुःखानुभव इति। व्यतिरेकदर्शानाद्येचमवगस्यते, तथा 


हि-पुत्रमित्रादिमत्सु वहुषूपविष्टु तत्संवन्धाभिमानिष्वितरेघु च पुत्रो मृतो मित्रं खुतमित्येच- 


साद्युद्घोषिते येषामेच पुत्रमित्रादिमत्त्वाभिमानस्तेषामेच तन्निमित्तं दु.खमुत्पयते, नासि- 
मानहीनानां परिवाजकादीन।म्‌ । अतश्च लौकिकस्यापि पुंसः सम्यग्दर्शंनार्थवत्त्वं डम्‌, 
किमुत विषयशून्यादात्मनो 5न्यद्वस्त्वन्तरमपइयतो नित्यचेतन्यमात्रस्वरुपस्येति । 
तस्मान्नास्ति सस्यग्दशनानथंक्यप्रसङ्ग: । प्रकाशादिवद्ति निद शाचोपन्यासः--यथा 
प्रकाशः सोरश्रान्द्रमसों वा वियद्व्याप्यावतिष्ठमानो ऽङ्ग ल्याद्युपाधिसंवन्धाचेष्दृजुवक्रा- 
दिभावं प्रतिपद्यमानेषु तत्तद्भावमिव प्रतिपयमानोऽपि न परमार्थतस्तद्वावं प्रतिपद्यते । 
यथा चाकाशो घटादिपु गच्छत्सु गच्छन्चिच विभाव्यमानोपि न परमाथतो गच्छति, 
यथा चोदशारावादिकम्पनात्तद्वते सूर्योप्रातविस्वै कम्पमानेषपि न तद्वान्सूर्णः करपते, 
एवमविद्याप्रत्युपस्थापिते वुद्धयाद्युपहिते जीवाख्यें5दो दुःखायमाने$पि न तद्दानीश्वरो 
दुःखायते । जीवस्यापि डुःखप्रा पिरविद्यानिमित्तेवेत्युक्तम्‌ । तथा चाविद्यानिसित्तजीव- 
भावव्युदासेन त्रह्ममावमेव जीवस्य प्रतिपादयन्ति चेदाल्ताः:-'तत्त्वमांस' इत्येवमाद्यः, 
तस्मान्नास्ति जैवेन दुःखेन परमात्मनो ढुःखित्वप्रसङ्ग: ॥ ४६ ॥ 
सरन्ति च ॥ ४७॥ 

पद्च्छेद्‌--स्मरन्ति, च । 

सृञ्जाथे--और जीव दुःखसे परमेश्वर दु:खी नहीं होता, इस विषयमें “तत्र यः परमात्मा०' 
यह स्मृति भी है । 
है, वसे “मैं ही पुत्र हूँ' “में ही मित्र हैं” इस प्रकार स्नेहवश पुत्र, मित्र आदिमें अभिनिवेश करता 
हुआ पुत्र, मित्र आदि विषयक दुःखका मो उनके अभिमान श्रान्तिसे अनुभव करता है। उससे यह 
निश्चित अवगत होता कि मिथ्पामिमान भ्रम निमित्तक ही दुःखका अनुभव है और व्यतिरेक दशंनसे 
भी ऐसा अवगत होता है । जैसे कि पुत्र, मित्र आदि परिवारवाले उनमें सम्बन्धके अभिमानी ओर 
उस सम्बन्ध अभिमान रहित बहुतोंके वेठे रहनेपर वहाँ “पुत्र मरा, मित्र मरा” इत्यादि उद्घोषित 
होनेपर उन्हें ही तन्निमित्तक दुःख उत्पन्न होता है जिन्हें पुत्र, मित्र आदिमत्त्वका अभिमान है, उनके 
अभिमान रहित संन्यासी आदिको नही होता । इससे लौकिक पुरुषका भी सम्यग्दशेन सार्थक देखा 
जाता है, ठो विषय शून्य आत्मासे मिन्न वस्तुको न देखनेवाळे, नित्य चैतन्यमात्र स्वरूपमें स्थित पुरुषके 
विषयमें कहना ही क्या है, इसलिए सम्यग्दशनका अनथंक प्रसङ्ग नहीं है। "प्रकाश आदिके समान' 
यह इष्टान्तका उपन्यास है-- जैसे सूयं अथवा चन्द्रमाका प्रकाश आकाशको व्याप्तकर अवस्थित होता 
हुआ अङ्गुछि आदि उपाधिके सम्बन्धसे उनमें ऋजु, वक्रमाव प्राप्त होनेपर तत्‌ तत्‌ भाव-सा प्राप्त 
होता हुआ मी परमाथंसे तद्धावको प्राप्त नहों होता, अथवा जैसे घट आदिके चलते होनेपर चलता 
हुआ-सा प्रतीयमान मी आकाश परमाथंसे नहीं चलता, अथवा जैसे जलपात्र आदिके कम्पनसे तद्गत 
सूर्य प्रठिविम्बके कॉपनेपर भी उस प्रतिविम्बवाला सूयं नहीं काँपता है, वेसे अविद्ये प्रत्युपस्थापित 
बुद्धि आदिसे उपहित जीव नामक अंशके दुःखित-सा होनेपर मी उस अंशवाला ईश्वर दुःखी नहीं 
होता । जीवकी दुःखप्राप्ति मो अविद्या निमित्तक ही है, ऐसा कहा जा चुका है । इस प्रकार 'तरवमसि' 
इत्यादि वेदान्त अविद्यानिमित्तक जीवमावका निरसन कर जीवके ब्रह्ममावका ही प्रतिपादन करते 
हैँ । इसलिए जीव सम्बन्धी दुःखसे परमात्मामें दु/खित्व प्रसङ्ग नहीं है ॥ ४६ ॥ 
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$ स्मरन्ति च व्यासादयो-यथा जेवेन दुःखेन न परमात्मा दुःखायत इति । 'तत्र 
यः परमात्मा हि स नित्यो निर्गुणः स्म्रृतः । न लिप्यते फलैश्चापि पद्मपत्रमिवाम्मसा ॥ कर्मात्मा 
त्वपरो योऽसा मोक्षबन्धेः स युज्यते । स ससद्शकेनापि राशिना युज्यते पुनः॥' इति । चदाव्दात्स- 
मामनन्ति चेति वाक्यदोषः । ‘तयोरन्यः पिप्पलं स्वाददस्यइनळन्यो अभिचाकशीति” (श्वे ४।६ ) 
इति । 'एकस्तथा सर्वेभूतान्तरात्मा न लिप्यते लोक्डुःखेन बाह्यः? (कठ० ७५।११) इति । च ॥४७ ॥ 

अत्राह्‌-यदि तरह्मेक एव सर्वेषां भूतानामन्तरात्मा स्यात्कथमन्ुज्ञापरिहारौ 
स्यातां लोकिको वैदिकौ चेति ? नञ्ज चांशो जीव ईश्वरस्येत्युक्तम्‌ । तद्भे दाच्चानुज्ञापरि- 
हारो तदाधश्रयावव्यतिकीर्णाबुपपद्ेते, किमत्र चोद्यत इति ? उच्यते-नैतदेचम्‌, अनंदात्व- 
मपि हि जीवस्याभेद्वादिन्यः श्रुतयः प्रतिपाद्यन्ति- तस्सष्ठा तदेवानुप्राविशत्‌? (तै० २।३।१), 
“नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा' (त्रृह०३।७।२३), “मृत्योः स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव पञ्यति' (ब्रह ०४।४।- 
१९) 'तत्त्वमसि' (छा० ६।८।७) अहं ब्रह्मास्मि’ (दृह० १।४।१०) इत्येवं जातीयकाः । ननु भेदा- 
भेदावगमाभ्यामंशात्वं खिद्धयतीत्युक्तम्‌ । स्यादेतदेवम्‌-यद्य॒मावपि भेदाभेदो प्रतिपिपाद- 
यिवितो स्याताम्‌, अभेद एव त्वत्र प्रतिपिपाद्रयिषितः, ्र्मात्मत्वप्रतिपत्तौ पुरुषार्थसिद्धेः। 
स्वभावप्रा्स्तु भेदोऽनूद्यते। नच निरवयवस्य ब्रह्मणो म॒ख्योंऽशो जीवः संभवतीत्यु- 
क्तम्‌। तस्मात्पर पवेकः सर्वषां भूतानामन्तरात्मा जीवभावेनावस्थित इत्यतो वक्तव्या5- 
डुज्ञापरिहारोपपत्तिः । तां घसः 


तन्न यः परमात्मा०' ( उन दोनोंमें जो परमात्मा है वह नित्य निगुंग कहा गया है, जैसे 
कमलपत्र जलसे लिए नहीं होता, वस यह कमफलोंसे लिप्त नहीं होता है । और जो अन्य कर्मात्मा 
( जीवात्मा ) है वह बन्ध और मोक्षसे युक्त होता है, वह इस सतरह राशिसे पुनः युक्त होता है ) इस 
प्रकार व्यास आदि कहते हैं कि जीव सम्बन्धी दुःखपे परमात्मा दुःखो नहीं होता है। 'च' शब्दसे 
'ससामनन्ति' ( ओर श्रृतियाँ कहती हैं ) ऐसा वाक्यशेष है । “तयोरन्यः०' (उनमे एक उसके स्वादिष्ट 
फलोंको भोगता है ओर दूसरा उन्हें न मोगता हुआ देखता रहता है ) 'एकस्तथा०' ( उसीप्रकार 
सम्पूणं भूतोंका एक ही अन्तरात्मा संसारके दुःखसे लिप्त नहीं होता, किन्तु उससे बाहर रहता है) 
ऐसी श्र॒तियाँ हैं ॥ ४७ ॥ 

इसपर हम कहते हैं--यदि एक ही सब भूतोंका अन्तरात्मा हो तो लौकिक और वेदिक विधि 
और निषेध कंसे होंगे ? परन्तु ऐसा कहा जा चुका है कि जीव ईस्वरका अंश है। जीव ओर ईएवरमें 
भेद होनेसे तदाश्रय अनुज्ञा ( विधि ) और परिहार ( प्रतिषध ) असंकर होकर उपपन्न होंगे, तो 
यहाँ शङ्का किस प्रकार करते हो ? कहते हैं---यह ऐसा नहीं है, क्योंकि 'तत्सृष्टा०' ( उसे उत्पन्न कर 
उसमें ही अनुप्रवेश किया ) 'नान्यो०' ( उससे अन्य द्रष्टा नहों है ) “म्हृस्योः स०' ( जो इसमें नाना-सा 
देखता है वह मृत्युसे मृत्युको प्राक्त होता है ) 'तत्वमसि' “अहंब्रह्मास्मि' इसप्रकारकी अभेद प्रतिपादक 
श्रुतियाँ जीवको अनंश प्रतिपादित करती हैं । परन्तु भेद और अभेदके अवगमसे अंशत्व सिद्ध होता 
है, ऐसा कहा गया है । यह ऐवा होता यदि भेद और अभेद दोनोंका प्रतिपादन करना इष्ट होता, 
परन्तु अभेद ही यहाँ प्रतिपादित करना अमीट है, क्योंकि ब्रह्मात्मत्त प्रतिपत्ति होनेपर पुरुषाधेकी सिद्धि 
है । अविद्याकृत भेदका तो केवल अनुवाद किया जाता है और यह मी कहा आ चुका है कि निरवयव 
ब्रह्मका मुख्य अंश जीव नहों हो सकता । इसलिए एक परमात्मा हो सत्र भूतोंका अन्तरात्मा जीवरूपसे 

हि सत्यानन्दी-दीफिका 

बुद्धिकम न्ट्रियप्राणपञ्चकैमंनसा थिया । शरीरं सप्तदशभिः सूक्ष्म तलिङ्गसुच्यते ॥ पञ्चदशी १-२३ । 

* पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, पाँच प्रणा, मन और बुद्धि इस-सतरह तत्त्वोके समुदायको 

प्राप्त करना वन्ध है और ज्ञानद्वारा उनत मुक्त होना मोक्ष है। यह जीवमें होता है, किन्तु नित्यमुक्त 
6 परमात्मामें नहों ॥ ४७ ॥ 
६७ 


3 5 ए एक 


पन rg i 


५३० त्रह्खूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


अनुज्ञापरिहारौ देहसंबन्धाज्ज्योतिरादिवत्‌ ॥ ४८ ॥ 


पदच्छेद- अनुज्ञापरिहारौ, देहसम्बन्धात्‌, ज्योतिरादिवत्‌ । 

सून्नार्थ--(अनुज्ञापरिहारो) “मित्रं सेव्यम्‌' “शत्रु: परिहतंव्यः? इस प्रकार अनुज्ञा और परिहार 
एक आत्मामें भी ( देहसम्बन्धात्‌ ) ) देहके साथ तादात्म्य सम्बन्धसे उपपन्न हैं, ( ज्योतिरादिवत्‌ ) 
जैसे अग्निके एक होनेपर भी इमशानकी अग्नि परिहरणीय है अन्य नहीं । 

& “ऋतौ सार्यासुपेयात्‌' इत्यचुज्ञा, 'युवज्ञनां नोपगच्छेत' इति परिहारः, तथा 'अग्नीपो- 
मीयं पछ संज्ञपयेत' इत्यचुक्षा, “न हिंस्यात्सर्वा भूतानि’ इति परिहारः, एवं लोकेऽपि मित्रमु- 
पसेवितब्यमित्यजुश्ञा, दात्रः परिहर्तव्य इति परिहारः, पचंप्रकारावडुज्ञापरिहाराचेकत्वेऽ- 
व्यात्मनो देहसंचन्धात्स्याताम्‌ । देहैः संबन्धो देहसंवन्धः । कः पुनद हसंवन्धः ? देवादिः 
रयं संघातोऽहमेवेत्यात्मनि विपरीतप्रत्ययोत्पत्तिः। दृष्टा च सा सर्वप्राणिनामहं गच्छा- 
म्यहमागच्छाम्यहमन्धोऽहमनन्धोऽहं. मूढो ५हममूढ इतीत्येचमात्मिका । न ह्यस्याः 
सम्यग्दशनादन्यन्षिवारकमस्ति । प्राक्तु सम्यग्द्शनात्प्रततैषा श्रान्तः सर्वजन्तुषु । तदे- 
चमविद्यानिमित्तदेहाद्यपाधिसंबन्धकृताह्विरोषादैकात्म्याभ्युपगमेऽप्यजुक्षापरिदाराववक- 
सप्येते । सम्यग्दरनस्तर्हानुज्ञापरिदारानर्थक्यं प्रापम्‌ । न, तस्य कृताथ त्वान्नियोज्यत्वाजु- 
पपत्तेः। हेयोपादेययोहि नियोज्यो नियोक्तव्यः स्यात्‌ । आत्मनस्त्वतिरिक्तं हेयसुपादेयं 
वा चरत्वपच्यन्कथं नियुज्येत ! न चात्मात्मन्येव नियोज्यः स्यात्‌ । शरीरव्यतिरेकदशिन 


अवस्थित है, इससे अनुज्ञा और परिहारकी उपपत्ति कहनी चाहिए ? उसको हम कहते हैं--- 

'ऋतौ मार्यामुपेयात' (मासिक घमंकी शुद्धिके अनन्तर स्त्रीके साथ गृहस्थ करना चाहिए )यह 
विधि है ओर “गुवंङ्गनां०' (गुरु पत्नीके साथ प्रसङ्ग नहीं करना चाहिए) यह निषेध है । 'अग्नीपोमोयं०' 
( अग्नीषोमीय पशुका वघ करना चाहिए ) यह विधि है ओर “न हिस्यात्‌०' (किसी मी प्राणीकी हिसा 
नहीं करनी चाहिए ) यह निषेध है । इस प्रकार लोकमें मी 'मिञ्रसुपसेचितब्यस्‌' ( मित्रका उपसेवन 
करना चाहिए ) यह विधि है और 'शत्रःपरिहतब्य।' (शत्रुका त्याग करना चाहिए) यह निषेध है । 
इस प्रकारके विधि और प्रतिषेष आत्माके एक होनेपर मी देहके सम्बन्धसे होंगे । देहोंके साथ सम्बन्ध 
देह सम्बन्ध है । परन्तु देहसम्वन्ध क्या है ? यह देहादि संघात “मैं ही हे इस प्रकार आत्मामें विपरीत 
प्रत्ययकी उत्पत्ति । वह “मैं जाता हूँ, मैं आता हूँ, मैं अन्ध हूँ, में अन्ध नहीं हू, मैं मूढ हुँ, में मूढ 
नहीं हूं, इस रूपसे सब प्राणियोंमें देखी जाती है । इसका सम्यग्दशंनसे भिन्न निवारक नहीं है । तत्त्व- 
ज्ञानके पूवं यह भ्रान्ति सब प्राणियोंमें सन्तत ( निरन्तर ) है । इस कारण अविद्या निमित्त देह आदि 
उपाधिके सम्बन्धसे किये गये विशेष ( भेद ) से एकात्मस्व स्वीकार करनेपर भी विधि और प्रतिषेध 
हो सकते हैं । तब सम्यग्दर्शोके विधि और प्रतिषेध व्यथं हो जायेगे । नहीं, क्योंकि वह कृताथे होनेसे 
नियोज्य नहीं हो सकता है, इसलिए हेय और उपादेयमें ही नियोज्य नियुक्त करने योग्य होता है । 
परन्तु आत्मासे भिन्न हेय और उपादेय वस्तुको न देखता हुआ वह कँसे नियुक्त होगा ? और आत्मा 
अपनेमें ही नियोज्य नहीं होता । यदि कहो कि शरीरसे पृथक्‌ अपनेको जाननेवाला ही नियोज्य है, 

सत्यानन्दी-दीपिका 
& यहाँ 'इदं मया कतंब्यम्‌'(यह मुझे करना चाहिए)ऐसी बुद्धि जिसमें हो वह नियोज्य कहा जाता 
है । श्रान्तिके अमावकाल ( सुषुप्ति ) में जब अज्ञानी भी नियोज्य नहीं है, तब आत्मवितके विषयमें तो 
फिर जहना ही क्या है । अनात्मामें आत्मामिमान ही तो प्रवतंक है, वह तत्त्ववितका आत्मज्ञानसे निवृत्त 
हो जाता है, अतः वह किससे मी प्रवृत्त्य नहीं है । जैसे-'क्रब्यात-क्रब्य मांसमत्ति इति करन्यात, अग्निः’ 
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पव नियोजतत्वमिति चेत्‌-न, तत्संद्दतत्वाभिमानात्‌ । सत्यं व्यतिरेकद्शिनो नियोज्यंत्वं 
तथापिव्योमादिचदइ हायसंहतत्वमपर्‍्यत एवात्मनो नियोज्यत्वाभिमानः। नहि देहायसंह- 
तत्वद्शिनः कस्यचिदपि नियोगो दष्टः, किमुतैकात्म्यदशिनः । नच नियोगाभावात्सम्यग्द- 
दिनोयथे्चेष्टाप्रसङ्गः । सर्वंत्राभिमानस्येच प्रवर्तकत्वादभिमानाभावाच्च सम्यग्द्शिनः । 
तस्मारेहसंवन्धादेवाचुज्ञापरिददारो, ज्योतिरादिवत्‌ । यथा ज्योतिष एकत्वेऽप्यग्निः 
क्रव्यात्परिह्वियते, नेतरः । यथा च प्रकाश पकस्यापि सवितुरमेभध्यदेशसंबद्धः परिह्वियते, 
नेतरः शुचिभूमिष्ठः। तथा भौमाः प्रदेशा वञ्रवै्टर्यादय उपादोयन्ते, भौमा अपि सन्तो 
न्रकलेवरादयः परिह्ियन्ते। तथा मूत्रपुरीषं गवां पवित्रतया परियरह्यते तदेव जात्यन्तरे 
परिवज्यते, तद्वत्‌ ॥४८। | ॒ 
असंततेशचाव्यतिकरः ॥ ४९ ॥ 

पद्च्छेद्‌--असन्ततेः, च, अव्यतिकर। । 

सूत्राथे--( च ) परन्तु ( असन्ततेः ) जीवात्माका सव शरीरोंके साथ सम्बन्ध न होनेसे 
( अव्यतिकरः ) कमॅफलका संकर नहीं होगा । 

& स्यातां नामचुश्ञापरिहारावेकस्याप्यात्मनो देहविरोषयोगात्‌ । यस्त्वयं कर्मफल- 
संबन्धः स चेकात्म्याभ्युपगमे व्यतिकीयंत स्वाम्येकत्वादिति चेत्‌-नेतदेवम्‌, असंततेः। 
नहि कतुमोंक्तुइचात्मनः संततः सर्वे! शरीरैः संबन्धोऽस्ति । उपाधितन्त्रो हि जीव 
इत्युक्तम्‌। उपाध्यखंतानाच्च नास्ति जीवसंतानः । ततश्च कमेव्यतिकरः फळव्यतिकरो 
चा न भविष्यति ॥ ४९ ॥ 


तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि देह आदि संघातमें अभिमान वाला है। यद्यपि यह ठीक है कि देह 


आदि संधातसे भिन्न अपनेको जाननेवाला नियोज्य है, तथापि आकाश आदिके समान देह आदिसे 
असंहत अपनेको न जाननेवालेमें नियोज्यत्व अभिमान है । देह आदिसे असंहतत्व देखनेवाले किसी-- 
का भी नियोग नहीं देखा गया है, तव आत्मकत्वदर्शीके विषयमें तो कहना हो क्या है। नियोगके 
न होनेसे सम्यग्दर्शीमें यथेष्ट चेशका प्रसङ्ग मी नहीं है, क्योंकि सवंत्र अभिमान ही प्रवतंक है सम्य- 
ग्दर्शीनिं अभिमान नहीं है । अतः देहके सम्बन्धसे हो ज्योति आदिके समान विधि और निषेध हैं। 
जैसे ज्योति एक होनेपर भी क्रव्यात्‌ अग्नि ( स्मद्यानकी अग्नि ) का परिहार किया जाता है, अन्यका 


नहीं । अथवा जे एक सूर्यका भी अपवित्र देश सम्बद्ध प्रकाश परिहृत होता है अन्य पवित्र भूमिस्य 
प्रकाश परिहृत नहीं होता । और वञ्च, वेयं आदि भूमि प्रदेशोंका उपादान (ग्रहण) होता है, परन्तु 


' नरकलेवर आदि भौमं होते हुए मी परिहृत होते हैं। और जैसे गौका मुत्र और गोबर पवित्रख्पसे 


गृहीत होते हैं, वे ही अन्य जातिके त्याग किये जाते हैं । ऐसा यहाँ प्रकरणमें भी समझना चाहिए ।४८। 
आत्माके एक होनेपर भी देह विशेष सम्बन्धसे विधि और निषेध होंगे । परन्तु जो यह कमं- 
फल सम्बन्ध है उसका एक आतमाके स्वीकार करनेमें संकर हो जायगा, क्योंकि स्वामी एक है । ऐसा 
यदि कहो तो यह ऐसा नहीं हैं, क्योंकि असन्तति है । कर्ता भोक्ता आत्माका सब यरीरोंके साथ 
सन्तत सम्बन्ध नहों है । यह कहा जा चुका है कि जीव उपाधिके अधीन है । उपाधिके सन्तत न 
सत्यानन्दी-दीपिका 
स्मशान अग्निका परिहार किया जाता है अन्यका नहीं, वसे आत्मा एक होनेपर भी उपाधिके 
सम्बन्धसे अनुज्ञा ओर परिहारके योग्य होता है ओर उपाधि रहित होनेवे वह अनुज्ञा और परिहारसे 
मुक्त हो जाता है ॥ ४८ ॥ र 
& तद्गुणसारत्वात' (ब्र० सु० २।३।३०) इस सूत्रे बुद्धि उपहित आत्माको ही कर्ता भोक्ता 
स्थापित किया गया है। देह भेदसे बुद्धि भेद, बुद्धि भेदसे कर्ता मोक्ताका मो भेद माना गया है। 
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आभास एव च ॥ ५० ॥ 

पद्च्छेद--आमासः, एव, च । 

सून्नाथं--( च ) और ( आमास एव ) जीव परमात्माका अभास ही है, अतः कमं अथवा 
कर्मफलका संकर नहीं है । | 

& आभास एव चैष जीवः परस्यात्मनो जलसूर्यकादिचत्प्रतिपत्तव्यः। न स एव 
साक्षात्‌ । नापि वस्त्वन्तरम्‌ । अतश्च यथा नेर्कास्मञ्जलसूयके कम्पमाने जळसूर्यकान्तरं 
क#पते,ण चं ने कस्मिञ्जीवे कर्मफल संबन्धिनि जीवान्तरस्य तत्संबन्धः। पयमप्यव्यतिक र एच 
कर्मफल्योः। आभासस्य चाविद्याङतत्वात्तदाश्रयस्य संसारस्याविद्या्तस्वोपपत्तिरिति, 
` तद्व्युदासेन च पारमार्थिकस्य ्रह्मात्मभावस्योपदेशोपपत्तिः। येषां तु वह॒च आत्मन स्ते च 
सवे सर्चगतास्तेपामेयैध व्यतिकरः प्राप्नोति। कथम्‌ ? ब्दवो विभवश्चात्मानरचेतन्यसातर- 
स्वरूपा निशु'णा निरतिशयाश्च। तदर्थ साधारण प्रधान तन्निमित्तेयां भोग(पवर्ग सिद्धिरिति 
सांख्याः-.। सति वहुत्वे विभुत्वे च घरकुड्यादिसमाना द्रव्यमात्रस्वरूपाः स्वतोऽचेतना 
आत्मानस्तदुपकरणानि चाणूनि मवांस्य चेतनानि । तत्रात्मद्रव्याणां मनोद्रव्याणां च संयो- 
गान्नवेच्छादयो वैशेषिका आत्मगुणा उत्पद्यन्ते ते चाव्यतिकरेण प्रत्येकमात्मजु समवयन्ति 
स संसारः। तेषां नवानामात्मशुणानामत्यन्ताबुत्पादो मोक्ष इति काणादाः । तत्र सांख्यानां 


होनेसे जोव भी सन्तत नहों है । उससे कमं संकर अथवा फलसंकर नहीं होगा ॥ ४९ ॥ 

जळ गत सूर्य प्रतिबिम्ब आदिके समान यह जीव परमात्माका आमास-प्रतिविम्ब ही समझना 
चाहिए । वह साक्षात्‌ परमात्मा ही नहीं है और अन्य वस्तु मी नहीं है, इससे जेसे एक जलसूयंक 
( जळगत सूय प्रतियिम्व ) के काँपनेपर अन्य जळसूयंक नहीं काँपता है, वैस ही एक जीव कमफल 
सम्वन्धी होनेप्रर अन्य जीवका उस ( कमंफळ ) के साथ सम्बन्ध नहीं होता । इस प्रकार मी कमं 
ओर फलका असंकर हो है ओर आमास अविद्याकृत होनेसे उसके आश्रित संसारमें भी अविद्याकृतत्व 
उपपन्न है उसके निराकरणसे पारमार्थिक ब्रह्मात्वमावका उपदेश उपपन्न होता है। परन्तु जिनके 
मतमें आत्मा अनेक हैं और वे सव सवगत ( व्यापक ) हैं उनके मतमें ही यह संकर प्राप्त होता है। 


किस प्रकार ? आत्मा बहुत, विभु, चेतन्यमात्र स्वरूप, निगुण और निरतिशय हैं, उनके लिए प्रधान ` 


सावारण है, तन्निमित्तक उनका मोग ओर अपवगं सिद्ध होता है, ऐसा सांख्य मानते हैं। आत्मा 
बनेक और विभू होनेपर धट, कोठरी आदिके समान द्रव्यमात्र स्वरूप, स्वत: आत्मा अचेतन है और 
उनके उपकरण मन अणु ओर अचेतन हैं। उनमें आत्मद्रव्य ओर मनोद्रथ्यके संयोगसे इच्छा 
आदि नौ आत्माके विधेष गुण उत्पन्न होते हैं। वे संकरके विना प्रत्येक आत्मामें समवाथसम्वन्धसे 
रहते हैं वह संसार है, और उन नौ आत्मगुणोंकी अत्यन्त अनुत्पत्ति मोक्ष है, ऐसा काणाद म.नते हैं । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

एक बुद्धिका दूसरे शरोरके साथ सम्बन्ध न होनेसे तदुपहितका भी सम्बन्ध नहीं है, अतः शरीर 
भेदसे जीवका भेद होनेपर कमं अथवा कमंफळका संकर नहीं होगा ॥- ४९ ॥ 

» जैसे घटाकाश्च घट उपाधिसे महाकाशका अंश-सा है, बसे जीव बुद्धि उपाधिसे परमात्माका 
अंश-सा है, यह कहा जा चुका है। परन्तु इस अवच्छेदवादमें अरुचि प्रदर्शित करनेके लिए “एब' 
शोर “एकस्तथा सवभूठान्तरात्मा रूपं रूपं प्रतिरूपो बिच ॥' ( क० २।२।९) इत्यादि श्रुति सिद्व 
श्रैतिविम्ववादको सूचित करनेके छिए भगवानु सूत्रकारने "आमास एव च' इस सूत्रमें 'आभास? पद 
दिया है । मनुपहित परमात्मा जीव॑ नहों हो सकता है, क्योंकि उपाधिका अनुमव होता है और जीव 
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तावच्चेतन्यस्वरूपत्वात्सर्वात्मनां संनिधान।द्यविशेपाञ्चेक्रस्प सुखदु-खसंवन्धे सर्वेषां सख- 
दुःखसंवन्धः प्रापनोति । स्यादेतत्‌-प्रधानप्रबृत्तः पुरुपकेबल्याथंत्वाद्‌ व्यवस्था भविष्यति । 
अन्यथा हि स्वविभूतिख्यापनार्था प्रधानप्रबृत्तः स्यात्‌ । तथा चानि क्षः प्रसज्येतेति । 
नैतत्सारम्‌, नहाभिर्ळापतसिद्धिर्निवन्धना व्यवस्था दाक्या विज्ञातुम्‌ । उपपत्त्या तु कया- 
चिद्व्यवस्थोच्येत । असत्यां पुनरुपपत्तौ कामं मा भूइभिलपितं पुरुपकेबस्यम्‌, पराप्नोति तु 
व्यवस्थाहेत्वमाच।द्व्यतिकरः । काणादानामपि यदरेकेनात्मना मनः संयुज्यते, तदाऽऽत्मा- 
न्तरेरपि नान्तरीयकः संयोगः म्यान्संनिधानाद्यविरोपात्‌ । ततश्च हेत्वविशेषात्फलाविरोष 
इत्येकम्यात्मनः सुख्वदुःखयोगे सर्वाव्मनामपि समानं सुखदुःखित्वं प्रसज्येत ॥ ५० ॥ 

स्यादेतत्‌ अदष्निमित्तो नियमो भविष्यतीति । नेत्याह 

अदृष्टानियमात्‌ ॥ ५१ ॥ 

सत्ना्थ--अदृश्के नियम न होनेसे कमंफलका संकर हो है । 

चहुष्यात्मस्वाकाशबत्सवंगतेषु प्रतिशरी र वाह्या भ्यन्तराविशेषेण संनि हितेषु मनो- 
वाकायेघर्माधमेलक्षणमद्दएमुपाज्योते । सांख्यानां तावतद्नात्मसमवायि प्रधानवर्ति 
उनमें सांख्योके मतम चेतन्यस्वरूप हानेसे सज आत्म हानेसे सज आत्माओके संनिधान आदिके अविशेष होनेके कारण अविशेष होनेके कारण 
एक आत्माके सुज दु:खके साथ सम्दन्ध हं'नेपर सत्रको सुख दुःखका सम्बन्ध प्राप्त होता है। ऐसा ही 
हो, परन्तु प्रधानका प्रवृत्ति पुरुषके केवल्यके लिए होनेसे [ सुख-दुःखको ] व्यवस्था हो जायगो अन्यथा 
प्रधानको प्रवृत्ति अथनो विभूति प्रसिद्धिकि लिए होगी, तो इससे माक्षामाव प्रसक्त होगा । यह युक्त 
नहीं हे, क्योंकि अमिर्झापत सिद्धिके अधीन व्यवस्था अवगत नहीं हो सकती, यदि कहो कि किसो 
उपपत्तिउे व्यवस्था हो जायगो, तो उपपत्तिके न होनेपर यथेष्ट अभिलषित पुरुष कैवल्य नहीं होगा, 
अपितु व्यवस्थाका हेतु न होनेसे संकर प्राप्त होता है। कणाद अनुयायियोंके मतमें मी जब एक 
आत्माके साथ मनका संयोग होता है, तब अन्य आत्माओंके साथ मी अवश्य संयोग होगा, क्योंकि 
संनिधान आदि समान हैं । उससे हेतु ( मन संयोग ) के अविशेष होनेसे फळ मी अविशेष ( समान ) 
होगा, तो इस प्रकार एक आत्मामें सुख-दुःखका सम्बन्ध होनेपर सब आत्माओमें मो समान सुख 
दुःख प्रसक्त होगे ॥ ५० ॥ 

यह हो कि अदृष्ट निमित्तक नियम हो जायगा, इसपर कहते हैं कि ऐसा वहीं-- 

_आकायके समान सवंगत प्रत्येक शरोरमै अन्तर बाह्र समानर्पसे संनिहित अनेक आत्माओंमें 
मन, वाणी ओर शरीर द्वारा घर्माबमंरूप अदृष्ट उपाजन किया जाता है। सांख्योंके मतमें वह अहृष्ट 
अनात्मसमवायी प्रधानवर्ती है । प्रधानके साधारण होनेसे प्रत्येक आत्मामं वह सुख दुःखके उपमोगका 

सत्यानन्दी दीपिका 

परमात्मासे भिन्न मी नहीं है, क्योंकि 'स एष इह प्रविष्टः' ( बृह० १।४।७ ) इत्यादि अभेद प्रतिपादक 
भृतिसे विरोध होता है, अतः अविद्या, तत्कायं बुद्धिमें परमात्माका प्रतिबिस्त्र ही जीव है। वेशेषिक 
मतमे आत्मा अनेक जड़ और द्रव्य हैं, और मन जड़ अनेक ओर द्रव्प हैं। उन दोनोंके संयोगसे 
आत्मामें बुद्धि (ज्ञान) इच्छा, प्रयत्न, सुख, दुःख, द्वेष, धमं, अधमं और भावना नामका संस्कार ये नो 
विशेष गुण उत्पन्न होते हैं । इनसे आत्माको संसार होता है। जव सब पदार्थोका तत्त्वज्ञान होता है 
तो पुन: ये गुण उत्पन्न नहीं होते यही आत्माका मोक्ष है अर्यात्‌ इनके मतमें श्रोत्र, त्वक्‌, चक्षु, रसना, 
घाण और मन ये छः इन्दियाँ, छः उनके विषय, छः विषयोंके ज्ञान, सुख, दुःख और शरीर, इस मळार 
इक्कीस दुःखोंका घ्वंसरूप मोक्ष है उनके मतमें मो आत्मा सवगत होनेसे झर्मफलका संकर 
भप्त होता है ॥५०॥ ` 
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प्रधानसाधारण्याज्न प्रत्यात्मं सुखदुः्खोपमोगस्य नियामकसुपपद्यते । काणादानामपि 
ूर्ववत्साधारणेनात्ममनःसंयोगेन निर्वर्तितस्यादष्टस्याप्यस्येवात्मन इद मदष्टमिति नियमे 
हेत्वभावादेष एव दोषः ॥ ५९ ॥ तानि 

स्यादेतत्‌-अहमिदं फळं प्राप्नचानीद्‌ं परिहराणीत्थं इत्थं करवाणीत्येवंबिधा अभि- 
संध्यादयः प्रत्यात्मं प्रवर्तमाना अडएस्यात्मनां च स्चस्वामिभाचं नियंस्यन्तीति। नेत्याह- 


म अभिसंध्यादिष्वपि चैवस्‌ ॥ ४२॥ 
पद्च्छेदू--अभिसन्ध्यादिपु, च, एवम्‌ । 
सत्रार्थ--( अभिसन्ध्यादिष्वपि ) संकल्प आदिमे भी ( चेवम्‌ ) अदृष्टका नियामकत्व नहों 
है, अतः पूर्वोक्त दोष वसे ही है । 
अमिसंध्यादीनामपि साधारणेनैवात्ममनः संयोगेन सर्वात्मसंनिधो क्रियमाणानां 
नियमहेतुत्वाजुपपत्तेरुक्तदोषाउुषज्ञ एव ॥ ५२ ॥ 
प्रदेशादिति चेन्नान्तर्मावात्‌ ॥ ५२३ ॥ 
पद्च्छेद--प्रदेशात्‌, इति, चेत्‌, न, अन्तर्मावात्‌ । 
सूचार्थ- ( प्रदेशात्‌ ) आत्माओंके विभु होनेपर मी शरोरावच्छिन्न आत्मप्रदेशमें मन संयोग 
हो, उसी आत्मप्रदेशसे संकल्य आदिका नियम होगा, ( इति चेन्न ) ऐसा नहीं, ( अन्तर्मावात्‌ ) क्योंकि 
सब शरीरोंमें उन आत्माक्षोंका अन्तर्माव है, अतः उक्त दोष ज्योंका त्यों दै । 
अधोच्येत-विसुत्वेऽप्यात्मनः शरीरप्रति्ठेन मनसा संयोगः शरीरावच्छिन्न एवात्मप्रदेशे 
भविष्यति, अतः प्रदेशकृता व्यवस्थाऽभिसंध्यादीनामदष्टस्य सुखदुःखयोश्च भविष्यतीति। 
तदपि नोपपद्यते, कस्मात्‌ ? अन्तर्भावात्‌ | विभुत्वाविशेषाद्धि सब एवात्सानः सवशरीरेप्व- 
न्तर्शचन्ति । तत्र न वैशेषिकेः दारीरावच्छिन्नोऽप्वात्मनः प्रदेशः करपयितु शक्य;। कल्प्यमा- 
नो ऽप्ययं निष्प्रदे शस्यात्मनः प्रदे राः काल्पनिकत्वादेव न पारमार्थिकं कार्य नियन्तुं शक्नो- 
ति। चारीरमपि सर्वात्मसंनिघाबुत्पद्यमानमस्येवात्मनो नेतरेषामिति न नियन्तुं शक्यम्‌ । 
नियामक उपपन्न नहीं होता । काणादोंके मतमें भी पूवके समान साधारण आत्मा और मनके संयोगसे 
संपादित अष्टके 'यह अदृष्ट इसी आत्माका है' इस नियममें हेतुके न होनेसे यही दोष है ॥ ५१ ॥ 
ऐसा हो, परन्तु “मैं इस फलको प्राप्त करू, इसका परिहार करू, इसप्रकार प्रयत्लकर ऐसा करूं 
इसप्रकारके संकल्प आदि प्रत्येकमें प्रवतंमान होते हुए अदृष्ट और आत्माके स्वस्वमिभावका नियमन 
करेंगे । नहीं, ऐसा कहते हैं-- 
साघारण आत्ममन संयोगसे सम्पूणं आत्माओंकी संनिधिमें उत्पन्न किये हुए संकल्प आदिमें 
भी नियमका हेतुत्व नहीं हो सकता, अतः उक्त-अनियम दोष तदवस्थ ही है ॥ ५२ ॥ 
यदि ऐसा कहा जाय कि आत्माके विभू होनेपर भी शरीरमें स्थित मनके साथ उसका संयोग 
शरीरावच्छिन्न आत्मप्रदेशमें ही होगा, इससे संकल्प आदिकी, अदृष्टकी, सुख दुःखको प्रदेशक्कत व्यवस्था 
होगी, वह मी उपपन्न नहीं है, किससे ? इससे कि उनका अन्तर्माव है । सब आश्माओंका विमूत्व समान 
होनेसे सब शरीरेमिं अन्तर्भाव है। इसप्रकार सब आत्माओंका समस्त छरीरोंमें अन्तर्माव होनेपर वंधे- 
धिक लोग शरीरावच्छि्न प्रदेशकी भी आत्मामें कल्पना नहीं कर सकते । निष्प्रदेश-निरवयव आत्मामें 
कल्पित किया हुआ यह प्रदेश भी काल्पनिक होनेसे पारमार्थिक कायंके नियमन करनेमें समर्थ नहीं हो 
सकता । सब आत्माओंकी संनिधिमें उत्पन्न हुआ शरीर भी इसी आत्माका है अन्योका नहीं है, ऐसा नियम 
नहीं किया जा सकता । प्रदेश विशेष स्वीकार करनेपर भी समान सुख दु:खके मागी दो आत्माओंशा 
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प्रदेशाविरोषाभ्युपगमेऽपि च दयोरात्मनोः समानसुखदुःखभाजोः कदाचिदेकेनैच ताव- 
च्छरीरेणोपभोगसिद्धिः स्यात्‌, समानप्रदेशास्यापि दयोरात्मनोरदृष्टस्य संभवात्‌ । तथा 
हि-देवदत्तो यस्मिन्प्रदेशे सुखदुःखमन्वभूत्तस्मात्प्रदेशादपक्रान्ते तच्छरीरे यक्षदत्त- 
शारीरे च तं प्रदेशामचुप्रा्ते तस्यापीतरेण समानः सुखदुःखानुभघो दञ्यते, स न स्याद्यदि 
देचदत्तयज्ञदत्तयोः समानप्रदेदामदष्टं न स्यात्‌ । & स्वर्गाद्यनुपभोगप्रसङ्गश्च प्रदेशवादिनः 
स्यात्‌, त्राह्मणादिशिरीरप्रदेरोष्वदृष्टनिष्पत्तेः प्रदेशान्तरव्तित्वाच्च स्वर्गाद्यपभोगस्य, 
सचंगतत्वानुपपत्तिश्च बहूनामात्मनां इष्टान्ताभाचात्‌। वद्‌ तावत्वं के बहचः समानः 
प्रदेशाश्चेति । रूपादय इति चेत्‌-न, तेषामपि घम्यरोनाभेदालक्षणभेदात्च। नतु बहना- 
मात्मनां लक्षणभेदोऽस्ति। अन्त्यविशेषवशाद्भेदोपपत्तिरिति चेत्‌-न, भेदकल्पनाया 
अन्त्यविरोषकर्पनायाश्चेतरेतराश्रयत्वात्‌ । आकाशादीनामपि विसुत्वं ब्रह्मबादिनोऽसिद्धं 
कार्यत्वाभ्युपगमात्‌ , तस्मादात्मैकत्वपक्ष एव सर्वदोषाभाव इति सिद्धम्‌ ॥ ५३ ॥ 

इति श्रीमच्छङ्करमगवरपूज्यपादकृतौ शारीरकमीमांसा भाष्ये द्वितीयाध्यायस्य तृतीयः पाद: समाप्तः ॥ ३॥ 


उपभोग कदाचित्‌ एक ही शरीरसे सिद्ध हो जायगा, क्योंकि दो आत्माओंका अदृष्ट एक प्रदेशमे भी 
संमव है। जसे कि जिस प्रदेशमें देवदत्तने सुख दुःखका अनुभव किया उसका शरीर उस प्रदेशसे 
दूर हो और यज्ञदत्तका शरीर उस प्रदेशमे प्राप्त हो, तो उसको भी दूसरेके समान सुख दुःखका अनु- 
सव देखा जाता है, वह अनुमव यदि देवदत्त ओर यज्ञदत्तका अहृष्ट समान प्रदेश वाला न हो तो नहीं 
होगा । और प्रदेशवादीको स्वगं आदिके अनुपमोगका प्रसङ्ग आ जायया, क्योंकि ब्राह्मण आदि शरीर 
प्रदेशोमें अहृष्ट निष्पन्न होता है और स्वगं आदि उपभोग प्रदेशान्तरवर्ती है । अनेक बआत्माओंका 
सवंगत होना युक्त नहीं है, कारण कि इसमें दृष्टान्त नहीं है । तुम कहो तो बहुत और समान प्रदेशवाळे 
कोन-से पदार्थ हैं? यदि कहो कि रूप आदि हैं, तो युक्त नहीं है, क्योंकि उनका भी घर्मीके अंशरूपसे 
अभेद और छक्षणमें भेद है। परन्तु बहुत आत्माओंमें लक्षण भेद नहीं है। यदि कहो कि अन्त्य- 
विशेषके बळसे भेदकी उपपत्ति है तो यह ठीक नहीं है, कारण कि भेद कल्पना और अन्त्यविश्ेषकी 
कल्पनामें अन्योन्याश्रय है । ब्रह्मवादीके मतमें आकाश आदिका मी विमुत्व असिद्ध है, क्योंकि उनमें 
कायंत्व स्वीकार है । इससे यह सिद्ध हुआ कि आत्माके एकत्व पक्षमें ही सब दोषोंका अमाव है ॥५३॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत श।इरभाष्य-माषानुवादके द्विंतीयाध्यायका तृतीयपाद समाप्त ॥३॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

ओ यदि कहो कि रूप आदि अनेक समान प्रदेशवाळे हैं? कारण कि घट आदिमें सब विद्यमान 
हैं, तो यह मी ठीक नहीं है, क्योंकि यह दृष्टान्त हमें सम्मत नहीं है । रूप तेजोमात्र है, रस जळमात्र 
दै ओर गन्ध पृथिनीमात्र है, इस प्रकार तत्‌ तत्‌ गुण. स्व स्व धर्मके अंग्रूपसे घर्मीसे अभिन्न हैं, 
अतः तेज आदि घर्मीसे भिन्न घटका अभाव है। इस प्रकार आत्मामें लक्षण मेद न होनेसे भेद नहीं 
है । अतः 'देवदत्तात्मा यज्ञदत्तात्मनो न्‌ भिन्नः, आत्मत्वात्‌ यज्ञद्त्तात्मवत्‌' ( देवदत्तका आत्मा 
यज्ञदत्तात्मासे भिन्न नहीं है, क्योकि आत्मा है, जैसे यज्ञदत्तका आत्मा ) यद्यपि आत्माओंमें लक्षण 
भेद न होनेसे भेद सिद्ध नहीं होता, तो मी अन्त्यविशेषके भेदसे भेद सिद्ध हो जायया । यह मो युक्त 
नहीं है, कारण कि आत्माका भेद सिद्ध हो तो विद्येष सिद्ध हो, विशेष सिद्ध हो तो आस्मभेद सिद्ध हो, 
इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोष है, इसलिए आश्मामें भेद असिद्ध है । यदि अनेक आत्माओंके विभु 
होनेमें आकाश, दिक आदिका दृष्टान्त उपस्थित करो तो वेदान्तसिद्धान्तमें सम्मत नहीं है, कारण कि 
'आत्मन आकाशः संभूतः? इत्यादि श्रुतिमें आकाश आदिको उत्पत्ति कही गई है । कायं अनित्य ओर 0 
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द्वितीयाध्याय चतुर्थः पादः । 
[ अत्र पादे लिङ्गशरीरश्र॒तीनां विरोधपरिहारः ] 
“इस पादमें किङ्गधरीर श्रतियोंके विरोधका परिहार है' 
( १ प्राणोत्पत्यधिकरणम्‌ । रू० १-४ ) 
तथा प्राणाः ॥ १॥ 
पदच्छेद--तथा, प्राणाः । 

सतना थ-- एनस्माज्जायते प्रागः' इत्यादि श्रतिमें जिस प्रकार आकाश आदिको उत्पत्ति है, 
(ठ्या, उसी प्रकार : प्राणाः) प्राण-इन्द्रियोंकी उत्पत्ति भी कही गई है। अतः इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं । 
& वियदादिविषयः थ्रुतिविप्रतिपेधस्तृतीयेन पादेन परिहृतः । चलुथनेदानीं प्राण- 
विषयः परिहिते । तत्र तावत्‌-'तत्तेजोऽम्हजत' (छान्दो० ६।२।३) इति, “तस्माद्वा एतस्मादात्मन 
चाकाशः यं भूनः' । नैत्ति० २।१।१) इति चे वमा दिपूत्पत्तिप्रकरणेषु प्राणानासुत्पत्तिर्नास्नायते । 
कचिञ्चानुरपत्तिरेवेपामाम्नायते, “असद्वा इदमग्र भाप्रीत्‌' ( तै० २७७ ) 'तदाहुः किं तद्सदासी- 


द्विन्युषयो ठाव नेऽग्रेऽसदासीत्‌ । तदाहुः के ते ऋषय इति। प्राणा वाव ऋषयः? इत्यत्र प्राशुत्पत्तेः 


प्राणानां सद्धावश्रवणात्‌ । अन्यत्र तु प्राणानामप्युत्पत्तिः पठ्यते--'यथाऽग्नेज्वंळतः क्षुद्रा 
विस्फुलिङ्गा व्युद्वरन्त्येवमे वेतस्मादात्मनः सव प्राणाः’ इति, 'एतस्माजायते प्राणो मनः सवेन्द्रियाणि 
च' ( सुण्ड० २।१।३ ) (सप्त प्राणाः प्रमवन्ति तस्मात्‌ ( यु० २।१।८ ) इति, 'स प्राणमसृजत 


आकाश आदि भूतविषयक श्रृतियोंके परस्पर विरोधका परिहार तृतीय पादसे किया गया । 
अब चतुर्थ पादसे इन्द्रिय ( उत्पत्ति, संख्या, स्वरूप ) विषयक श्रृतियोंके विरोधका परिहार किया 
जाता है। उसमें 'तत्तजोऽसृजत' ( उसने तेजकी सृष्टिकी ) तस्माद्वा एतस्मादात्मन ' ( उस पर- 
मात्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) इत्यादि उत्पत्ति प्रकरणोंमें प्राणोंकी उत्पत्ति नहीं कही गई है । और 
कहींपर इनकी अनुत्पत्ति सुनी जाती है, क्योंकि “असद्वा इदमग्र०' (पहले यह असत्‌-अव्याकृत ही था) 
'वदाहुः०' ( वे कहते हैँ-वह असत्‌ क्या था, [ इसप्रकार विचार करने लगे ] उत्पत्तिके पूवं वे 
ऋषि ही असत्‌ थे, वे कहते है--त्रे ऋषि कोन हैं? प्राण ही ऋषि थे ) इसप्रकार उत्पत्तिके पूवं 
्राणोके सद्भावकी श्रुति है। और अन्यत्र 'यथा$ग्नेज्वेलत:०' ( जैसे जती हुई अग्निसे छोटे-छोटे 
विस्फुरिङ्ग निकलते हैं वसे ही इस आत्मासे सम्पूणं प्राण निकलते हैं ) 'पतस्माजायते०' ( इससे 
प्राण, मन और सब इन्द्रियां उत्पन्न होती हैं ) 'सप्तः प्राणाः०' ( उससे सात प्राण उत्पन्न होते हैं ) 
'स ग्राणमसृजत०' ( उस पुरुषने प्राण-हिरण्यगमंको उत्पन्न किया, फिर प्राणसे श्रद्धा, आकाश, वायु, 

सत्यानन्दी-दीपिका |. 

परिच्छिन्न होता है विमु नही, अतः आत्माको एक और विमू स्वीकृत करनेसे उक्त दोष नहीं होगे, 


se बुद्धि आदि उपाधिसे ये सव व्यवहार उपपन्न होते हैं, इस प्रकार भूत और भोक्तृत्व आदि 
श्रुतियोंका विरोध न होनेपर आंद्वतीय ब्रह्ममें समन्त्रय सिद्ध होता है ॥ ५३ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत “सत्यानन्दी-दीपिका' के द्वितीयाध्यायक्ा तृतीय पाद्‌ समाप्त ॥३॥ 
& भूत और मोक्ताके विचारके अनन्तर भौतिक प्राणोंका उत्पत्तिविषयक विचार है, अतः 
दोनों पादोंकी हेतुहेदुमःद्राव संगति है । यद्यपि प्राणोंकी उत्पत्ति न माननेसे 'एक विज्ञानसे सव- 


विज्ञानकी प्रतिज्ञा सिद्ध नहीं होतो इसलिए वियदधिकरण न्यायसे प्राणोंकी उत्पत्ति सिद्ध होती है, तो 


मी प्रळयमें प्राणोंके सद्भाव प्रतिपादक शुतिकी गति कहनेके लिए यह अधिकरण है, इसलिए पुन- 
सूक्ति नहीं है । इस अधिकरणक विपथ प्राण है । पुवपक्षमे उक्त श्रुतियोंमें अप्रामाण्य है । यहाँ 


ere न es 
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प्राणाच्छुद्धां खं वायुष्यांतिरापः प्रथिवीन्द्रियं मनोच्नम्‌' ( प्र० ६।४ ) इति चेवमादिपरदेदापु । सञ्च 
तत्र श्रुतिविप्रतिपेधादन्यतरनिर्धारणकारणानिरूपणाच्चाप्रतिपत्तिः प्राप्नोति। अथवा 
| प्रागुत्पत्तेः सद्वावश्रवणाद्वौगी प्राणानामुत्पत्तिश्रुतिरिति प्राप्नोति। ई अत उत्तरप्तिद्‌ 
,. पठति-तथा प्राणाः इति। कथं पुनरत्र तथेत्यक्षरानुलोम्यम्‌ ? प्रक़तोपमानाभावात्‌ । 
सर्वगतात्मवहुत्वचादिटपणमतीतानन्तरपादान्ते प्रकृतम्‌, तत्तावन्नोपमानं संभवति, साइ- 
च्याभावात्‌ | साइर्‍्ये हि सत्युपमानं स्यात्‌-यथा सिंहस्तथा बलवमति | अदष्टसाम्यप्रति- 
पादनाथमिति यद्युच्येत, यथा5दष्टस्य सर्वात्पसंनिधाबुत्पद्यमानस्यानियतत्वमेचं प्राणा- 
नामपि सर्वात्मनः प्रत्यनियतत्वमिति तदपि देहानियमेनेचोक्तत्वात्पुनरुक्तं भवेत्‌। नच 
जीचेन प्राणा उपमीयेरन्‌, सिद्धान्तचिरोधात्‌ । जीवस्य हानुत्पत्तिराख्याता । प्राणानां 
तूत्पत्तिवर्याचिख्यासिता । तस्मात्तथेत्यसंवद्धमिच प्रतिभाति । न उदाहरणोपात्तेनाप्युप- 
मानेन संबन्धोपपत्तेः । अत्र प्राणोत्पत्तिवादिवाक्यजातमुदाहरणम्‌- एतस्मादात्मनः सव 
प्राणाः सवे लोकाः सवं देवाः सर्वाणि भूतानि व्युच्चरन्ति’ ( बृह० ₹।१।२० ) इत्येबंजातीयकम्‌ । 
तत्र यथा लोकादयः परस्माद्त्रह्मण उत्पद्यन्ते तथा प्राणा अपीत्यर्थः । तथा-- पतस्माजा- 
यते प्राणो सनः सचन्व्रियाणि च । खं वायुर्ज्योतिरापः प्रथिवी विश्वस्य धारिणी’ ( सुण्ड० २।१।३ ) 
इत्येवमादिष्वपि खादिवत्प्राणानासुत्पत्तिरिति द्रएव्यम्‌। * अथवा 'पानव्यापच्च तद्वत? 


। तेज, जल, पृथिवो, इन्द्रिय, मन और अन्नको उत्पन्न किया ) इत्यादि स्यळोंमें प्राणोंकी उत्पत्ति पढी 
| जाती है । पूचंपक्षी--तत्‌, तत्‌ स्थलोंमें श्रुतियोंके परस्पर विरोध होनेसे ओर दोनोमें एकपक्षके 
। निर्धारण कारणके अनिरूपित होनेसे अप्रितपत्ति प्राप्त होती है अथवा उप्पत्तिके पूवं इन्द्रियोके 
सद्भावकी श्रुति होनेसे प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति गोणी है, ऐसा प्राप्त होता है । सिद्धान्ती-इससे यह 
उत्तर कहते हैं--'तथा प्राणाः? परन्तु इस सूत्रमें 'तथा' यह अक्षर किस प्रकार ्नुकूळ होगा ? क्योंकि 
प्रकृत उपमानका अभाव है। सवंगत अनेक आत्मा हैं, ऐसा माननेवालेका दूषण गत पादके 
अन्तमें प्रकृत है, परन्तु साइस्यके न होनेसे वह दूषण प्राणका उपमान नहीं हो सकता । जसा सिंह 
है वेसा वलवर्मा, इसप्रकार साहक्य होनेपर हो उपमान होता है । जसे सब आत्माओंकी संनिधिमें 


उत्पन्न हुआ अदृष्ट अनियत है, वैसे प्राण भी सव आत्माओंके प्रति अनियत हैं। इसप्रकार यदि कहो 
कि अद्ृष्टके साथ साम्य प्रतिपादन करनेके लिए प्राणका उपमान है, तो वह मी देहके अनियमसे 


ही उक्त होनेसे पुनरुक्त हो जायगा । सिद्धान्तके साथ विरोध होनेके कारण जीवके साथ भी प्राण 
उपमित नहीं किये जायंगे, कारण कि जीवकी अनुत्पत्ति कही गई है ओर प्राणोंकी उत्पत्ति कहनेकी 
इच्छा है । इसलिए “तथा? यह असम्बद्ध सा प्रतीत होता है। परन्तु यह आक्षेप युक्त नहीं है, क्योंकि 
उदाहरणमें गृहीत उपमानसे सम्वन्ध उपपन्न होता है । इस विषयमें 'एतस्मादात्मनः० ( इस आत्मासे 
सब प्राण, सब लोक, सब देव और सव भूत विविधरूपसे निकलते है उत्पन्न होते हैं ) इसप्रकारका 
प्राणोत्पत्तिवादी वाक्यसमुदाय उदाहरण है । उसमें जैसे लोक आदि ' परब्रह्म उत्पन्न होते हैं, वस 
भाण भी परब्रह्मासे उत्पन्न होते हैं यहद अथ है। उसप्रकार-'पतस्माज्जायत प्राणो०' (इससे प्राण उत्पन्न 
| होता है, मन, सम्पूण इन्द्रियां, आकाश, वायु, अग्नि, जल ओर विश्वको धारण करनेवाली पृथिवी उत्पन्न 
| होती है ) इत्यादि श्रुतियोंमें मी आकाश आदिके समान प्राणोंकी उत्पात है, ऐसा समझंना चाहिए । 


सत्यानन्दी दीपिका 
“गौणीवादी कहते है कि प्रळयमें प्राणोंकी अस्तित्व बोधक श्रुति निरवकाश होनेसे विशेष बलवती 
है। इसलिए प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति जीवोत्पत्ति श्रुतिके समान गोणी है, इसप्रकार इनका अविरोब है। 


& 'तथा? शब्द उपमानका द्योतक होता है अर्थात्‌ वह यथाका आकषण करता है । परन्तु 
यहाँ उपमान नहीं है । क्या अव्यवहित पुर्वमे प्रतिपादित परपक्ष दुषण प्राणका उपमान है, अथवा 
६८ 
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(जै० अ० ३।४।१५) इत्येवमादिषु व्यवहितोपमानसंबन्धस्याप्याश्चितत्वात्‌ । यथाऽतीता- 
नन्तरपादादावुक्ता वियदादयः परस्य ब्रह्मणो विकाराः समधिगतास्तथा प्राणा अपि 
परस्य ब्रह्मणो चिक्रारा इति योजयितव्यम्‌ । कः पुनः प्राणानां विकारत्वे हेतुः? श्रुतत्व- 
मेव । नजु केषुचित्परदेशेषु न प्राणानामुत्पत्तिः श्रूयत इत्युक्तम्‌-तदयुक्तम्‌, प्रदेशान्तरेघु 
श्रवणात्‌ । नहि कचिद्श्रवणमन्यत्र श्रुतं निवारयितुसुत्सहते । तस्माच्छुतत्वाविशेषा- 
दाकाशादिवत्पाणा अप्युत्पद्यन्त इति सूक्तम्‌ ॥ १ ॥ _ दाकाशादिवत्माणा अप्युत्पद्यन्त इति सक्तम ॥९१॥ ______________ 
अथवा '“पानब्यापञ्च तद्वत? ( और सोमपान करनेसे व्यापत्‌-वमन हो, तो उसके समान ) इत्यादि 
,स्थलोमें व्यवहित उपमानके सम्वन्धका भी आश्रयण किया गया है। जैसे गत पादके आरम्भमें उक्त 
आकाज आदि परब्रह्मके विकार निदिचित हैं, वेसे प्राण मी परत्रह्मके विकार हैं, ऐसी योजना करनी 
चाहिए । पुनः प्राणोके विकारत्वमें हेतु कोन है ? विकारत्व प्रतिपादक श्रृति ही हेतु है। परन्तु जो 
यह कहा गया है कि कई स्थलोंमें प्राणोंकी उत्पत्ति नहीं सुनी जाती, तो वह अयुक्त है, क्योंकि अन्य 
स्थलोंमें उनकी उत्पत्तिका श्रवण है । कहोंपर अश्रवण अन्यत्र श्रुतका निवारण करनेमें उत्साह नहीं 
करता, इसलिए यह कथन सुसंगत है कि श्रवण (श्रूति)के समान होनेसे आकाश आदिफे समान प्राण 


सी उत्पन्न होते हैं ॥ १॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
अंदृष्ट वा जीव है ? इन तीनों विकत्पोंका क्रमश। समाधान माष्यमें स्पष्ट है। जसे आकाश आदि 
परब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, वैसे प्राण भी परब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, इसप्रकार उपमानोपमेय सिद्ध होता 
है, अता तथा असम्वद्ध नहीं दै । 

# दार्टान्तिकका निकटवर्ती दृष्टान्त होना चाहिए? परन्तु ऐसा कोई नियम नहीं, क्योंकि 
जैमिनि मुनिने व्यवहित दृष्टान्तका भी ग्रहण किया है । जेसे पूवंमीमांसाके तृतीय अघ्यायमें अश्वप्रति- 
ग्रहेष्टि अधिकरण है । उसका यह विषय वाक्य है-'यावतोऽश्वान्प्रतिणुह्णीयात्तावतो वारुणांश्रतुष्कपाला- 
भ्रिवपेत्‌' ( जितने अइवदान करे उतने ही वरुणके लिए चनुष्कपालोंमें निष्पन्न पुरोडाश होम करे ) 
इसके उत्तर अधिकरणमें यह वारुणीष्टि अश्‍व दाताको करनी चाहिए कि प्रतिग्रहीठको ? ऐसा संशय 
होनेपर पूवपक्षमें 'प्रतिणुह्णीयात्‌? इस श्रुतिके बलसे दान लेनेवालेको करनी चाहिए। सिद्धान्तमें 
दाताको करनी चाहिए, ऐसा निर्णय किया गया है । वहाँ 'प्रतियुह्णीयात्‌'-प्रतिग्राह्येत्‌ (दद्यात्‌) (दान 
देनेवाला ) ऐसा अथं करना 'चाहिए। इसप्रकार निर्णय होनेपर पुनः सन्देह होता है कि इष्टिका 


विधान वेदिक अश्वदानमें है अथवा लौकिक अश्वदानमें ? “न केसरिणो ददाति? ( अश्वोंका दान नहीं _ 


करना चाहिए ) इस स्मृतिके अनुसार लौकिक अद्वदानमें इष्टि करनी चाहिए इसका समर्थन करते 
हुए 'दोषास्तिष्टिलोंकिके स्यात' ( जै० सू० ३।४।२८ ) यह सूत्र कहा गया दै । सिद्धान्ती--'अन्न हि 
वरुणो वा एतं गृह्णाति योऽश्ं प्रतियृद्धाति' ( जो अश्वका दान करता है उसको जलोदर रोग होता 
है ) इससे सम्बन्ध होनेके कारण वेदिक अश्वदानमें इस वारुणीष्टिका विधान है छोकमें नहीं, अतः 
यज्ञ सम्बन्धी अश्वदानमें यह इष्टि है ऐसा विचार किया गया है। आगे वमनाधिकरणमें “पानच्यापच् 
तद्वत्‌? ( जे० सु० ३।४।३२ ) ( यदि सोमपानसे वमन हो, तो “एतं सौमेम्द्रं श्यासाक चरं निवपेत्‌, 
( सोम ओर इन्द्र सम्बन्धी श्यामक चरुका होम करे) इसप्रकार सोमपान निमित्त वमन होनेपर 
रुका विधान किया गया है । यहाँपर सन्देह होता है कि क्या इस चरुका विधान वेदिक सोमपान 
निमित्त वमनमें है अथवा लौकिक सोमपान निमित्त वमनमें ? पूवपक्ष-- “पानच्यापच्च तद्वत उक्त 
चरुका विधान लौकिक सोमपान निमित्त वमनमें होना चाहिए । “तद्वत्‌? “उसी प्रकार' अर्थात्‌ 'दोषा- 
स्विष्टिळोकिके स्यात्‌? ( दोष होनेसे ोकिक अश्चदानमें इष्टि करनी चाहिए ) इस सूत्रमें कहे हुएके 


रब I त 


अचि०१ ० १ |) भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ५३९ 
गौण्यसंभवात्‌ ॥ २॥ 


सूुन्नार्थ--इन्द्रियोंकी उत्पत्ति प्रतिपादक श्रुति गौणी नहों हो सकती, अत! इन्द्रियां उत्पन्न 
होती हैं । 

& यत्पुनरुक्तम्‌- प्रागुत्पत्तेः सद्आवश्चवणादूगौणी प्राणानासुत्पत्तिश्चतिरिति । 
तत्पत्याह-गौण्यसंभवादिति । गौण्या असंभवो गोण्यसंमचः । नहि प्राणानासुत्पत्तश्चुति- 
गौणी संभवति, प्रतिज्ञाहानिप्रसज्ञात्‌। 'कस्मिन्रु भगवो विज्ञाते सवंमिदं विज्ञातं भवति? 
(सुण्ड०१।१।३) इति ह्येकविज्ञानेन सवविक्षानं प्रतिज्ञाय तत्साधनायेदमास्नायते-*एतस्मा- 
जायते प्राण? ( सुण्ड० २।१।३ ) इत्यादि । सा च प्रतिज्ञा प्राणादेः समस्तस्य जगतो बरह्म- 
विकारत्वे सति प्रकृतिव्यतिरेकेण विकारामावात्लिध्यति। गौण्यां तु प्राणानामुत्पत्तिश्चुतौ 
प्रतिज्ञेयं हीयेत । तथा च प्रतिज्ञातार्थमुपसंहरति- पुरुष एवेदं विश्व कर्म तपो बहा परास्तम्‌! 
(सुण्ड० ०।१।१०) इति “ब्रह्मवेद विश्वमिदं वरिष्ठम्‌' (सुण्ड० २।२।११ ) इति च । तथा 'आस्मनो ` 
वा अरे दर्शनेन श्रवणेन मत्या चिज्ञानेनेदं सवं विदितम्‌ इत्येवंजातीयकासु श्रतिष्वेपैव प्रतिज्ञा 
योजयितव्या । # कथं पुनः प्रागुत्पत्तेः प्राणानां सद्भावश्रवणम्‌ ! नैतन्मूलप्रकतिविषयम, 
'झप्राणो झमनाः झुओ ह्यक्षरात्परतः परः’ ( मुण्ड० २।१।२ ) इति मूलप्रकृतेः प्राणादिसमस्त- 

जो यह कहा गया है कि उत्पत्तिके पूव प्राणोके सद्भावके श्रवणसे प्राणोंकी पा उप जाया के उरक एत पराणे सद्धावके अवणते प्रार्णोकी उत्पत्ति भूति गोर्ण श्र ति गौणी 
है । उसपर कहते हैं--“गौण्यसंमवात्‌' गोणीका अपंमव-वह गौण्यसंभव है । प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति 
गोणी नहों हो सकती, क्योंकि प्रतिज्ञाकी हानिका प्रसङ्ग आता है । 'कस्मिन्नु०' ( हे मगवनु ! किसके 
विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात होता है ) इस प्रकार एकके विज्ञानसे सबके विज्ञानकी प्रतिज्ञाकर 
उसके साधनके लिए 'एतस्माजायते०' ( उससे प्राण उत्पन्न होता है ) इत्यादि श्रुति है। वह प्रतिज्ञा 
प्राण आदि समस्त जगत्‌ ब्रह्मक विकार होनेपर प्रकृतिसे व्यतिरिक्त विकारके अमावसे सिद्ध होवो दै । 
परन्तु प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति गौणी होनेपर तो यह प्रतिज्ञा बाधित होगी । इस प्रकार “पुरुष पवेदं०' 
( यह समस्त जगत्‌, कमं और तप-ज्ञान पुरुष ही है, वह पर और अमृतरूप ब्रह्म है ) और ब्ह्योवेदं ०” 
(यह समस्त जगत्‌ वरिष्ठ ब्रह्म ही है) यह श्रुति प्रतिज्ञात अर्थंका उपसंहार करती है । और इस तरह 
“झात्मनो वा अरे०' ( हे मैत्रेयी ! आत्माके ददांन, श्रवण, मनन और विज्ञानसे यह सब विदित होता 
है ) इस प्रकारकी श्र तियोमें ही इस प्रतिज्ञाकी योजना करनी चाहिए । तो पुनः उत्पत्तिके पूवं प्राणोके 
सद्भावकी भूति किस प्रकार है? यह मूल प्रकृति-विषयक नहीं है, क्योंकि 'अप्राणो ह्ममनाः०' (अप्राण, 
मनोहीन, विशुद्ध एवं श्रेष्ठ अक्षरसे मी उत्कृष्ट है) इस प्रकार मुलप्रकृति प्राण आदि समस्त विशेषोसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

समान । जैसे यहाँ 'तद्वत्‌०' (जै० सू०३।४।३२) के द्वारा व्यवहित “दोषात्त' (जै०सू०३।४।२८) इत्यादि 
से उपमान दिया गया है। उसीप्रकार यहाँ व्यवहित उपमानका सम्बन्ध उपपन्न है अर्थात्‌ गत पादके 
आरम्ममें जैसे आकाश आदि परब्ह्मते उत्पन्न होते हैं वेस प्राण मी परबह्मसे उत्पन्न होते हैं १॥ 

# यदि कहो कि उत्पत्ति श्र्‌तिके समान प्रतिज्ञा भी गौण हो, तो यह ठोक नहीं है, क्योंकि 
उपक्रम और उपसंहारका पर्यालोचन करनेसे विवक्षित अद्वितीयत्वकी प्रतिज्ञाके अनुसार प्राणोत्पत्ति 
मुख्य ही है। मुण्डकोपनिषद्के समान अन्य उपनिषदोंमें भी प्रतिज्ञा देखी जाती है, इसलिए यह 
प्रतिज्ञा मुख्य ही है। प्राणोंकी उत्पत्तिके मुख्य होनेमें यह प्रतिज्ञा हेतुरूपसे समझनी चाहिए । 

& णब प्रलये प्राणोंके अस्तित्व विषयक विचार किया जाता है-'ऋषयो वाव ते अमेऽसदा- 
सीत्‌? प्राचा बाव ऋषयः यह वाक्य परकारण ब्रह्म विष पक नहीं है, क्योंकि 'अप्राणो झमनाः' इत्यादि 
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विशेषरहितत्वाचधारणात्‌ । अवान्तरप्रकृतिविषयं स्वेतत्स्वविकारापेक्षे प्राणुत्पत्तः प्राणा- 
नां सद्भावावघारणमिति द्वएव्यम्‌, व्याकृतविषयाणामपि भूयसीनामवस्थानां श्रुति- 
स्मृत्यो: प्रकतिविकारभावप्रसिद्धे: । वियद्धिकरणे हि “गोण्यसंमवात्‌' इति पूर्वपक्षसत्रत्वा- 
दूगोणी जन्मथुतिरसंभवादिति व्याख्यातम्‌ । प्रतिज्ञाहान्या च तत्र सिद्धान्तोऽभिहितः। 
इह तु सिद्धान्तसूजत्वादूगौण्या जन्मश्रुतेरसंभवादिति व्याख्यातम्‌ । तदनुरोधेन त्विहापि 
गोणी जन्मश्र्तिरसंभवादिति व्याचक्षाणेः प्रतिज्ञाहानिरुपेक्षिता स्यात्‌ ॥ २ ॥ 
तत्म़ावश्रतेश्र ॥ ३ ॥ 

पदच्छेद--तत्ताकश्रतेः, च । 

सूचार्थ---जायते' यह जन्म वाचक पद आकाश आदिकी अपेक्षाचे प्राणोमें श्रुत होनेसे 
प्राणोंकी उत्पत्ति मुख्य है । 

. इतश्चकादादीनामिच प्राणानामपि मुख्यैव जन्मश्रुतिः। यत्‌ जायते' इत्येकं जन्म- 
वाचिपद्‌ प्रश्णेषु प्रावश्रतं स दुत्तरेष्वप्याकादादिष्वनुवर्तते-' एतस्माजायमे प्राण: (सु ०२।१।३) 
इत्यत्र,आकाशादि षु मुख्यं जन्मेति प्रतिष्ठापितं तत्सामान्यात्प्रणेष्वपि मु श्यमेच जन्म भवितु- 
महंति। न ह्येकस्मिन्प्रकरण एकर्मिश्च वाक्य एकः दाब्दः सक दुच्चरितो वहुभि. संवध्यमानः 
रहित अवघारित होती है । उत्पत्तिके पहले प्राणोंके सद्भावका अवधारण यह स्वविकारकी अपेक्षासे 

अवान्तर प्रकृति विषयक है, ऐसा समझना चाहिए । कारण कि व्याकृत विषयक बहुत सी अवस्थाओंका 
मी प्रकृति-विकारमाव श्रुति ओर स्मृतिमें प्रसिद्ध है । वियदधिकरणमें 'गाण्यसंमवात्‌' इसके पवपक्ष 
सुत्र होनेसे जन्म श्रुति गौणी है, क्योंकि मुख्यका असंभव है, इस प्रकार व्याख्यान किया गया है और 
प्रतिज्ञाकी हानि होनेसे वहाँ सिद्धान्त कहा गया है । यहाँ तो सिद्धान्त सूत्र होनेसे 'गौणो जन्म श्रतिका 

असंमव होनेसे' ऐसा व्याख्यान किया है । परन्तु उसके अनुसार यहाँ भी 'जन्म श्रुति गौणी है, असं मव 
होनेसे ऐसा व्याख्यान करनेवालोंसे प्रतिज्ञा हानिकी उपेक्षाकी जायगी ॥ २ ॥ 

और इससे आकाश आदिके समान प्राणोंकी भी जन्मश्रुति मुख्य ही है; क्योंकि 'जायते' ऐसा 
एक उत्पत्ति वाचक पद प्राणोंमें पहले श्रुत है, उसकी उत्तर आकाश आदिमें मो 'एतस्माज्ञायते प्राणः' 
यहाँपर अनुवृत्ति होती है । आकाश आदिका जन्म मुख्य है, ऐसा 'प्रतिष्ठापित किया जा चुका है, 
उसके साहश्यसे प्राणोंका मी जन्म मुख्य ही हो सकता है। कारण कि एक प्रकरणगे और एक वाक्यमें 
एक वार उच्चरित आर बहुर्तोसे सम्बद्ध हुआ एक शब्द कहीं मुख्य और कहीं गौण है, ऐसा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

श्रतिसे वह तो प्राण आदि सब विशेषोंसे रहित निश्चित होता है । परन्तु प्राणके सद्भाव प्रतिपादक 
वाक्य अवान्तर भ्रकृति-हिरण्यग्रमं विषयक है, कारण कि अपने कायंकी उत्पत्तिके पूर्व हिरण्यगर्मका 
सद्भाव निश्चित है । यह प्राण-हिरण्यगमंका सद्भाव अवान्तर प्रल्यमें सिद्ध होता है, उसके सद्भावकी 
श्रुति है। कारण कि 'एतस्माज्वायते प्राण:०! (इससे प्राण उत्पन्न होता है) 'हिरण्यगर्मः समवर्तताग्रे' 
(पूर्वमें हिरण्यगमं हुआ) इत्यादि थुति हिरण्यगभको उत्पत्ति कहती हैं। और “आदिकर्ता स भूतानाम! 
( वह भूतोंका आदि कर्ता है ) इत्यादि स्मृतिमें हिरण्यगभको स्थूल जगतका कारण कहा गया है । 
इस प्रकार परग्रह्मकी अपेक्षासे हिरण्यामं कायं और अपने कार्यकी अपेक्षा कारणरूपसे भ्रति और 
स्मृतिमें प्रसिद्ध है, अतः अवान्तर प्रकृति विषयक प्राणके अस्तित्वकी श्रुति है। ओर यहाँ _वियदधि- 
करणके अनुसार सूत्रको व्याख्या नहों करनी चाहिए, क्योंकि ऐसा करनेसे प्रतिज्ञाका वाध हो जायगा, 
इसलिए 'एतस्माजायते प्राणः? इत्यादि श्रुति प्रतिपादित प्राणोत्पत्ति मुख्य ही है ॥ + ॥ 


ळक. ७ * "क 
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. क्चिन्मुख्यः कचिदूगोण इत्यध्यचसातुं शक्यम्‌, यैरूप्यप्रसङ्गात्‌। तथा 'स ग्राणमसुजत 


प्राणाच्छद्धाम्‌ (प्रश्‍न ० ६।४) इत्यत्रापि प्राणेषु श्रत: खसज्जञतिः परंप्वप्युत्पत्तिमत्स श्रद्धादि- 
प्वनुपज्यते । पा पा उत्पत्तियचनः दाब्दः पूर्वः संबध्यते तत्राप्येष एव 
“सर्वाणि भूतानि ब्युचरन्ति' इत्ययमन्ते पठितो व्युच्चरन्तिशाब्दः पूर्वेरपि 
सन सपस्यते गर्भ यु इत्ययमन्ते पठितो | गुच्च रन्तिशब्दः पूः 
तत्पूचंकत्वा्ाचः ॥ ४ ॥ 

पद्च्छेद्‌- -तत्युर्वकत्वात्‌, वाचः । 

सूत्नार्थ -( वाचः ) “अन्नमयं हि सोम्य०' इत्यादिसे मन ओर प्राण सहित वाणीमें (तत्युवं- 
कत्वात्‌ ) ब्रह्मप्रकृतिक तेज, जल ओर अन्न पूवकत्व कथन है, अतः इन्द्रियोंकी उत्पत्ति श्रुति है । 

& यद्यपि 'तत्तेजोऽसजत' ( छा० ६।२।३ ) इन्येतस्मिन्प्रकरणे प्राणानामुत्पत्तिन 
पठ्यते, तेजोबन्नानामेच च त्रयाणां भृतानामुन्पत्तिश्रवणात्‌ । तथापि ब्रह्मप्रकृतिकतेजो- 
बक्ष पूवेकत्वाभिघानादाकप्राणमनसां तन्सामान्याच्च सत्रपामेच प्राणानां ब्रह्मप्रभवत्व॑ 
सिद्ध भवति । तथा छ्वि-अस्मिन्न व प्रकरणे तेजावन्नपूचकत्वे चाकभाणमनसामाम्ना- 
यते-- भन्नमयं हि सोम्य मन आपोमयः प्राणस्तेजोमग्रा वाक' ( छा० ६।५।४ ) इति । तत्र यदि 
तावन्सुख्यमेवेषामन्नादिमयत्ये तता. वतत एवं ब्रह्मप्रमवत्वम्‌ | अथ भाक्त--तथापि 
बह्मकर्तंकायां नाम रूपव्याक्रिय्राया श्रवणात्‌, “नाश्रुतं श्रुतं भर्वात' ( छा० ६।१।३ ) इति 
चोपक्रमात्‌ 'ऐेतदान्म्यमिदं सवस ( छा० ६८७ ) इति चोपसंदाराच्छुस्यन्तरप्रसिद्धश्व 
ब्रह्मकार्यत्वप्रपश्चना्थमच मन आदीनामन्न[दिमयत्ववचनमिति गम्यते । तस्मादपि 
प्राणानां क्रह्मविकारत्वसिद्धिः ॥४॥ 


TM ooo 
निश्चित नही किया जा सकता, क्योंकि ऐसा माननेसे वाक्य विरूप ( भेद ) प्रसङ्ग हो जायगा । इस 


प्रकार 'स प्राणमस्ूजत०' (उसने प्राणको उत्पन्न किया, प्राणसे श्रद्धाको) यहाँ मी प्राणोंमे श्रुत "सज्‌ 
धातु अनन्तर उत्पन्न होनेवाले अन्य श्रद्धा आदिमें अनुवृत्त होता है । जहाँ मी पश्चात्‌ श्रुत उत्पत्ति वाचक 
शब्द पूर्वोके साथ सम्बन्धित होता है वहाँ भी यही न्याय है । जैसे “सर्वाणि भूतानि०' (सत्र मूत निकलते 
हैं) इस प्रकार यह अन्तमें पठित 'ब्युच्चरन्ति' शब्द पूव प्राण आदिसे मी सम्बन्धित होता है ॥ ३ ॥ 

यद्यपि 'तत्तेजोऽस्‌जत' इस प्रकरणमें प्राणोंकी उत्पत्ति पठित नहीं है, कारण कि तेज, जल 
और अन्न इन तीन मूतोंकी उत्पत्तिका ही श्रवण है, तथापि वाकू, प्राण और मनका ब्रह्म प्रकृतिक 
तेज, जल और अन्न पूवंक अभिधान होनेसे और उनके साहदयसे सव इन्द्रियोंमें ब्रह्म प्रमवत्व सिद्ध 
होता है । जैसे कि अन्नमयं हि सोम्य०' ( हे सोम्य ! मन अन्नमय, प्राण जलमय और वाणी तेजो- 
मयी है ) इसी प्रकरणमे राणी, प्राण ओर मन तेज जल ओर अन्नपूवंक कहे गये हैं । उसमें यदि 
उनके अन्तमयत्व आदि सुर्य ही हैं ठो उससे उनमें ब्रह्म जन्यत्व ही है, और यदि उनमें अन्नमयत्व 
भादि गौण हों, तो भी ब्रह्म कतृंक नाम, रूपके व्यकरण ( अभिव्यक्ति ) में श्रवण होनेसे “येनाश्रुतं 
भुतं अवति’ ( जिससे अभृत श्रुत होता है ) इसप्रकार उपक्रम होनेसे 'ऐतदात्म्यमिद सवस ( एतद्रप- 
आत्मरूप ही यह सब है ) ऐसा उपसंहार होनेसे ओर अन्य श्रुतिमें प्रसिद्ध होनेसे मन आदिमे अन्त- 
मयत्व आदि वचन ब्रह्म कायंत्व विस्तारके लिए ही है, ऐसा ज्ञात होता है। इससे मी प्राण ब्रह्मके 
विकार हैं, यह सिद्ध होता है ॥ ४ ॥ 


सत्यानन्दी 
® यहाँ वाणी प्राण और मनका उपलक्षण x इसलिए सूत्रस्थ वाणी पदसे प्राण थोर 
मनका भी ग्रहण करना चाहिए । यहाँ प्राणोत्पत्ति श्रुतियोंका सृष्टिके पूर्व प्राणोके सद्भाव प्रतिपादक 
भुतिके साथ कोई विरोध नहीं है, अतः कारण ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध है ॥ ४ ॥. 





५४२ प्रद्मसंज-शाहुरभाष्य | अ० २ पा० ४ 
` (२ सप्तगत्यधिकरणम्‌ । सू० ५-६ ) 


सप्त गतेविशेषितत्वाच्च ॥ ५॥ 

पदच्छेदू--सप्त, गते, विशेषितत्वात्‌, च । 

सूत्राथ--(सप्त) इन्द्रियां सात हैं, (गतेः) क्योंकि श्रुतिसे उनके सप्तत्वका ज्ञान होता है, (च) 
और ( विशेषितत्वात्‌ ) ‘सप्त वै शीषंण्याः प्राणाः’ इस शास्त्रसे शोपण्यत्वसे वे इन्द्रियां विशेषित हुँ । 

& उत्पत्तिविषयः श्रतिविप्रतिषेघः प्राणानां परिहृतः । संख्याविषय इदानीं परि 
ह्वियते । तत्र मुख्यं प्राणमुपरिष्टाद्वक्ष्यति । संप्रति तु कतीतर प्राणा इति संप्रधारयति । 
श्रतिविप्रतिपत्तेशचात्र विशयः। कचित्सप्त प्राणाः संकीर्त्यन्ते-'सप्त प्राणाः प्रमवन्ति तस्मात्‌ 
(मुण्ड० २।१।८) इति । क्कचिच्चाष्टे प्राणा ग्रहत्वेन गुणेन संकीत्यन्ते-- अष्टौ अहा अष्टावति- 
ग्रहाः' (बृह ०३।२।१) इति ।क्तचिन्नव--सप्त वै श्चीपंण्याः प्राणा द्वाववाज्लो' (तै०सं० ५।१।७।१) 
इति । कचिदृशा--“नव चै पुरुषे प्राणा नाभिदंशमी' इति । क्चिदेकादश--दशेमे पुरुपे प्राणा 
आत्मकादशः' (बृह० ३।९।४) इति। क्चिद्‌द्वाद्‌शा- सवेषां स्पर्शानां त्वगेकायनम्‌ (बृह०२।४।११) 
इत्यत्र | कचित्त्रयोददा ‘चक्षुश्च द्रष्टव्यं च' (बृह०४।८) इत्यत्र । एवं हि विप्रतिपन्नाः प्राणेयत्तां 
प्रति श्तयः । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? सपैव प्राणा इति। कुतः? गतेः। यतस्तावन्तोऽव 


गम्यन्ते--'सप्त प्राणाः प्रभवन्ति तस्मात्‌? ( सुण्ड० २।१८) इत्येवंबिघासु श्र॒तिषु। 


प्राणोंकी उत्पत्ति विषयक श्रुतियोंके परस्पर विरोधका परिहार किया गया । अव संख्याविषयक 
श्रुति विरोधका परिहार किया जाता है। उनमें मुख्य प्राणको सुत्रकार आगे कहेंगे । अमी तो अन्य 
प्राण ( इन्द्रिय ) कितने हैं, यह निर्णय करते हैं ओर श्रुति विरोधसे यहाँ संशय है। "सस प्राणा;०' 
( उससे सात प्राण उत्पन्न होते हैं ) इस तरह कहीं पर सात प्राण कहे जाते हैं, और 'अष्टो ग्रहा०' 
( आठ ग्रह और आठ अतिग्रह ) इस प्रकार कहीँ आठ प्राण ग्रहत्व गुणसे वर्णित हैं। और 'सप्त 
बै शीपंण्याः०' ( सात शीषण्य प्राण हैं और दो नोचेके हैं) इस तरह कहीं नो प्राण कहे जाते हैं 
ओर कहीं “नव चे पुरुपे०' ( पुरुष-देहमें नौ प्राण हैं और दसवों नामि है) इसप्रकार दस प्राण 
पठित हुँ, और 'दशेम पुरुपे०' ( देहमें दस प्राण हैं ओर ग्यारहवां मन है) कहीं एकादश हैं, और 
“सवंषां स्पर्शानां०? ( समस्त स्पर्शोका त्वक्‌ एक अथन-स्थान है ) इस तरह कहीं द्वादश हैं, और कहीं 
“चक्षुशय ब्र्टन्यं च' ( चक्षु ओर द्रष्टव्य ) इस तरह तेरह हैं। इसप्रकार प्राणोंकी इयत्ताके प्रति 
[ संख्याविषयक ] श्रुतियाँ परस्पर विरुद्ध हैं । तब क्या प्राप्त हुआ ? पू वंपक्ष-प्राण सात हैं, किससे ? 
अवगतिसे, क्योंकि “सप्त प्राणाः०' ( उससे सात प्राण उत्पन्न होते हैं ) इसप्रकारको श्रुतियोंमें 
उतने ही अवगत होते हैं, और “सप्त वे शीषण्याः०” ( शिरमें रहनेवाले प्राण सात हैं ) इस श्रुतिमें 

सत्याचन्दी-दीपिका 

# आकाश आदिकी उत्पत्तिके समान प्राणोंकी मी उत्पत्ति कहो गई। वे प्राण कितने हैं, 
अव उनका संख्या विषयक विचार किया जाता है, इसप्रकार आध्रयाश्रयिमांव संगतिसे कहते हैं । 
परन्तु इस विषयमें श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेवे संशय होनेपर पूवपक्ष दिखलाते हैं-कहीं सात- 
नेत्र, श्रोत्र, प्राण, रसना, त्वक्‌ ये पाँच ज्ञानेन्द्रिय, वाणी और मन ये सात प्राण है । नेत्र आदि 
सात ओर हस्त-कर्मेन्ब्रिय, इसप्रकार माठ हैं, ये बन्धनके हेतु होनेसे ग्रह हैं, और इनके रूप करादि 
विषय अतिग्रह हैं। विषय इन्द्रियोंसे स्वतन्त्र और इनको आकर्षित करते हैं, इससे इस्द्रियाँ विषयके 
अधीन होती हैं। दो नेत्र, दो श्रोत्र, दो नासिकाएं और वाणी ये सात शिरमें रहनेवाले प्राण हैं, 


गुदिया और रिङ्गेन्द्रिय ये दो नोचेके, इसप्रकार मिलकर नौ होते हैं। अथवा कहीं उक्त नौ प्राण 


अधि० २ सू० ६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५७३ 


विशेषिताइचेते 'सप्त वे शीर्षण्याः प्राणाः' इत्यत्न । ननु 'प्राणा गुहाशया निहिताः सप्त सप्त’ 
( मुण्ड०२।१।८ ) इति वीप्सा श्रूयते, सा सप्तभ्योऽतिरित्तान्प्राणान्गमयतीति । नेप दोषः, 
पुरुपभेदाभि प्रायेयं चीप्सा प्रतिपुरुषं सप्त सप्त प्राणा इति, नन तत्त्वभदाभिप्राया सप्त 
सप्तान्येऽन्ये प्राणा इति । नन्वष्टत्वादिकापि संख्या प्राणेपृदाहता, कथं सपैव स्युः ? 
सत्यमुदाह्ृता, विरोधात्न्यतमा संख्या ५ध्यवसातब्या । तत्र स्तोककल्पनाचुरोधात्सप्त- 
संख्याध्यचसानम्‌ । वरत्तिभेदापक्षं च संख्यान्तरश्रचणमिति मन्यते ॥५॥ 

अत्रोच्यते 

हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नेवम्‌ ॥ ६॥ 

पदच्छेद--हस्तादय:, तु, स्थिते, अतः, न, एवम्‌ | 

सूच्ना्थ--( तु ) पूर्वपक्ष निरासाथं है, ( हस्तादयः ) 'हस्तौ वे ग्रहः’ इत्यादि श्रृतिमें हाथ 
आदि मी अधिक प्राण प्रतिपादित हैं, ( स्थिते ) इससे सातसे अधिक प्राणोंके होनेपर ( अतः ) 
इस कारण ( नेवम्‌ ) सात ही प्राण नहीं हो सकते । 

हस्तादयस्त्वपरे सप्तभ्योऽतिरिक्ताः प्राणाः श्र्यन्ते--'हस्ती बे ग्रहः स कमंणाऽति- 
ग्रहेण ग्रहीतो हस्ताभ्यां हि कर्म करोति’ ( वृह० ३।२।८ ) इत्येवमाद्यासु श्रतिषु । स्थिते च 
सपतत्वातिरेके सपतत्वमन्तर्भावाच्छक्यते संभाषयितुम्‌। हीनाधिकसंस्याविप्रतिपत्तो 
ह्यधिका संख्या संग्राह्या भवति, तस्यां हीनाऽन्तरभवति, नतु हीनायामघिका। 
अतश्च नेचं मन्तव्यं स्तोककल्पनानुरोघात्सप्तेव प्राणाः स्युरिति । उत्तरसंख्याचुरोघाच्चे- 
काद्शैच ते प्राणाः स्युः। तथा चोदाह्ृता श्रुतिः दशेमे पुरुपे प्राणा आत्मैकादशः' ( दृह० 


ये विद्येषित हैं । परन्तु “प्राणा गुहाशया निहिताः०' ( हृदयमें स्थित प्राण अपने स्थानमें सात-सात 


स्थापित हैं ) इसभ्रकार वीप्सा सुनी जाती है, वह सातसे अधिक प्राणोंका बोध कराती है । यह दोष 
नहीं है, क्योंकि यह वीप्सा प्रत्येक पुरुषमें सात सात प्राण हैं, इसप्रकार पुरुष भेदके अमिप्रायसे है । 
सात सात अन्य अन्य प्राण हैं, इस तरह तत्त्वभेदके अभिप्रायसे नहीं है । परन्तु आठ आदि संख्या 
भी प्राणोंमें उदाहूत है, तो पुनः सात ही किस प्रकार होंगे ? यह ठीक है, उदाहृत है । परन्तु संख्या 
विषयक श्रुति विरोध होनेसे किसी एक संख्याका निश्चय करना चाहिए। उसमें अल्प कल्पनाके 
अनुसार सात संख्याका निश्चय है, और अन्य संख्याका श्रवण ( प्राणोंकी ) वृत्ति भेदकी अपेक्षासे 
ही है, ऐसा मानते हैं ॥ ५॥ 
सिद्धान्ती--इस पर कहते हॅ 

परन्तु 'हृस्दौ बै म्रहः०' ( हस्त ही ग्रह हैं, वे कमंरूप अतिग्रहसे गृहीत हैं, क्योंकि प्राणी हस्तोंसे 
ही कमं करता है ) इत्यादि श्रुतियोंमें अन्य हस्त आदि सातोंसे अतिरिक्त प्राण सुने जाते है । प्राण 
सातसे अतिरिक्त निश्चित होनेपर उनमें सातके अन्तर्मावकी संमावना की जा सकती है, क्योंकि न्युन 
और अधिक संख्याकी विप्रतिपत्ति होनेपर अधिक संख्या ही ग्राह्य होती है, कारण कि उसमें न्युनका 
अन्तर्भाव होता है, परन्तु न्यूनमें अधिक संख्याका अन्तर्माव नहीँ होता । इससे अल्प कल्पनाके अनुसार 
सात ही प्राण होंगे, ऐसा नहों मानना चाहिए । किन्तु उत्तर . संख्याके अनुरोधसे तो एकादश ही वे 
प्राण होंगे जैसे कि 'दुश्ेमे पुरुषे०' ( देहमें ये दस प्राण हैं ओर मन एकादश है ) इस प्रकार भूति 

सत्यानन्दी दीपिका | 

ओर दसवीं नामि, इसप्रकार दस प्राण हैं। पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच केन्य ॥(र मन यह एकादय 


हँ । ये बुद्धिके साथ मिलकर बारह प्राण होते हैं और अहंकारके साथ तेरह हैं । इसप्रकार प्राणोंकी 
सख्या विषयक श्रुतियोंका परस्पर विरोध हे ॥ ५॥ 
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३।९।४ ) इति । आत्मशब्देन चात्रान्तःकरणं परिगृह्मयते, करणाधिकारात्‌ । नन्वेकाददात्वा- 


दप्यधिके छाद्दात्रयोदशत्वे उदाहते। सत्यमुदाहते, न त्वेकाददाभ्यः कायज्ञातेभ्यो5घिक 
कार्यजातमस्ति यदर्थमधिक करणं कल्प्येत । शब्द्स्पशंरूपरसगन्धविषयाः पञ्च वुद्धि- 
भेदास्तदर्थान पञ्च वुद्धीन्द्रियाणि। वचनादानविहरणोत्सर्गानन्दाः पञ्च कर्मभेदास्त- 
दर्थानि च पञ्च कर्मेन्द्रियाणि। सर्वार्थविषयं त्रेकाल्यवृत्ति मनस्त्वेकमनेकबृत्तिकम्‌ , 
तदेव वृत्तिभेदात्‌ कचिद्भिन्नवद्व्यपदिश्यते-'मनो बुदधिरहंकारश्वित्तं च' इति । तथा च श्रुतिः 
कामाद्या नानाविधा वृत्तीरनुक्रम्याहद-'एतत्सव॑ सन एव' (बृह० १।५।३) इति । # अपि च 
सप्तेव झीर्षण्यान्प्राणानभिमन्यमानस्य चत्वार एव प्राणा अभिमताः स्युः । स्थानभेदाद्येते 
चत्वारः सन्तः सत्त गण्यन्ते-'द्व श्रोत्ने हे चक्षुषी द्वे नासिके एका वाक्‌' इति | नच तावतामेव 
वृत्तिभेदा इतरे प्राणा इति शक्यते वक्तु, हस्तादिवृत्तीनामत्यन्तविजातोयत्वात्‌ । तथा 
“नव चै पुरुपे प्राणा नामिदेशमी' इत्यत्रापि देहच्छिद्रभेदाभिप्रायेणेच दा प्राणा उच्यन्ते, 
न प्राणतत्त्वभेदाभिप्रायेण, 'नाभिर्दशमीति' वचनात्‌। नहि नाभिर्नाम कञ्चित्प्राणः 
प्रसिद्धोऽस्ति। सुख्यस्य तु प्राणस्य भवति नामिरप्येकं चिरोघायतनमित्यतो नाभि- 
द्शमीत्युच्यते। क्चिदुपासनाथ कतिचित्प्राणा गण्यन्ते, कचित्प्रदरानार्थम्‌। तदेवं 
विचित्रे प्राणेयत्ताम्नाने सति क किंपरमास्नानमिति विवेक्तब्यम्‌। कार्यंजातवचात्वेकादः 


शात्वाम्नानं प्राणविषयं प्रमाणमिति स्थितम्‌ । इयमपरा सुत्रद्वययोजना--सप्तेव प्राणाः 
आ लठ पयाजना ससल प्राणाः ' 


उदाहृत है । यहाँ आत्मशन्दसे अन्तःकरणका ग्रहण किया जाता है, क्योंकि करणका प्रकरण है। 
परन्तु एकादशसे अधिक द्वादश, त्रयोदश उदाहृत हैं ठीक उदाहृत हैं । परन्तु एकादश कायं समुदायसे 
अधिक कायं नही है, जिसके लिए अधिक करणकी कल्पनाकी जाय । शब्द, स्पचे, रूप, रस और गन्ध 
विषयक पाँच प्रकारकी बुद्धि है, उसके लिए पाँच ज्ञानेन्द्रिय हुँ । वचन, आदान-प्रहण, विहरण 
(चलना) उत्सगं॑(मला(दका त्याग) आनन्द (विषय जन्य-सुख अनुभव) ये पाँच मॅके भेद हैं, उनके 
लिए पाँच कर्मेन्द्रिय हैं । सत्र पदार्थोको विषय करनेवाला, तथा त्रिकाळ विषयक वत्तिवाला मन एक 
है और वह अनेक वृत्तियोंवाला है । उसका हो 'मनोबुद्धिरहंकारश्चित्तं च' (मन, बुद्धि, अहङ्कार ओर 
चित्त ) इस प्रकार वृत्तिके भेदसे कहोंपर भिन्नके समान व्यपदेश किया जाता है । उसी प्रकार श्रुति 
अनेक प्रकारकी काम आदि वृत्तियोंका अनुक्रम कर कहती है--'एतत्सवै मन एव०' (यह सब मन हाँ 
है )। भौर सात ही शीषण्य प्राणोंके माननेवालेको चार ही प्राण अभिमत होंगे, ये चार होते हुए 
स्थानभेदसे सात गिने जाते हैं ( दो श्रोत्र, दो नेत्र, दो नासिका, एक वाणी ) तब अन्य प्राण उनके 
वृत्तिभेद हैं, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि हुत आदिकी वृत्तियाँ अत्यन्त विजातीय हैं । इसप्रकार 
“नव वे पुरुपे०' ( देहमें नौ ही प्राण हैं और दसवीं नाभि है ) यहाँ भी देहके छिद्र भेदके अमिप्रायसे 
दस प्राण कहे जाते हूं, 9॥णतत्त्वके भेदके अमिप्रायसे नहीं, कारण कि 'नामि दसवीं है' ऐसा वचन 
है । नाभि नामका कोई प्राण प्रसिद्ध नहीं है, किन्तु मुख्य प्राणका नामि भो एक विशेष स्थान है, 
भतः “नामि दसवी' ऐसा कहा जाता है । कहीं उपासनाके लिए कई प्राण गिने जाते हैं ओर कहों 
प्रदर्शनके लिए । इसप्रकार प्राणोंकी संख्याविषयक भिन्न-भिन्न श्रुतियोंके होनेपर किस स्थलमै किस अथं 
विषयक यह श्रुति है, ऐसा विचार करना चाहिए। कार्य-समुदायके बरसे प्राण विषयक एकादशत्व 
सत्यानन्दी-दीपिका 

ब हस्त आदिकी अदान आदि वृत्तियां भोत्र आदिसे अत्यन्त विलक्षण हैं। यदि वे श्रोत्र 
झादिकी वृत्ति हों, तो अन्ध, बधिर आदिसे आदान-प्रदान आदि नहीं होंगे। इसलिए “सप्त प्राणाः 
प्रमवस्ति' यह उपासनाके लिए है और “अष्टौ अहा: यह उपलक्षणाथं है, कारण कि पायु, उपस्थ 
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स्युर्यतः सप्तानामेव गतिः श्रयते 'तसुच्कामन्तं प्राणोऽनूत्क्रामति प्राणमनूत्कामन्त सचे प्राणा 
अनूत्क्रामन्ति? ( बृह० ४।४।२ ) इत्यञ्ञ। ननु स्ंशाब्दोऽप्यत्र पठते, तत्कथं सप्तानामेव 
गतिः प्रतिज्ञायत इति ? विशोषितत्वादित्याह-ससैव हि प्राणाश्चक्षुरादयस्त्वक्पयन्ता 
विशेषिता इह प्रकृता: स यत्रष चाषः पुरुषः पराङपर्यावततेऽथारूपज्ञो अवति’ (बृह० ४।४।१) 
'पुकीमवति न पञ्यतीत्याहुः' (बृह० ४४२) इत्येवमादिना5चुक्रमणेन । प्रकतगामी च सै 
शब्दों भवति-यथा सवे ब्राह्मणा भोजयितव्या इति, ये निमन्त्रिताः प्ररृता ्राह्मणास्त एज 
सर्चरान्देनोच्यन्ते आण्ये । एवमिहापि ये प्रकृताः सप्त प्राणास्त एव सचंदाव्दे नोच्यन्ते, 
नान्य इति । नन्वज विज्ञानमष्ममञुक्रान्तम्‌, कथं सप्तानामेवानुक्रमणम्‌ ? नेष दोषः, 
मनोविशानयोस्तस्वाभेदाद्ष्त्तिभेदेऽपि सप्तत्वोपपत्तेः। तस्मात्ससेव प्राणा इति। 
४ एवं प्रासे भून--दस्तादयस्त्वपरे सप्तभ्योऽतिरिक्ताः ग्राणाः मरतीयन्ते--'इस्वौ वे रहः 
( बृह० ३।२।८ ) इत्यादिश्रुतिषु । ग्रहत्वं च बन्धनभाचः, गह्यते वध्यते क्षेत्रक्षो ऽनेन ग्रह 
संज्ञकेन चन्धनेनेति, ख च क्षेत्रशों नेकस्मिन्नेव शारीरे वध्यते, शारीरान्तरेष्वपि तुल्यत्वा- 
इन्धनस्य । तस्माञ्छरीरान्तरसंचारीदं ग्रहसंशकं बन्घनमित्यर्थादुक्त भवति | तथा च 
स्थृतिः:-_'पुर्येटकेन लिज्ञेन प्राणादेन स युज्यते । तेन वद्धस्य चै बन्धो सोक्षो युक्तस्य तेन च ॥' 
इति इति प्राङसोक्षादगददसंशकेनानेन बन्धनेनावियोशं दर्शयति। आथवेणे च विषयेन्व्रियाः बन्धनेनावियोगं दर्शायति आथर्वणे च विषयेन्द्रिया- 


प्रतिपादक श्रुति प्रमाण है, यह निश्चित होता है । दोनों सूत्रोंकी यह दुसरी योजना है-प्राण सात ही 


होंगे, क्योंकि 'तसुर्क्रासन्तं०' ( उस जीवके शरीरसे उसक्रमण करनेपर उसके अनन्तर ही प्राण उत्कमण 
करता है, प्राणके पीछे उत्क्रमण करनेपर अनन्तर सम्पूणं प्राण (इन्द्रियवगं) उत्क्रमण करते हैं) इस श्रृतिमें 
सातकी गति सुनी जाती है । परन्तु इस श्रुतिमें सवं शब्द भी पठित है, तो सातकी ही गतिकी किस प्रकार 
प्रतिज्ञा की जाती है? विद्येषित होनेसे, ऐसा कहते हैं, क्योंकि 'स यत्रेष०' (जिस समय यह चाक्षुष पुरुष 
सवं ओरसे व्यावृत्त होता है, उस समय मुमूषुं रूपज्ञान हीन हो जाता है) (चसु इन्द्रिय लि्ात्मादे 
एक रूप हो जाती है, तो छोग 'नहीं देखता” ऐसा कहते हैं) इत्यादि अनुक्रमणसे चक्षु आदिसे त्वक्‌ 


पर्यन्त सात ही विदोषित प्राण यहाँ प्रकृत हैं। “सें प्राणाः यहाँपर सवंधन्द प्रकृतगामी होता दै र 


सात इन्द्रियोंको विषय करता है । जैसे “सब ब्राह्मणोंको भोजन कराना चाहिए" यहाँ जो 

प्रकृत ब्राह्मण हैं वे ही सबं शब्दसे कहे जाते हैं धन्य नहीं । वेसे हो यहाँ भी जो प्रकृत सात प्राण हैं वे 
ही सवंशब्दसे कहे जाते हैं अन्य नहीं, परन्तु यहाँ भाठवें विज्ञानका अनुक्रमण भी है, तो सातका ही 
अनुक्रमण कैसे कहते हो? यह दोष नहीं है, क्योंकि मन मर विज्ञानका अभेद होनेसे वृत्ति भेद 
होनेपर भी सपतत्वकी उपपत्ति होती है, इसक्तिए सात ही प्राण हैं। ऐसा प्रास re कहते 
हुँ--'हस्तो व ग्रहः' ही ग्रह है) इत्यादि श्रुतियोंमें दूसरे हस्त आदि -सातसे अतिरिक्त पराण 
प्रतीत होते हैं, ग्रहत्व तना पद होता है। क्षेत्रश-जीव इस ग्रह नामक बन्धनसे बांघा 
जाता है और वह क्षेत्रज्ञ एक ही शरीरमै नहीं बांधा जाता है, क्योंकि अन्य शरीरोंमें भी बन्धन 
तुल्य है, इससे यह ग्रह संज्ञक बन्धन अन्य शरीरमें संचारथोल है, ऐसा व होता है । 
जैसे कि “पुर्यष्टकेन लिङ्गेन०' ( वह प्राण आदि पुरये््क लिजुसे युक्त होते है । बद्धका बन्धन 
ओर उससे मुक्तका मोक्ष शत है) यह स्सृति मोक्षके पूवं इस ग्रह संज्ञक बन्धनसे अवियोग 

सत्यानन्दी 


ओर पाद ये भी समानरूपसे बंधक हें । अतः एकादश काये हैं, तदनुसार “दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मे- 
कादुश:' यह एकादद्य इन्द्रिय प्रतिपादक थृति प्रमाण है । | 
# वागादिपञ्च श्रवणादिपञ्च प्राणादिपञ्चाञ्नसुखानि पञ्च। 
ब्याद्यविद्यापि च कामकर्मणी पुयेष्टकं सूझ्मशरीमाहुः ॥ ( वि० चू ) 
६९ 
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जुक्रमणे 'चक्चुश्न ब्रष्टब्यं च' इत्यत्र तुल्यवद्धस्तादीनीन्द्रियाणि सविषयाण्यजुक्रामति-- 
“हस्तौ चादातव्यं चोपस्थश्वानन्दयितब्यं च पायुश्च विसजयितब्यं च पादौ च गन्तव्यं च' ( प्र० 
४८ ) इति । तथा 'दक्षेमे इर्य प्राणा आत्मेकादशस्तै यदाऽस्माच्छरीरान्मर्त्यादु्कामन्त्यथ रोद- 
यन्ति’ ( बृह० ३।९।४ ) इत्येकादशानां प्राणानामुत्कान्ति दरायति। ४ सवेशब्दो5पि च 
प्राणशब्देन संबध्यमानोऽशोषान््राणानभिदधानो न प्रकरणवरोन सपतस्वेवाचस्थापयितुं 
शक्यते, प्रकरणाच्छन्दस्य बलीयस्त्वात्‌। सवं ब्राह्मणा भोजयितव्या इत्यत्रापि सवंषा- 
मेवावनिचर्तिनां त्राह्मणानां ग्रहणं न्याय्यम्‌, खवेराब्दसामर्थ्यात्‌। सर्वभोजनासंभवात्तु 
तत्र निमन्त्रितमात्रविषया सर्वशब्दस्य वृत्तिराश्रिता, इष॒ तु न किचित्सर्वशब्दार्थसङ्को- 
चने कारणमस्ति। तस्मात्सर्वदाव्दे नात्राहेषाणां प्राणनां परिग्रहः । प्रद्शनाथं च सप्ता- 
नामजुक्रमणमित्यनवद्यम्‌। तस्मादेकादशैव प्राणाःशान्दतः कार्यतश्रेति सिद्धम्‌ ॥६॥ 
(३ प्राणाणुत्वाघिकरणम्‌ । स्र० ७ ) 


अणवश्च ॥ ७॥ 

पद्च्छेद्‌--अणवा, च । 

सूचाथ- और प्राण (इन्द्रियां) अणु सुक्ष्म हैं, क्योंकि वे इन्द्रियोंसे अग्राह्य हैं । 

$ अघुना प्राणानामेव स्वभावान्तरमभ्युव्चिनोति। अणवश्चेते प्रकृताः प्राणाः प्रति- 
दिखलाती है, और आथवंणमें विषय ओर इन्द्रिये अनुक्रमणमें . “चक्षुश्च द्रष्टव्यं च' ( चक्षु और 
द्रष्ठव्य ) इसमें समानरूपसे सविषय हस्त आदि इन्द्रियोंको 'हस्तौ चाद्तव्यं०” ( हस्त और ग्रहण 
करनेयोग्य वस्तु, उपस्थ और आनन्दयितव्य, पायु ओर विसजंनीय, पाद और गन्तव्य स्थान ) इस 
प्रकार यिनाते हें । इसप्रकार “दशेमे पुरुषे०' ( देहमें ये दश प्राण हैं ओर मन ग्यारहाँ है ये जिस 
समय इस मत्यं शरीरसे उत्क्रमण करते हैं उस समय अपने सम्बन्धियोंको रोदन कराते हैं इसलिए 
रुद्र कहलाते हैं ) यह श्रुति एकादश प्राणोंकी उत्क्रान्ति दिखलाती है। सवं शब्द सी प्राणशब्दके 
साथ सम्बन्धित होता हुआ दशेष प्राणोंका अभिधान करता हुआ प्रकरणके बळसे सातमें ही अव- 
स्थापित नहीं किया जा सकता, क्योंकि प्रकरणसे श्रुति बलवती है । “सब ब्राह्मणोंको भोजन कराना 
चाहिए” यहाँपर भी पृथिवीपर रहनेवाले समस्त ब्राह्मणोंका ही ग्रहण न्याय है, कारण कि सवं शब्दकी 
सामथ्यं है। परन्तु सबके भोजनका संभव न होनेसे वहाँ सवशब्दकी वृत्ति निमन्त्रित ब्राह्मणमात्र 
विषयक ग्रहण की जाती है । परन्तु यहाँ तो सबंशब्दके अथंके संकोचमें कोई मी कारण नहीं है, इस- 
लिए यहाँ सवंशब्दसे समस्त प्राणोंका परिग्रह है और प्रदशंनके लिए सातोंका अनुक्र मण है, यह भी 
दोषरहित है, अतः शब्द ( श्रुति ) से और कायसे एकादश ही प्राण हैं, यह सिद्ध हुआ ॥ ६॥ 

अब सूत्रकार प्राणोंके-इस्ट्रियोंके ही अन्य स्वमावका समुच्चय कहते हैं। ये प्रकृत प्राण अणु 

सत्यानन्दी-दीपिका 

(वाग्रादि पाँच-कमेन्दरियाँ, श्रवणादि पाँच-्ानेन्द्रियाँ, प्राण, अपान, उदान, व्यान और समान 

ये पांच प्राण, आकाश आदि पाँच सूकमभूत, अन्तःकरण चतुष्टय, अविद्या, काम ओर कमं इनको पुर्यष्टक 


अथवा लिङ्गशरीर कहते हैं, क्योंकि आत्माके ज्ञापक हैं) मरण समय ये सब जीवके साथ रहते हैं | 


जबतक जीव इनसे मुक्त नहीं होता तबतक उसका मोक्ष नहीं होता है । 


% इसप्रकार संख्या विषयक श्र तियोंका परस्पर विरोध : 
मूत ब्रह्ममें भू तियोंका समन्वय सिद्ध है॥ ६॥ घ न होनेपर एकादश इन्दरियोके कारण 


® “माणाः सवं अनन्ताः' (सब प्राण अनन्त हैं) यह भूति इन्द्रियोंको विमु कहती है । सांख्य- 


०... ... 
जा: ~ ns 


| 
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पत्तव्या: । अणुत्वं चे षां सौक्ष्म्यपरिच्छेदौ न परमाणुतुल्यत्वम्‌, कृत्स्नदेहव्यापिकार्यानुपः 
पत्तिप्रसङ्गात्‌ । सूक्ष्मा पते प्राणाः, स्थूलाश्चेत्त्युमंरणकाले शरीरान्निगच्छन्तो बिलाददिरि- 
वोपलभ्येरन्त्रियमाणस्य पाइवंस्यैः। परिच्छिन्नाइचेते प्राणाः, सर्वगताइचेत्स्युरुत्कान्तिगत्य- 
गतिश्रुतिव्याकोपः स्यात्‌। तद्गुणसारत्वं च ज्ञीवस्य न सिध्येत्‌। सर्वगतानामपि वृत्तिः 
लाभः शारीरदेशो स्यादिति चेत्‌--न, बृत्तिमात्रस्य करणत्वोपपत्तेः। यदेच हापलब्धिसा- 
घनं वृत्तिरन्यद्वा तस्यैव नः करणत्वम्‌, संज्ञामात्रे विवाद इति करणानां.व्यापित्वकल्पना 
निरर्थिका । तस्मात्सूक्ष्मा: परिच्छिन्नाश्च प्राणा इत्यध्यवस्यामः ॥ ७ ॥ 
(४ प्रणश्रौष्ठयाधिकरणम्‌ । सू० ८) 
रेष ॥ ८॥ 

पद्च्छेद्‌--श्रेष्ठा, च । 

सूज्ञाथं- यर मुख्य प्राण भी इन्द्रियोंके समान ब्रह्मसे उत्पन्न होता है । 

सुख्यश्च प्राण इतरप्राण बद्न्रह्मविकार इत्यतिदिशिति । तञ्चाविशोषेणेव सर्वप्राणानां 
त्रह्मति कारत्वमाख्यातम्‌, 'एठस्माउ्जायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च' ( मुण्ड० -२।१।३ ) इति 
सेन्द्रियमनोव्यतिरेकेण प्राणस्योत्पत्तिश्चवणात्‌ । 'स प्राrमसजत' (प्र, ६४) इत्यादिश्रवणे- 
भ्यश्च । किमर्थः पुनरतिदेशः ! अधिकाशङ्काऽपाकरणाथः। नासदासीये हि त्रह्मप्रघाने सूक्त 


त° SI 
समझने चाहिए । इन प्राणोंकी अणुता-सुक्मता और परिच्छिन्नता है, परमाणु तुल्यता नहीं है, 


क्योंकि ऐसा माननेपर समस्त देह व्यापी कायंकी अनुपपत्तिका प्रसङ्ग होगा । ये प्राण सूकम हैं, यदि 
स्थूल होते, तो मरण कालमें बिळसे निकले हुए सपंके समान म्रियमाण शरीरसे निकलते 
वे पाइवंस्थ लोगोसे उपलव्ध होते और ये प्राण परिच्छिन्न हैं। यदि सवगत हों, तो उत्क्रान्ति, 
ओर आगति श्र्‌ तिका विरोध होगा और जीवमें अन्तःकरण गुण प्रघानत्व सिद्ध नहीं होगा । यदि कहो 
कि सवंगतोंका मी शरीर प्रदेशमें वृत्तिलाम हो जायगा, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि वृत्तिमात्रमें 
करणत्व हो सकता है । वृत्ति हो अयवा अन्य हो जो उपलब्धिका साधन है वही हमारे मतमें करण 
है । संज्ञामात्रमें विवाद है, अतः करणोंमें व्यापित्त कल्यना नियेक है, इससे हम ऐसा निश्‍चय करते 
हैं कि इन्द्रिय सूकम ओर परिच्छन्न हैं ॥ ७ ॥ 

मुख्य प्राण भी अन्य प्राणोके समान ब्रह्मका विकार है, इस प्रकार सुत्रकार अतिदेश करते 
हैं। वह ब्रह्मविकारत्व सब प्राणोंका समानरूपसे ही कहा गया है । 'एतस्माउज्ञायते०' ( इससे प्राण, 
मन और सब इन्द्रियां उत्पन्न होती हैं ) और “स प्राणमसूजत' ( उसके प्राणको उत्पन्न किया ) 
इत्यादि श्रू तियोंसे भी इन्द्रिय सहित मनसे अतिरिक्त प्राणी उत्पत्तिका श्रवण होता है । तो पुनः यह. 
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मतमें अहङ्कार जगत्‌ व्यापी है, अतः इन्द्रियां उसका कायं होनेसे ये मी व्यापक सिद्ध होती हैं, किन्तु 
तत्‌ तत्‌ देहमें उनकी अभिव्यक्तिख्प प्रदेश वृत्तियाँ हैं । विभु होनेसे इन्द्रियोंकी उत्क्रान्ति आदि नहीं 
होते, इसभ्रकार आक्षेप संगतिसे सांख्योंका पूवंपक्ष है । इसप्रकार प्राणके परिमाणविषयक सन्देह होनेपर 
सिद्धान्त कहते हैं--.इन्द्रियाँ सूक्ष्म हैं विभु नहीं, क्योंकि अनुद्भूतरूप और स्पशंवाली हैं। यदि इन्द्रियाँ 
व्यापक हों, तो दूर और समीपस्थ सब पदार्थोका ज्ञान प्रसक्त होगा ओर उत्कात्ति आदि प्रतिपादक 
भृतियोंका बाघ होगा । यदि बुद्धि व्यापक हो तो आत्मामें बुद्धिहप उपाधिसे “एषोरणुरात्मा' इस 
भकार अणुत्व सिद्ध नहीं होगा और जीवमें 'तद्गुणसारत्व' न्यायका बाघ होगा। इसलिए “प्राणाः 


सव अनन्ताः? इस प्रकार श्रतिसे इत्द्रियोंमें प्रतिपादित अनन्तत्व उपासनाके लिए है, अतः उसका 


उक्रान्ति आदि श्रुतिके साथ कोई विरोध नहीं दै ॥ ७॥ 
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मन्वचणी भवति “न सत्युरासीदमतं न तहि न राश्या अहुआसीत्मकेतः । आनीदवातं स्वधया तदेकं 
तस्माद्धान्यन्न परः किंचनास' (ऋ० सं० ८।७।१७ ) इति । आनीदिति प्राणकर्मापादानात्प्राशु- 
त्पत्तेः सन्तमिव प्राणं सूचयति । तस्मादज्ञः प्राण इति जायते कस्यचिन्मतिः । तामतिदेशे- 
नापनुदति । आनीच्छव्दोऽपि न प्रागुत्पत्ते प्राणसङ्कावं सूचयति, अवातमिति विशेषणात्‌, 
«अप्राणो झसनाः झुन्नः इति च मूलप्रकृतेः प्राणादिखिमस्तविशेषरहितत्वस्य दाशतत्वात्‌ । 
तस्मारकारणखद्भावप्रदर्शनार्थं एवायमानीच्छव्द इति । ® श्रेष्ठ इति च मुख्य प्राणमसिद्‌- 
चाति, प्राणो वा व ज्येषठश्व श्रेष्ठश्न' (छा०५।१।१) इति श्रुतिनिद्‌ शात्‌। ज्येष्ठश्च प्राणः, शुक्रनिषेक- 
कालादारभ्य तस्य वृत्तिलाभात्‌। न चेत्तस्य तदानी वुत्तिलाभ. स्याद्योनौ निषिक्त शुक्रं पूयेत, 
न संभवेहा | श्रोत्रादीनां तु कणेशाष्कुल्यादिस्थानविभागनिष्पत्ती वृत्तिलासान्न ज्येष्ठत्वम्‌ 
्ेष्ठञ्च प्राणः, गुणाधिक्यात्‌ , 'न वे शक्ष्यामस्त्वच्ते जीवितुम्‌’ (दृह०६।१।१३) इति श्रुतेः ॥८॥ 
( ५ वायुक्रियाधिकरणम्‌ रू० ९-१२ ) 


न वाञुक्रिये एथणुपदेश्चात्‌ ॥ ९॥ 

पद्च्छेद--न, वायुक्रिये, पृथगुपदेशात्‌ । 

सूत्नार्थ--( न वायुक्रिये ) मुख्य प्राण न वायु है और न इन्द्रियोंका व्यापार, किन्तु वायु 
विद्येष है । ( पृथगुपदेशात्‌ ) क्योंकि “स वायुना ज्योतिषा’ एतस्माज्जायते प्राणः इत्यादि श्रृतिमें 
उसका पृथक्‌ उपदेश है । 

& स पुनर्सुख्यः प्राणः किस्वरूप इतीदानी जिज्ञास्यते । तत्र प्रां तावत्‌-श्रुतेर्वायुः 
अतिदेश किस लिए है? अधिक शङ्काके परिहारके लिए है। क्योंकि नासदासीय नामक ब्रह्म प्रधान 
ृक्तमें “न झत्युरासीदस्टरत' ( महाप्रलयकालमें मृत्यु नहीं थी ओर अमृत भी नहीं था, रात्रि तथा 
दिवसके चिल्ल भूत चन्द्र ओर सूयं नहीं थे, स्वघाके साथ अर्थात्‌ पितृदेय मी नहीं या, वह अकेला 
व्यापार रहित [ ब्रह्म | था, उससे पर अन्य कुछ नहीं था ) यह मन्त्रवणं है। 'आनीत्‌' ( वह चेष्टा 
युक्त है ) यह शब्द प्राणकमंका ग्रहण होनेसे उत्पत्तिके पूव प्राणको विद्यमानकी भाँति सूचित करता 
है इससे प्राण उत्पत्ति रहित दे, इस प्रकार किसीकी बुद्धि उत्पन्न हो सकती है, उसका बतिदेशसे 
निराकरण करते हैं। 'आनीत्‌' शब्द मी उत्पत्तिके पूर्व प्राणके सद्भावको सूचित नहीं करता, क्योंकि 
“अवातम्‌' ( वात रहित ) यह विशेषण है ओर 'अप्राणो०' ( वह अप्राण, मन रहित और शुद्ध है ) 
इस प्रकार मूलप्रकृति प्राण आदि समस्त विशेषोंस रहित दिखलाई गई है। इसलिए यह 'आनीत्‌' 
शब्द कारणके सद्भाव प्रदर्शनके लिए ही है। 'प्राणो वा०' (प्राण ही ज्येष्ठ ओर श्रेष्ठ है ) इस शुतिके 
निर्देशसे श्रेष्ठ! यह शब्द मुख्य प्राणका अमिघान करता है । प्राण ज्येष्ठ है, क्योंकि वीयं निषेककाल 
(गर्माघान काल) से लेकर उसका वृत्तिलाम होता है । यदि उस समय उसका वृत्तिलाम न हो ठो गर्मा- 
शये निषिक्त शुक्र दूषित हो जाता अथवा उसका संभव न होता । श्रोत्र आदि तो ज्येष्ठ नहीं है, क्योंकि 
कर्ण-धाष्कुलि आदि स्थान विभाग निष्पन्न होनेपर उनका वृत्तिलाम होता है, और गुणोंके आधिक्यसे 
प्राण श्र ष्ठ है, क्योंकि “न व०' (तुम्हारे विना हम जीवित रहनेमें समर्थ नहीं हैं) ऐसी भति है ॥८॥ 

उस मुख्य प्राणका क्या स्वरूप है, इसप्रकारकी अब जिज्ञासा होती है। श्र तिसे ऐसा प्राप्त 
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ब वाणी आदिफे जीवनका हेतुत्व प्राणका गुण है, इस गुणके आधिक्यसे प्राण श्रेष्ठ दै । 
इसप्रकार 'आनीत्‌' इस अ तिके साथ विरोध न होनेसे प्राणोत्पत्ति श्र्‌ तिका ब्रह्मं समन्वय है । अतः 
मख्य भाण भी अन्य इन्द्रियोंके समान ब्रहासे उत्पन्न होता है ॥ ८॥ 
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अधि० ५ स्‌० ९ ] भाषायुंवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित ५७९, 


प्राण इति। एवं हि भ्रूयते--यः प्राण: स वायुः स एप चायुः पञ्चविधः प्राणोऽपानो व्यान 
उदानः समानः' इति । अथवा तन्त्रान्तरीयामिप्रायात्समस्तकरणवृत्तिः प्राण इति प्राप्तम्‌ । 
प्च हिं तन्त्रान्तरीया आचक्षते-“सामान्या करणवृत्तिः प्राणाद्या वायवः पन्चे’ ति। अन्जो- 
च्यते-न वायुः प्राणो नापि करणब्यापारः । कुतः? पृथगुपदेशात्‌ । चायोस्ताचत्माणस्य 
पृथयुपदेशो भवति-'प्राण एव ब्रह्मणश्चतुर्थः पादः स वायुना ज्योतिपा भाति च तपति च' (छान्दो० 
३।१८।४ ) इति | नहि वायुरेच सन्‌ वायोः पूथयुपदिद्येत । तथा करणवूत्तरपि पृथगु- 
पदेशो अवति, चागादीनि करणान्य्ुकम्य तत्र तत्र पृथक्प्रा णस्यानुक्रमणात्‌, वृत्तिवृत्ति 
मतोश्चासेदात्‌। नहि करणब्यापार एव सन्‌ करणेभ्यः पृथरुपदिइयेत । $ तथा “एतस्मा- 
ज्ञायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च । खं वायुः’ ( सु० २।१।३ ) इत्येबमाद्योऽपि वायोः करः 
णेभ्यश्व ग्राणब्य प्रथशुपदेशा अझ्ुखतंव्याः। नच समस्तानां करणानामेका वृत्तिः 


होता है कि प्राण वायु है, क्योंकि “यः प्राणः स वाथुः०' ( जो प्राण है वह वायु है वह वायु प्राण, 


अपान, व्यान, उदान और समान भेदसे पाँच प्रकारका है ) ऐसी श्रुति है। अथवा अन्य ( सांख्य ) 
शास्त्रके अभिप्रायसे प्राण समस्त करणोंकी वृत्ति है, ऐसा प्राप्त होता है । क्योंकि 'इन्द्रियोंकी सामान्य 
वृत्ति प्राण आदि पाँच वायु है” अन्य तन्त्रवाले ऐसा कहते हैं । इसपर कहते हैं--प्राण वायु नहीं है 
और उसी प्रकार करणोंका व्यापार भी नहीं है । किससे ? इससे कि उसका पृथगुपदेश है । प्राण 
पुव०' ( प्राण ही मनोमय ब्रह्मका चतुथंपाद है, वह वायुरूप ज्योतिसे प्रकाशित होता और तपता है ) 
इसप्रकार प्राणका वायुसे पृथक्‌ उपदेश दै । प्राण वायु होता हुआ वायुसे पृथक्‌ उपदिष्ट नहीं होना 
चाहिए । इसीप्रकार प्राणका इन्द्रिय व्यापारसे भी प्रथक्‌ उपदेश है, कारण कि वाणी आदि इन्द्रियोंका 
अनुक्रम कर तत्‌-तत्‌ प्रकरणमें प्राणका पृथक्‌ अनुक्रम है और वृत्ति ओर वृत्तिमानुक़ा अभेद है, 
करणोंका व्यापार होता हुआ उसका करणोंसे पृथक्‌ उपदेश नहीँ होना चाहिए । उसीप्रकार “पूत- 
स्माजायते०' ( इससे प्राण, मन तथा सब इन्द्रियां, आकाश ओर वायु उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रृति- 
योंका जिनमें प्राणका वायु और इन्द्रि याँसे पृथक्‌ उपदेश दै उनका भी अनुसरण करना चाहिए । समस्त 
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७ इन्द्रियोंका विचार कर उनके व्यापारसे प्राणको पृथक्‌ करनेके लिए प्राणको उत्पत्तिका 
अतिदेश किया गया है । अब प्राणकी उत्पत्तिके अनन्तर प्रसंग संगतिसे उसके स्वल्पका विचार किया 
जाता है । क्या मुख्य प्राण वायुमात्र है वा इन्द्रियोंका साधारण व्यापार है अथवा अन्य तत्त्व ददै? 
इसप्रकार वायु और प्राणमें भेद और अभेद श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे संशय होनेपर “तन्न? 
इत्यादिसे पूर्वपक्ष दिखलाते हैं । सिद्धान्ती--'बन्रोच्यते' इस्यादिसे कहते हैं । किच मनोमय ब्रह्मके 
वाक्‌, प्राण, नेत्र और श्रोत्र ये चार पाद श्र तिमें कहे गये हैं । प्राण अधिदेविक वायुढारा अभिव्यक्त 
होकर अपने व्यापार करनेमें समथं होता है, इसलिए श्रुतियोंमें प्राण ओर वागादि इन्द्रियोके 
परस्पर संवादरूप लिङ्गये और पृथक्‌ उत्पत्तिर्प लिजूते प्राण इद्धिय और उनके व्यापारसे पृथक्‌ है । 

छ प्राण प्रत्येक इन्द्रियका व्यापार है अथवा समुदायका ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि जो 
व्यापार नेत्र इन्द्रियसे साध्य है वह त्र इन्द्रियसे साध्य नहीं है। नेत्रका व्यापार रूप आदिका ग्रहण 
है, श्रोत्रका व्यापार शब्द ग्रहण है। प्रत्येक इन्द्रियका भिन्न-भिन्न व्यापार है। इनमें किसीका मी प्राणन 
व्यापार नहीं दै । द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं है, क्योंकि उस समुदायमेंसे एक, दो, तीन अथवा ७604 चार 
इन्द्रियोंके न होनेसे प्राणन कार्य नहीं होगा । अतः प्राणन व्यापार श्रोत्र आदिके अवण आदि व्यापारसे 
अत्यन्त भिन्न है । । 
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संभवति, प्रत्येकमेकेकवृत्तित्वात्ससुदायस्य चाकारकत्वात्‌ । ननु पञ्जरचालनन्यायेनै- 
तद्भविष्यति-यशेकपञ्जरवतिन पकादशपक्षिणः प्रत्येकं प्रतिनियतव्यापाराः सन्तः सं- 
भूयेक पञ्जरं चालयन्ति, एवमेकशरीरवर्तिन एकादा प्राणाः प्रत्येकं प्रतिनियतवृत्तयः 
सन्तः संभूयेकां प्राणाख्याँ वृत्ति प्रतिलप्स्यन्त इति । नेत्युच्यते-युक्त तत्र प्रत्येकवृत्तिसि- 
रवान्तरव्यापारेः पञ़्रचालनाहुरुपेरेवोपेताः पक्षिणः संभूयेक पञ्जरं चाल्येयुरिति, 
तथा इष्टस्वात्‌। इह तु श्रवणाद्यवान्तरव्यापारोपेताः प्राणा न संभूय प्राण्युरिति युक्तम्‌, 
प्रमाणाभावात्‌, अत्यन्तविज्ञातीयत्वाच्च श्रवणाद्भ्यः प्राणनस्य । * तथा प्राणस्य श्रेष्ठ 
त्वाद्युदूचोषणं, गुणभावोपगमश्च तं प्रति वागादीनाम्‌, न करणबृत्तिमात्रे प्राणेऽवकल्पते । 
तस्मादन्यो वायुक्रियाभ्यां प्राण: । कथं तर्हीयं श्रुतिः {यः प्राणः स वायुः’ इति ? उच्यते- 
चायुरेवायमध्यात्ममापन्नः पञ्चव्यूहो विशेषात्मनावतिष्ठमानः प्राणो नाम अण्यते, न 
तत्त्वान्तरं नापि वायुमात्रम्‌ । अतश्जोभे अपि भेदाभेदश्चुती न विरुध्येते ॥ ९ ॥ 
स्यादेतत्‌-प्राणोऽपि तदि ज्ञीवचदस्मिञशरीरे स्वातन्त्यं प्राप्नोति, श्रेष्ठत्वादगुण- 
भाचोपगमाच्च तं प्रति वागादीनामिन्द्रियाणम्‌ । तथा ह्यनेकविघा विभूतिः प्राणस्य श्राव्यते- 
“सुसेषु वागादिषु प्राण एवेको हि जागति प्राण एको खृत्युनाऽनाप्तः' प्राण: संवर्गो वागादीन्संचु'क्त प्राण 
इृतरान्प्राणान्सक्षति मातेव पत्रान्‌ इति। तस्मात्प्राणस्यापि जीववत्स्वातन्त््यप्रसङ्गः। तं परिहरति- 


करणोंकी एक वृत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि प्रत्येक इन्द्रियकी पृथक्‌ एक एक वृत्ति है ओर समुदाय 


कारक नहीं है । परन्तु पञ्जर चालन न्यायसे यह हो जायगा-जैसे एक पिजरामें वतमान एकादश पक्षी 
प्रत्येक प्रतिनियत व्यापारवाळे होते हुए मी मिलकर एक पिजराको चलछाते हैं, वंसे ही एक शरीरवती 
एकादश प्राण प्रत्येक प्रतिनियत व्यापारवाले होते हुए भी मिलकर एक प्राण नामक वृत्तिको प्राप्त 
करगे । नहीं, ऐसा कहते हैं-प्रत्येकमें रहनेवाले पिंजरा संचालनके अनुरूप अवान्तर व्यापारोंसे युक्त 
पक्षी मिलकर एक पिजराको हिलावें उसमें तो यह युक्त है, क्योंकि वंसा देखानेमें आता है । यहाँ तो 
श्रवण आदि अघान्तर व्यापारोसे युक्त इन्द्रियां मिलकर प्राणन व्यापार करें यह युक्त नहीं है, कारण 
कि प्रमाण नहीं है और प्राणन व्यापार श्रवण आदिसे अत्यन्त विलक्षण है । इसीप्रकार प्राण में श्रेष्ठत्व 


आदि उद्घोष और उसके प्रति वाक्‌ आदिका गुण माव स्वीकार यह करणव त्तिमात्र प्राणमें नहीं हो. 


सकता, इसलिए प्राण वायु ओर इन्द्रियोंके व्यापारसे भिन्न है। तो 'यः प्राणः स वायुः? ( जो प्राण है 
वह वायु दै ) यह श्र ति कैसे उपपन्न होगी ? कहते हैं--यह वायु ही अध्यात्मभावापन्न पाँच प्रकारका 
होकर विरोषरूपसे अवस्थित होता हुआ प्राण नामसे कहा जाता है, वह न अन्य तत्त्व है ओर न वायु- 
मात्र है, इसलिए भेद श्रू ति और अभेद भू ति दोनों भी विरुद्ध नहीं हैं॥ ९॥ 

ऐसा हो, परन्तु तब प्राणको भी इस शारीरमें जोवके समान स्नातन्त्र्य प्राप्त होता है, क्योंकि 
वह श्रेष्ठ है ओर वाणी आदि इर्द्रियां उसके अङ्गरूपसे स्वीकार हैं। इसीभ्रकार “सुतेषु? ( वाक्‌ 
आदि इन्द्रियोंके सुप्त होनेपर अकेला प्राण हो जागता है, अकेला प्राण ही मृत्युसे व्याप्त नहीं होता, 
वाक्‌ आदिका अपनेमें संहरण करता है, अतः प्राण संवर्ग है, जैसे माता पुत्रोंकी रक्षा करती है, वैसे 
प्राण अन्य प्राणों-इन्द्रियोंकी रक्षा करता है ) इसप्रकार प्राणकी अनेक प्रकारकी विभूति सुनी जाती 
है । इसलिए प्राणमं भी जीवके समान स्वातन्त्र्य प्रसंग है । उसका परिहार करते हैं-- 

सत्यानन्दी-दीपिका _ 

® यदि प्राणको इन्द्रियोंका व्यापार मानें, तो वाणी आदि ही प्रधान होंगे, तब श्रुतिगत प्राण 
ओर इन्द्रिय संवादसे विरोध होगा, इसलिए प्राण वायु और इन्द्रियोंके व्यापारसे भिन्न , अत: देहमें 
` भाउ प्राण आदि पाँच पि स्थित वायु ही प्राण है, यह अभेद न है ॥९॥ 


आमा... 


DT 


` भौतिक है ) इसलिए प्राण 
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चक्षुरादिवच तत्सहशिश्यादिस्य! ॥ १० ॥ 
पदच्छेदू---चक्षुरादिवत्‌, तु, तत्सहृशिष्ट्यादिभ्यः । 

सूजाथ--( तु ) शब्द पूर्वपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है। प्राण जीवात्माके समान स्वतन्त्र नहीं 
है, किन्तु ( चक्षुरादिवत्‌ ) चक्षु आदिके समान पराधीन है, क्योंकि प्राणोके संवाद प्रकरणमें ( तत्सह- 
शिष्टाचादिभ्य: ) चक्षु आदिके साथ प्राणका उपदेश है और उसमें अचेतनत्व आदिका प्रतिपादन है । 

& तुराव्दः प्राणस्य जीववत्स्वातन्ञ्यं व्यावतेयति । यथा चक्षुरादीनि राजप्रकृति- 
वञ्जीवस्य कठेत्व॑ भोक्तृत्वं च प्रत्युपकरणानि न स्वतन्त्राणि, तथा मुख्योऽपि प्राणो 
राजमन्त्रिवञ्जोवस्य सर्वार्थकरत्वेनोपकरणभूतो न स्वतन्त्रः। कृतः? तत्सहदिष्ट्या- 
द्भ्यः । तैश्चक्षुरादिभिः सहेव प्राणः शिष्यते प्राणसंवादादिषु । समानधर्मणां च सह 
शासनं युक्तं ब्रहद्रथ्ंतरादिवत्‌। आदिराब्देन संद्दतत्वाचेतनत्वादीन्प्राणस्य स्वातन्त्र्य- 
निराकरणहेतून्द्शंयति ॥ १० ॥ 

स्यादेतत्‌- यदि चक्षुरादिचत्प्राणस्य ज्ञीवं प्रति करणमावोऽभ्युपगम्येत, विषः 
यान्तरं रूपादिचत्प्रसज्येत । रुपाद्यालोचनादिभिवृत्तिभियंथास्व॑ चक्षुरादीनां जीव प्रति 
करणशावो भवति । अपि चेकादशेव कार्यजातानि रूपालोचनादीनि परिगणितानि 
यंदर्थसेकाददा प्राणाः संणुहीताः, नतु दवाद्शमपरं कार्यज्ञातमधिगम्यते यदर्थमयं 
द्वादशः प्राणः प्रतिश्चायेतेति । अत उत्तरं पठति-- 


अकरणत्वाच्च न दोषस्तथा हि दशयति ॥ ११॥ 
पद्च्छेद्र--अकरणत्वात्‌, च, न, दोषः, तथा, हि, दशयति । 


'तु' शब्द जीवके समान प्राणकी स्वतन्त्रताकी व्यावृत्ति करता है। जसे चश आदि इन्द्रियाँ 
राजसेवकके समान जीवके कतृंत्व, मोक्तृत्वके प्रति उपकरण हैं स्वतन्त्र नहीं हैं, वसै ही मुख्य प्राण 
भी राजमन्त्रीके समान जीवका सर्वाथे साधक होनेसे उपकरण मृत हे स्वतन्त्र नहीं है। किससे ? 
इससे कि उनके साथ इनका उपदेश आदि है । प्राणसंवाद आदिमें उन चक्षु आदिके साथ ही प्राणका 
शासन ( उपदेश ) किया जाता है और समान थमंवालोंका बृहत्‌ ( बृदादित्ये प्रोतस्‌ छा०२।१४।३ ) 
रथान्तर ( रथन्तरमझ्नौ प्रोतम्‌ छा० २।१२।१ ) आदिके समान एक साथ शासभ युक्त है। भयवात्‌ 
सूत्रकार सूत्रस्थ आदि शब्दसै संहतत्व, अचेतनत्व थादि प्राणके स्वातन्त्र्य निवारक हेतुओंको 
दिखलाते हें ॥ २१० ॥ 

ऐसा हो, यदि प्राणका नेत्र आदिके समान जीवके प्रति करणमाव स्वीकार किया जाय, तो 
उसके भी रूप आदिके समान अन्य विषय प्रसक्त होगा । रूप.आदिके आलोचन आदि अपनी वृत्तियों 
द्वारां चक्षु आदिका जीवके प्रति करणमाव हीता है। और रूप अलोचन आदि एकादश कार्य समु- 
दायकी ही गणना की गई है, जिनके लिए एकादश इन्द्रियोंका संग्रह किया गया है, किन्तु बारहवाँ 
अन्य काये समुदाय अधिगत नहीं होतां, जिसके लिए. इस बारह॒वें प्राणकी प्रतिज्ञाकी जाय । अतः 


इसका उत्तर कहते हूँ 
तो वह जीवके द्रीमें कर्ता 
.# यदि प्राणको इन्द्रियोंका व्यापार न माने, तो वह समान इस शरीरम स्वतन्त्र कता, 
भोक्ता होगा ? “प्राणो न भोक्ता मोगोपकरणत्वात, चक्षुरादिवत्‌' ( त नहीं है, क्योंकि 
मोगका साधन है जसे चक्ष आदि) जसे बृहत्‌ और स्थान्तर न सामविरोषका संत्र 
साथ प्रयोग है (229 सामत्व होनेके कार दोनोंमें साहवय होनेसे साथ पाठ है, वेसे ही उपकरण 


. ख्पसे प्राणका इन्द्रियोंके साथ साहद्य होनेसे उनके साथ पाठ है । आणो न सोक्ता सावयवत्वात्‌ 


क्योंकि वह देहके समान सावयव, जड़ बोर 
मो है शिकणवाच देवद ( आण मोता नही ह. लि ब तनय भो कहें है ॥१०॥ 





"दश्‌ ब्रसूज-शाङ्गरभाष्य . [ अ० ३ पा० ४ 


सुचार्थ--( अकरणत्वाच्च ) प्राणको ज्ञानमें करण न होनेसे (न दोषः ) चक्षु आदिके समान 
अन्य दियय प्रसङ्घका दोष नहीं है, ( ही ).क्योंकि ( तथा ) उसीप्रकार 'तान्वरिष्ठ:' इत्यादि श्रुति 
झुरीर और इन्द्रियोंका धारणरूप कायं प्राणमें ( दशयति ) दिखलातो है । 

क न तावद्विययान्तरप्रसङ्गो दोषः, अकरणत्वात्म्राणस्य । नहि चश्चुरादिवत्माणस्य 
विषयपरिच्छेदेन करणन्वमभ्युपगम्यते । न चास्येतावता कार्याभाव पव । कस्मात्‌? 
तथा दि अतिः प्राणन्तरश्वसंभाव्यमानं सुख्यप्राणस्य चैशेषिक कार्ये दर्षायति प्राण- 
संवादादिषु- अथ इ प्राणा अहंश्रेयसिंव्यूदिरे' इत्युपक्रम्य 'यस्मिन्व उत्कान्ते झरीरं पापिष्ठतर- 
मिच दृस्ते स वः श्रेष्ट' (छा० ५।१।६,७) इति चोपन्यस्य प्रत्येकं बागायुत्कमणेन तद्दुत्ति- 
मादनं यथापूर्व जीवनं दर्दायित्वा, प्राणोश्चिक्रमियायां चागादिशौथिल्यापत्ति शरीरपात- 
प्रसङ्ग च दद्दायन्ती श्रुति: प्राणनिमित्तां इारीरेन्द्रियस्थिति दशयति । 'तान्वरिष्ठः प्राण 
डवाच सा मोह मापद्ययाह मेबैतत्पञ्चधात्मान प्रविसञ्येतद्वाणमवष्टभ्य विधारयामि' इति चेतमेवार्थ 
आतिराद-- प्राणेन रक्षन्नवरं छुकायस ( इृह० ४।३।१२ ) इति च सुत्तेछु चक्षुरदियु प्राण- 
निमित्तं शरीररक्षा दर्शायति । “यस्मात्कस्माचाज्ञाआण उव्कामति तदेव तच्छुष्यति' (बृह० 
१।३।१९) । 'तेन यदइनाति यस्पियति तेनेतरान्प्राणानवति’ इति च प्राणनिमिसां दारोरेन्द्रिय- 
पुष्टि दर्शयति । 'कस्सिन्न्वहसुत्कान्त उच्क्ान्तो भविष्यामि कस्मिन्वा प्रतिष्ठिते प्रतिष्ठास्यामि' 
इति, 'स प्राणमजसजत' इति च प्राणनिमित्ते जीवस्योत्क्रान्तिप्रति्ठे दर्शायति ॥ ११ ॥ 


यहाँ अन्य विषय प्रसङ्गदोष नही है, क्योंकि प्राण अकरण है। प्राणका चक्षु आदिके समान 


विषय परिच्छेद-निश्चयसे करणत्व स्वीकार नहीं किया जाता । इतने मात्रसे इसका कायंमाव नहीं है, 
क्योंकि श्रुति अन्य भ्राणोंमें न होनेवाला मुख्य प्राणका विशेषकायं प्राणसंवाद आदिमें दिखलाती है— 
अथ हृ प्राणा०? ( अनन्तर प्राणोंने अपनी श्रेष्ठताके लिए विवाद किया) इसप्रकार आरम्मकर 
“यस्मिन्‌ व०' (प्रजापति-तुममेंसे जिसके उत्क्रान्त होनेपर शरीर अत्यन्त पापिष्ठ-सा दिखाई देने लगे 
वही तुममें श्रेष्ठ है) ऐसा उपन्यास कर प्रत्येक वाक्‌ आदिके उत्क्रमणसे केवळ उसकी वृत्तिमात्र हीन 
पूर्वक समान जीवन दिखलाकर.प्राणके उत्क्रमणकी इच्छा होनेपर वाक्‌ आदिकी शेयल्यप्राप्ति और 
शरीरपात प्रसङ्गको दिखलाठी हुई श्रुति प्राण निमित्तक शरीर और इन्द्रियोंकी स्थिति दिखलाती है । 
“तान्वरिष्ठः प्राण उवाच०' ( उनसे मुख्यप्राणने कहा--मोहको मत प्राप्त हो, मैं ही अपनेको पाँच 
प्रकारसे विमत्तकर इस कार्य-करण संघातरूप शरीरको अवलम्बन कर धारण करता हूँ) यह 
श्रुति भी इसी अथंको कहती है । “प्राणेन०' (इस निकृष्ट शरीर नामक गृहुकी प्राणसे रक्षा करता हुआ) 
इसप्रकार यह श्र.ति [ सुषुप्तिमें ] चक्षु आदिके सुप्त होनेपर प्राण निमित्तक शरोरकी रक्षा दिखाती 
दै । “यस्मात्कस्माचचाङ्गात्‌०' ( जिस किसी अङ्गसे प्राण उत्क्रमण करता है, वह ( रस ) उसी जगह 
सूख जाता है ) मौर 'तेन यदश्नाति०' ( उस प्राणद्वारा जीव जो खाता है और जो पीता है उससे 
झन्य प्राणोंकां रक्षण करता है ) इसप्रकार श्र ति प्राण निमित्तक शरीर और इन्द्रियोंको पुष्टि दिखलाती 
है। 'कस्मिन्न्वहुव्कान्त०' ( किसके देहसे उत्क्रान्त होनेपर मैं उत्कान्त होऊंगा और किसके 
देहमें प्रतिष्ठित होनेपर मैं प्रतिष्ठित होऊंगा ) यह विचार कर “स प्राणमसूजत०? ( उसने प्राणको 
उत्पन्न किया ) इसप्रकार श्रुति जीवकी उत्क्रान्ति और प्रतिष्ठा प्राण निमित्तक दिखलाती है ॥ ११ ॥ 


4 सत्यानन्दी-दीपिका | 
® 'यद्धोगकरणं तत्‌ सविषयं दुष्टम्‌ इस व्याप्तिका शरीरमें व्यभिचार है, क्योंकि शरीर एवं 


इन्द्रियोंका धारण और उत्क्रमण आदि प्राणके असाधारण कायं हैं, अतः प्राणके निविषय होनेपर 


भी घरीर आदिके समान उसमें उपकरणत्व अवद्यंमावी दै ॥ ११ ॥ 


अधि० ५ सू० १९ | भाषाखुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ३ 


पश्ववृत्तिगनोबद्दयपदिद्यत्ते ॥ १२॥ 
| पदच्छेदू--पचवृत्तिः, मनोवत्‌, व्यपदिश्यते । 
| सूचार्थ--आणको ्राणोऽपानो०' इत्यादि श्रुतिसे ( मनोवत्‌ ) मनके समान ( पञ्चवृत्तिः ) 
| पाँच वृत्तिवाला ( व्यपदिश्यते ) कहा जाता हे । 

६ इतश्चास्ति मुख्यस्य प्राणस्य वेशेषिक॑ कार्यम्‌, यत्कारणं पश्चवृत्तिरयं व्यप- 
दिइय ते शुतिणु-- प्राणोऽपानो व्यान उदानः समान; ° ( बृह० १।५।३ ) इति । वुत्तिभेदश्चायं 
कार्यभेदापेक्षः । प्राण; प्राग्बुत्तिदच्छवासादिकर्मा, अपानो ःर्वाग्वृत्तिनिश्वासादिकर्मा; 
व्यानस्तयोः संधो चतंभानो वीर्यवत्कमंहेतुः » उदान ऊध्बवत्तिस्त्क्रान्त्यादिहेतुः , समान+ 
समं स वप्वङ्गे थु योऽन्नरसान्नयतीति, एवं पञ्चवृत्तिः प्राणो मनोवत्‌ । यथा मनसः 
पञ्च वृत्तय एवं प्राणस्यापीत्यथः। श्रोजादित्तिमित्ताः झाव्दादिविषया मनसः पञ्च त्तयः 
प्रसिद्धः, नतु कामः संकल्प इत्याद्याः परिपडिताः परिग्रहोरन्‌, पञ्चसंख्यरतिरेकात्‌। 
नन्वत्रापि ओ्ोत्रादिनिस्पेक्षा भूतभविप्यदादिविषयाऽपरा मनसो दृत्तिरस्तीति समान! 
पञ्चसंख्यातिरेकः । एवं तहिं 'परसतसप्रतिपिद्वमनुमतं मवति’ इति न्यायादिहापि योगशास्त्र 
प्रसिद्धा मनस्तः पञ्च वय; परिशुह्मन्ते--प्रमाणविपर्ययबिकरुपनिद्रास्छृतयः, ( पात० योग० 
सू० १।१।६ ) नाम । यहुवत्तिस्वमात्रेण वा मनः प्राणश्य निदर्शनमिति द्रष्टव्यम्‌ । जीवो- 
_पकरणत्वमपि प्राणस्य पञ्चवृत्तित्वान्मचीर्वादति बना प्रणस्य पञ्चदत्तित्वान्मनोवदिति योजयितव्यम्‌ ॥१२॥ 

और इस हेतुसे भी मुख्यत्राणका' विद्येष कायं है, क्योंकि “प्राणोऽपानो०' ( प्राण, अपान, 
व्यान, उदान और समान ) इस प्रकार श्रुतियोमें यह प्राण पाँच वृत्तिवाला कहा जाता है । प्राण-प्राग्व॒त्ति- 
जिसका व्यापार बाहर उच्छ्वास आदि देहधारण कम है । अपान-अर्वागवृत्ति-जिसका व्यापार मीतर 

| आकर्षण और निश्वास कर्म है । व्यान-इन दोनोंकी सन्धि वर्तमान होता हुआ वीय॑ंवानू कमका 
| हेतु है । उदान उध्वं वृत्तिवाला और उत्क्रान्ति आदि (गति, आगति) का हेतु है। जो सब अद्धोंमें 
सभानछपसे अन्नरसोंको ले जाता है वह समान है, इसम्रकार कार्यभेदकी अपेक्षा यह वृत्तिभेद हे । 
ऐसे मनके समान प्राण मी पाँच वृत्तिवाला है । जैसे मनकी पाँच वृत्तियाँ है, बसे प्राणकी मी. पाच 
वत्तियाँ हैं, यह अर्थ है । श्रोत्र आदि निमित्तसे शब्द आदि विषयक मनकी पाँच-वृत्तियाँ प्रसिद्ध हैं । परन्तु 
'कासः संकल्पः? इत्यादि श्र तिमें पठित काम, संकल्प आदि वृत्तियोंका यहाँ ग्रहण नहीं करना चाहिए, 
क्योंकि उनके ग्रहणसे पाँच संख्यासे अधिक हो जायंगी । परन्तु यहाँ भी श्रोत्र आदि निरपेक्ष भूत और 
मविष्यत्‌ आदि विषयक अन्य भी मतकी वत्तिया हैं, इसप्रकार पाँच संख्यासे अधिकता समान है, 
| यदि ऐसा हो तो 'पर मतसे अविरुद्ध अनुमत होता है इस त्यायसे यहाँ भी योगशास्त्रमे प्रसिद्ध मनकी 
| पाँच वृत्तियोंका ग्रहण किया जाता है-- प्रमाण० (प्रमाण-्रमिति, विषय (जप Sf 
| विषाणादिज्ञान ) निद्रा और स्मृति ) अथवा अनेक वृत्तिवाला होनेसे मन प्राणका दृष्टान्त है, ऐसा 
समझना चाहिए । अथवा '्राण भी जीवका उपकरण है पाँच वृत्तिवाला होनेसे मतके समान ऐसी 


योजना करनी चाहिए ॥ १२ ॥ 


जनक री 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
२ काम आदि वत्तिके समान शब्द आदि क मनकी वृत्तिरूप ज्ञानमें पज सुरया 
नियम नहीं है, इससे प्राण और मतका उपमानोपमेय मा” नहीं हो सकता, छ अरुचिसे न | 
इत्यादिसे अन्य पक्षका ग्रहण किया गया है। ममा " ' यह उपमान म Me 
परन्तु सिद्धान्तमें म्रम और निद्रा ये अविद्याको वृत्ति हैं मनकी नहीं । इस अरे हु 


७० 
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( ६ भ्रेष्ठाणुत्वाधिकरणम्‌। स्‌० १३) 
अणुश्च ॥ १३॥ 

पद्च्छेद्‌--अणुः, च । 

सूत्रार्थ--मुख्य प्राण अणु-सूक्ष्म और परिच्छिन्न है । 

& अणुञ्चायं मुख्य: प्राणः प्रत्येतव्यः, इतरप्राणवत्‌ । अणुत्वं चेहापि सौक्षम्यपरिः 
च्छेदौ, न परमाणुतुल्यत्वम्‌, पञ्चभिद्वेत्तिभिः ऊत्स्नशरीरव्यापित्वात्‌, सूक्ष्मः प्राणः 
उत्कान्तौ पाइचेस्थेनानुपलभ्यमानत्वात्‌ परिच्छिन्नश्चोत्क्रान्तिगत्यागतिश्रृतिभ्यः। ननु 
चिसुत्वमपि प्राणस्य समाम्नायते--'समः प्छषिणा समो मशकेन ससो नागेन सस एमिखिसि- 
लोकैः समोऽनेन सवेण? ( ब्ृह० १।३।२२ ) इत्येवमादिप्रदेशेषु । तढुच्यते-आधिदेविकेन 
समध्टिव्यष्टिरूपेण हैरण्यगर्भेण प्राणात्मनेवैतद्विसुत्वमाम्नायते, नाध्यार्मिकेन । अपि च 
समः प्लुषिणेत्यादिना साम्यवचनेन प्रतिप्राणिवर्तिनः प्राणस्य परिच्छेद एव प्रदर्यंते 
तस्माददोषः ॥१३॥ 

(७ ज्योतिराद्यधिकरणम्‌ । सू० १४-१६ ) 
ज्योतिराद्यथिष्ठानं तु तदामननात्‌ ॥ १४ ॥ 
पदच्छेद --ज्योतिराद्यधिष्ठानम्‌, तु, तदामननात्‌ । 
सजाय (व) शब्द पूवंपक्षके निरासाथं है, (ज्योतिराद्य घिष्ठानम्‌) चक्षु आदि इन्द्रियोंकी आदित्य 
आदि देवताके अधीन चेष्टा होतो है, ( तदामननात्‌) क्योंकि 'अगिनि्वाग्मूत्वा' इत्यादि श्रुतियाँ है । 

§ ते पुनः प्रक्ताः प्राणाः कि स्वमहिस्नेव स्वस्मे स्वस्मे कार्याय प्रभवन्त्याहो स्विद्देव- 
ताधिष्ठिताः प्रभवन्तीति विचार्यते-तत्र प्राप्तं तावत्‌-यथा स्वकार्थशक्तियोगात्स्वम हिम्नेव 

ओर यह मुख्य प्राण -अन्य प्राणोंके समान अणु-सुक्म समझना चाहिए, यहाँ मी अणुत्व 
सूकम ओर परिच्छिन्न है, परमाणु तुल्य नहीं है। प्राण सुक्ष्म है, क्योंकि पाँच वृत्तियोंद्वारा सम्पूर्ण 
शरीरमें व्याप्त और उत्क्रान्तिके समयमें पाश्वंस्थ छोगोंसे उपलब्ध नहीं होता । परिच्छिन्न मी है, क्योंकि 
उत्क्रान्ति, गति और आगतिकी श्र तियाँ हैं। परन्तु समः प्छुषिणा०? (पुतिका (मच्छरसे सूक्ष्म जन्तु) 
के समान, मच्छरके समान, हाथीके समान, इन तीन लोकोके समान और इस सबके समान ) इत्यादि 
स्थळोमें प्राणकी विमुत्व प्रतिपादिक श्रू ति है । सिद्धान्ती--उसपर कहते हैं-आधिदेविक समष्टि-व्यष्टिरूप 
हिरण्यगभंकी प्राणरूपसे ही यह विभुत्व शर ति है, आध्यात्मिकरूपसे नहीं । और 'पूतिकाके समान? इत्यादि 
साम्य-वचनसे प्रत्येक प्राणीमें वर्ती प्राणको परिच्छिन्न ही दिखलाया जाता है, इसलिए दोष नहीं है॥ १२॥ 

कया वे प्रकृत प्राण झपनी महिमासे ही अपने अपने कायंके लिए समथ होते हैं, अथवा 
वृत्तित्वमात्रण' आदिसे | अ भेद और 

त्रेण' आदिसे अपना मत अ र्‌ 
बेद भ्रृतियोंमे कोई विरोध हाय करते हैं । इस प्रकार प्राण और न 

» गत अधिकरणमें प्राणकी उत्पत्ति और स्वरूप कहकर अब परिमाणको अतिदेशसे कहते हैं-- 
'अणवश्च' इस सुत्रमें और 'प्राणाः सवं अनन्ताः? इस श्रुतिमें उपासनाके लिए इन्द्रियोंमें अनन्तता 
प्रतिपादित है और यहाँ प्राणका विम॒त्व झाधिदेविक है, इससे यहाँ पुनरक्ति नहीं है । टीकाकार कहते 
हैं कि वहाँ प्रसङ्गसे सांस्यके आक्षेपका निराकरण है ओर यहाँ श्रुति विरोधका परिहार है, अतः 


पुनरुक्ति नहीं है। इसलिए सूकम और परिच्छिन्न श्रुतियोंका विभुत्व श्रुतिसे विरोध न होनेसे ब्रह्मम 
समन्वय है ॥ १३॥ 


कँ गत अधिकरणमें प्राणमें आध्यात्मिक ओर आधिदेविक विभागते अणुत्व ओर विभुत्वकी 
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प्राणाः प्रते रन्निति । अपि च देवताधिष्ठितानां पराणानां प्रबृत्तावभ्यपगम्यमानाया तासा- 
मेवाधिष्ठात्रीणां देवतानां भोक्तत्वप्रसङ्गाच्छारीरस्य भोक्तृत्वं नता स्वाह 
म्नैवैषां प्रवृत्तिरिति । एवं प्राप्त इदसुच्यते-ज्योतिराद्यधिष्ठानं तुः इति। तुशब्देन पूर्व- 
पक्षो व्यावर्त्यंते । ज्योतिरादिभिरग्न्याद्यभिमानिनीभिदवताभिरघिछ्ठितं वागादि करण- 
ज्ञातं स्वकारयंषु प्रवतत इति प्रतिजानीते। हेतुं व्याचशे-तदामननादिति। तथाह्याम- 
नन्ति-- अग्नि्वागभूरवा सुखं प्राविशत्‌' ( ऐत० २।४ ) इत्यादि । अग्नेश्वार्य वाग्भावों मुख- 
प्रवेशञ्च देवतात्मना5घिष्ठातृत्वमङ्गीकत्योच्यते । नहि देवतासंबन्ध॑ प्रत्याज्यायाग्नेदाचि- 
मुखे वा कश्चिद्विशोषसंवन्यो इश््यते । तथा “वायुः प्राणो भू त्वा नासिके प्राविशत्‌’ (ऐत० २।४) 
इत्येबमाद्यपि योजयितव्यम्‌ । $ तथाऽन्यत्रापि 'वागेव ब्रह्मणश्चतुर्थः पादः सोऽग्निना ज्योतिषा 
माति च तपति च' ( छा० ३।१८।३ ) इत्येवमादिना वागादोनामग्न्यादिज्योति्टवादिचच- 
नेनेतमेचाथ द्रढयति । 'स चे वाचमेव ्रथमामत्यवहत्सा यदा स्रत्युमत्यसु च्यत सोऽर्निरभवल्‌' 


देवतासे अधिष्ठित होते हुए समथ होते हैं ? इसपर विचार किया जाता है । पू पक्षी--अपनी. काय - 


शक्तिके योगसे अपनी महिमासे ही प्राण अपने कायमें प्रवृत्त होने चाहिए, - क्योंकि देवतासे अधिष्ठित 
प्राणोकी प्रवृत्ति स्वीकार करनेपर उन अधिष्ठातृ देवताओंको ही भोक्तृत्व प्रसंग होनेसे द्यारोरका 
भोक्तृत्व लुप्त हो जायगा, अतः अपनी महिमासे हो इनकी प्रवृत्ति है, ऐसा यहाँ प्राप्त होता है । 
सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर यह कहा जाता है--'ज्योतिराधधिष्ठानं तु' 'तु' शन्दसे पुवंपक्षकी 
व्यावृत्ति को जाती. है । ज्योति आदिसे-अग्नि आदि अभिमानी देवताओंसे अधिष्ठित बाणी आदि करण 
समुदाय अपने कायमें प्रवृत्त होता है, ऐसी प्रतिज्ञा करते हैं । हेतुका व्याख्यान करते है-“तदामननाव' 
इसीभ्रकार “अग्निर्वाग्भूस्वा०' ( अग्नि वाक होकर मुखमें प्रविष्ट हुई ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। अग्निका 
यह वाक्‌भाव और मुख प्रवेश देवतारूपसे अधिष्ठातृत्व अङ्जीकारकर कहा जाता है, क्योंकि देवता- 
सम्बन्धका निराकरणकर अग्निका वाणो अथवा मुखमें कोई विशेष सम्बन्ध दिखाई नहीं देता । इसी 
प्रकार “वायुः प्राणो भूत्वा०' (वायु प्राण होकर नासिकामें प्रविष्ट हुआ) इत्यादिकी मी योजना करनी 
चाहिए । इसीप्रकार अन्यत्र भी 'वागेव०' ( वाणी ही ब्रह्माका चतुर्थ पाद है, वह अग्निरूप ज्योतिसे 
दोप्त होता है ओर अपना कायं करता है ) इत्यादिसे वाक्‌ आदि-अग्नि आदि ज्योति हैं, आदि वचतसे 
इसी अर्थको श्रुति दृढ करती है । 'स ह चे०' ( उस प्रसिद्ध प्राणने उद्गीथ कममें प्रधान वारदेवताको 
मृत्यु ( अनृत वदन आदि ) से पार पहुँचाया । वह वाक्‌ जब मृत्युसे मुक्त हुई तब वह अग्नि हो 
सत्यानन्दी दीपिका 

व्यवस्था की गई है । अव प्रसंगसंगतिसे आध्यात्मिक प्राणोंकी स्वकायंमें प्रवृत्ति अधिदेविक देवताके 
अधीन है अथवा नहीं ? ऐसा सन्देह होता है, क्योंकि वाचा हि नामान्यमिवदति चक्षषा रूपाणि 
पश्यति' (वाणीसे नामोंका उच्चारण करता है और चक्षुसे रूप देखता है) इसप्रकार अन्वय-व्यतिरेक 
युक्त तृतीया श्रुतिसे वाग्‌ आदिकी स्वतन्त्र प्रवृत्तिका निषेध है, और “अग्निर्वाग्भूस्वा' इत्यादि श्रुति 
अचेतन अग्नि आदिका उपादान कारण कहती है । परन्तु अग्नि आदि उनके अधिष्ठातृ देवता हैं, ऐसा 
गहीं कहती । किः जीव अधिष्ठाता विद्यमान है, ओर अनेक देवताओंके के अधिष्ठाता होनेपर परस्पर 
विरोधसे कोई भी कार्य नहीं हो सकेगा। इसलिए इन्द्रियाँ अपने कार्यम स्वतन्त्र प्रवृत होतों है । 
सिद्धान्ती- “एवं प्राप्त इदमुच्यते' आदिसे सिद्धान्त कहते हैं । 

& खृतस्याग्नि वागप्येति बातं प्राणः चक्षुरादित्यम्‌' (शृत पुरुषको वाणी अस्निमे, प्राण वायुमे 
बोर चक्ष आदित्यमें लोन होते हैं) इत्यादि श्रुति भी अग्नि आदि ओर वाक्‌ आदिका अधिष्ठात्रधिष्ठेय- 
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(बृह० १।३।१२) इति चेवमादिना वागादीनामग्न्यादिभावापत्तिवचनेनेंत मेबाथ द्योतयति। 
सर्वत्र चाध्यात्माधिदेवतावभागेन वागाद्यग्न्याद्यचुक्मणमनयव भत्यासत्त्या भवति । स्मु- 
तावपि--वाग्रध्यात्मसिति प्राहुर्वराह्मणास्तच्वदर्शिनः । वक्तव्यमधिभूतं तु वहिस्तन्नाधिदेवतम्‌ ।' 
इत्यादिना वागादीनामग्न्यादिदेवताधिष्ठितत्वं सप्रपञ्चं दशितम्‌ । यदुक्तम-स्वकायेशक्ति- 
योगात्स्वमहिम्नेच प्राणाः प्रवतरनज्निति, तदयुक्तम्‌, शक्तानामपि शक्टादीनामनडुहाय- 
घिष्टितानां प्रवृत्तिदशनात्‌। उभयथोपपत्ती चागमाद्वागादीलां देवताचिष्ठितत्वमेव 
निश्चीयते ॥ १४ ॥. 
यदप्युक्तम्‌-देचतानामेचाधिष्टात्रीणां भोक्तृत्वप्रसङ्गो न शारीरस्येति, तत्परिहियते- 
प्राणदता शब्दात्‌ ॥१५॥ 

पद्च्छेद्‌--प्राणवता, शब्दात्‌ । 

सन्नाथ--(( प्राणवता ) प्राणवान्‌ जीवके साथ इन्द्रियोंका स्वस्वामिभाव सम्बन्ध है, अतः वही 
भोक्ता है, ( शब्दात्‌ ) क्योंकि इसमें 'स चाक्षुपः पुरुषो’ इत्यादि श्रुति है । - 

& सतीप्चपि प्राणनामधिष्ठात्रीछु देवतारु प्राणवता कार्यक्रणसघातस्वामिना 
शारीरेणेवेषां प्राणानां संबन्धः थ्ुतेरवगस्यते । तथा हि धुतिः--'अथ यत्रेतदाकाशमनुवि- 
पण्णं चक्षुः स चाश्चुषः पुरुपो दशनाय चक्षुरथ यो वेदेदं जिघ्राणीति स आत्मा गन्धाय घ्राणम्‌' (छा० 


८।१२।४) इत्येचंजातीयका शारीरेणेच प्राणानां संवन्ध श्राचयति। अपि चानेकत्वात्प्रति- 


गई ) इत्यादिसे श्रुति वाक्‌ आदिमें अग्नि आदि भावकी प्राप्ति वचनसे इसी अर्थको सूचित करती है । 
और सर्वत्र अध्यात्म और अधिदेवत विभागरसे वाणो आदि और अग्नि आदि अनुक्रमण इस प्रत्यासत्ति- 
सम्बन्धसे होता है । स्मृतिमें मी “वागध्यात्ममिति०' ( तत्त्वदर्शी ब्राह्मण वाणीको आध्यात्म कहते हैं, 
वक्तव्यको अधिभूत ओर उसमें अग्निको अधिदेवत कहते हैं ) इत्थादिसे वाक आदि अग्नि आदि 
देवताओंसे अधिष्ठित हैं, ऐसा विस्तार पूवक दिखलाया गया है । जो यह कहा गया है कि प्राण 
अपनी कायंशक्तिके योगसे अपनी ही महिमासे प्रवृत्त होगे, यह अयुक्त है, क्योंकि रथ आदि समथं 


होनेपर भो बेळ आदिसे अधिष्ठित होकर उनमें प्रवृत्ति देखी जाती है । दोनों प्रकारसे उपपत्ति होनेपर ' 


भी आगमसे वाणी आदिमें देवता अधिष्ठितत्व निश्चित होता है ॥ १४ ॥ 

जो यह कहा गया है कि अधिष्ठातृ देवताओंको भोक्तृत्व प्रसंग होगा ओर जीवको नहीं, उसका 
परिहार किया जाता है-- 

प्राणोंके अधिष्ठातृ देवताओंके होनेपर भी प्राणवान्‌ कायंकरण संघातके स्वामी जोवसे ही इन 
प्राणोंका सम्बन्ध श्रुतिसे अवगत होता है । जैसे कि “अथ यत्रेतद०' ( जिसमें यह चक्षु कृष्णतारासे 
उपलक्षित आकाश अनुगत है वह चाक्षुष पुरुष है, उसे रूप ग्रहणके लिए नेत्रेन्द्रिय है, जो ऐसा 
जानता है कि में इसे सूंधूँ वह आत्मा है, उसे गन्ध ग्रहणके लिए घाण है) इसप्रकारकी श्रुति 

सत्यानन्दी-दीपिका 

माव सम्बन्ध दिखळाती है। रथ आदिकी वेळ आदिसे अधिष्ठित होनेपर प्रवृत्ति देखी जाती है और 
इष आदि अधिष्ठित न होते हुए भी दधि आदि खूपसे प्रवृत्त होते देखे जाते हैं । यद्यपि इस तरह 


दोनों प्रकारसे प्रवृत्तिका संमव है, तो मी वाणी आदि श्रुति प्रमाणसे अग्नि आदि देवताओंसे अधि- 
ष्ठित होकर ही अपने कार्यमें प्रवृत्त होते हैं ॥ १४ ॥ 


& 'जिस मैंने रूपको देखा वही मैं श्रवण करता हूँ' इत्यादि प्रतिसंघानसे इस शरीरमै एक 


ही जीवात्मा मोक्ता सिद्ध होता है। इसप्रकारका ता अनेक भोक्ता माननेपर सिद्ध नहीं हो 
सकता, इसलिए इस छरीरमें अनेक देवता भोक्ता नहीं हो सकते ॥ १५ ॥ 
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करणमधिष्ठात्रीणां देवतानां न मोक्तत्वमस्मिञ्दारीरेऽचकल्पते । एको हायमस्मिज्दारीरे 
शारीरो भोका प्रतिसंघानादिसंभवादवगस्यते ॥ १५ ॥ 
तस्य च नित्यत्वात्‌ ॥१६॥ 

पदच्छेद्‌--पस्य, च, नित्यत्वात्‌ । 

सूच्रार्थ--( च ) और ( तस्य ) जीवक्े स्वकर्मोपाजित शरोरमें कृत्व और मोक्तृत्व द्वारा 
( नित्यत्वात्‌ ) नित्य होनेस देवताओंमें भोक्तृत्व नहों है । 

& तस्य च दारीरस्यास्मिन्दारीरे भोक्तृत्वेन नित्यत्वं पुण्यपापोपलेपसं भवात्सुख- 
दुःखोपभोगसंभवाच्च, न देवतानाम्‌ । ता हि परस्मिन्नेश्वयं पदे ऽचतिएमाना न होने . 
ऽर्मिऽ्शारोरे भोकतुत्वं प्रतिलव्घुमर्हन्ति । श्रुतिइच भवति--इण्यमेवासुं गच्छति न ह थे . 
देवान्पापं गच्छति’ (ब्रृह० १।५।२०) इति । शारीरेणेव च नित्यः प्राणानां. संवन्ध उत्करान्त्या- 
दिपु तद्लुबृत्तिदर्शनात्‌ 'तसुर्क्रामन्तं प्राणोञ्नृस्कामति प्राणमनृत्क्रामन्तं सवः प्राणा अनुव्कामन्ति' 
( बृह० ४।४।२ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः । तस्मात्सतीप्यपि करणानां नियन्त्रीपु देवतासु न 
शारीरस्य भोकतृत्वमपगच्छति । करणपक्षस्येव हि देवता, न ओक्दपक्षस्येति ॥ १६॥ 

( ८ इन्द्रियाधिकरणम्‌। सू० १७-१९ ) 
त इन्द्रियाणि तडचपदेशादन्यत्र श्रेष्ठात्‌ ॥१७॥ 
पदच्छेद्र--ते, इन्द्रियाणि, तद्वधपदेशात्‌, अन्यत्र, श्रेष्ठात्‌ । [ 
खूब्राथ--( श्रेप्ठात्‌ ) मुख्यप्राण३ ( अन्यत्र ) अन्य (ते) वागादि (इन्द्रियाणि) इन्द्रिय शब्दसे 
कहे जाते हैं, (तद्वघपदेशात्‌) क्‍योंकि 'एतस्माज्जायते प्राणः इत्यादि श्रतिसे उसका भेदसे व्यपदेश है । 
_ सुख्यशचैक इतरे चैकादश प्राणा अचुकान्ता त्दम पर से हा इतरे चैकादशा प्राणा अनुक्रान्ताः । तत्रेदमपर संदिह्यते- कि मुख्यस्यैव 
जीवात्माके साथ ही प्राणोंका सम्बन्ध श्रवण करातो है । और प्र्येक करणमें अधिष्ठातृ देवता ओके 
अनेक होनेसे उनका इस शरोरमें मोक्‍तृत्व नहों हो सकता, क्योंकि इस शरोरमें यह एक हो जीवात्मा 
प्रतिसंधान आदिके संभवसे मोक्ता अवगत होता हे ॥ १५॥ | 
और वह जीव इस शरोरमें मोक्तारूपसे नित्य है, क्योंकि उसमें पुण्य पापके सम्बन्धका संमव 
है भौर सुख, दुःखके उपमोगका संमव है, किन्तु देवताओंमें नहीं, कारणकि वे परम ऐश्वयं पदपर 
अवतिष्ठमान होते हुए इस दूषित शरीरमें मोक्तृत्व प्रात करनेके लिए योग्य नहीं हैँ “पुण्यमेयासु०' 
( प्राजापत्य पदमें स्थित देवताओंको पुष्पही प्राप्त होता है पाप प्राप्त नहीं होता ) यह श्रूति है। और 
जीवात्माके साथ प्राणोंका नित्य सम्बन्व है, क्योंकि 'तमुत्कामन्तं०' ( उसके उत्कान्त होनेके अनन्तर 
प्राण उत्क्रमण करता है, प्राणके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर उसके पीछे सब प्राण उत्क्रमण करते हैं) इत्यादि 
श्र तियोंसे उत्क्रान्ति आदिमें उनकी अनुवृत्ति देखो जाती है। इसलिए इन्द्रियोंके नियामक देवताओंके होंने 
पर भी जीवका भोवनूत्व हटता नहीं, क्योंकि करणपक्षके ही देवता हैं मोकतृपक्षके नहीं हैं ॥ १६॥ 
और मुख्य प्राण एक और अन्य एकादश प्राण अनुक्रान्त हैं। उन एकादश प्राणोंके विषयमे 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
% अदृष्टद्वारा जीव इन्द्रियोंका अधिष्ठाता है, इसलिए रथ स्वामीके समान मोक्ता है, देवता | 
तो प्रकाशके समान इस्द्रियोंके उपकारक होनेसे सारथीके समान अधिष्ठाता हैं, इससे देवता करण- 
पक्षके हैं और जोव मोक्तुपक्षका है । 'चक्षुषा हि रूपाणि पइ्यतिः यह श्रृति साधनमात्रका प्रति- 
न है, इसलिए इन श्र्‌ तियोंका 'अग्निर्वाग्भूत्वा' इत्यादि देवताधिष्ठात्री श्र्‌तिके साथ विरोध 
॥१६॥ 





५५८  ब्रह्मवुच-शाकूरभाष्य [ अ० २ पा० ४ 


प्राणस्य वृत्तिभेदा इतरे प्राणा आहोस्वित्तत्त्वान्तराणीति । कि तावत्प्रात्तम्‌ ? सुख्यस्ये- 
चेतरे वृत्तिभेदा इति । कुतः? श्रुतेः । तथा हि श्र्‌ तिमु ख्यमितरांश्च प्राणान्संनिधाप्य 
मख्यात्मतामितरेषां ख्यापयति--हन्ताऽस्यैव सर्व रूपमासामेति त एतस्येव सवे रूपमभवन्‌' 
(बृह० १७५२१) इति । प्राणैकशब्दत्वाच्चेकत्वाध्यवखायः । इतरथा ह्यन्याय्यमनेकार्थत्वं 
प्राणशब्दस्य प्रसज्येत, एकत्र वा मुख्यत्वमितरत्न वा लाक्षणिकत्वमापद्येत । तस्माद्यथैक- 
स्यैव प्राणस्य प्राणाद्याः पञ्च वूत्तय एवं वागाद्या अप्येकादशेति। एवं प्राते मूमः 
तत्त्वान्तराण्येच प्राणाद्वागादीनीति। कुतः ? व्यपदेशभेदात्‌ । कोऽयं व्यपदेशभेद्‌ः ? ते 
प्रकृताः प्राणःः, श्रेष्ठ वर्जयित्वाऽवशिष्टा एकाद्शेन्द्रियाणीत्युच्यन्ते । श्रृतावेबं व्यपदेश- 
दर्शानात्‌ । 'एतस्माज्ञायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च' ( सु० २।१।३ ) इति ह्येबंजातीयकेषु 
प्रदेशेषु पृथक्प्राणो व्यपदिश्यते, पृथक्चेन्ट्रियाणि | नयु मनसोऽप्येदं सति चर्जनभिन्त्रिय- 
त्वेन प्राणवत्स्यात्‌, ‘मनः सवन्द्रियाणि च' इति पृथग्ब्यपदेशदशनात्‌ । सत्यमेतत्‌-स्खतौ 
त्वेक्नादशन्द्रियणोति मनो ५पोन्द्रियत्वेन श्रोत्रादिवत्संग्रह्मते, घ्राणस्य त्विन्द्रियत्वं न 
श्रुतौ स्मृतो चा प्रसिद्धमस्ति । व्यपदेशभेदश्चायं तत्त्वभेदपक्ष उपपद्यते | तस्वैकत्वे तु ख 
एवैकः सन्प्राण इन्द्रियव्यपदेशा लभते न लभते चेति विप्रतिषिद्धम्‌ । तस्मात्तत्वान्तर- 
भूता म॒ख्यादितरे ॥ १७॥ 
` कुतश्च तर्‍वान्तरभूताः ? 
भेदश्रृतेः ॥ १८॥ 

सृत्राथे-- अथ हेममासन्यं प्राणमूचुः’ इत्यादि श्रतिमें प्राणका इन्द्रियोंसे पृथक्‌ श्रवण है, 

अतः वागादि इन्द्रियां प्राणसे पृथक तत्त्व हूँ । 


ट्रा 
यह दूसरा सन्देह किया जाता है कि क्या अन्य प्राण मुर्यप्राणके हो वृत्तिभेद हैं अथवा अन्य तत्त्व 


हैं? तो क्या प्राप्त हुआ ? पूवपक्षी--अन्य प्राण मुख्यप्राणके ही वृत्तिभेद हैं, किससे ? श्रुतिसे । 
जैसे कि 'हन्तास्येच०' ( अच्छा, हम सव इसी प्राणके रूप हो जायें--ऐसा' निश्चयकर वे वागादि सब 
इसीके रूप हो यये ) यह श्रूति मुख्य और अन्य प्राणोंको एक दूसरेके समीप स्थापित कर अन्य प्राणों- 
का मुख्यभ्राणर्पत्व ख्यापन करती हे । इस प्रकार उन सबको उद्देश्य कर “प्राण” इस एक शब्दका 
प्रयोग होनेसे उनके एकत्वका निश्‍चय होता है । अन्यथा प्राणशब्दको अनेकार्थत्व अन्याय ( वाक्यभेद ) 
प्रसक्त होगा अथवा एकमें मुख्यत्व और अन्यमें लाक्षणिकत् प्रसत्त होगा ॥ इसलिए जेसे एक ही 
प्राणकी प्राण आदि पाँच वृत्तियाँ हैँ वसे ही वाक्‌ आदि एकादश "भी प्राणकी ही वत्तियाँ हैं । 
सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-वाक आदि मुख्यप्राणे अन्य ही तत्त्व हैं । किससे ? व्यपदेश- 
के भेदसे । यह व्यपदेश भेद क्या है? श्रेष्ठको ( प्राणको ) छोड़कर वे अवशिष्ट प्रकृत प्राण एकादश 
इन्द्रियां हैं, ऐसे कहे जाते हैं, क्योंकि श्र तिमें ही ऐसा व्यपदेश भेद देखा जाता है। “पुतस्माजायते 
प्राणो०' ( उससे प्राण, मन ओर सब इन्द्रियां उत्पन्न होती हैं ) इस प्रकारके श्र तिवाक्योंमें प्राणका 
पृथक्‌ व्यपदेश किया जाता है और इन्द्रियोंका पृथक्‌ । परन्तु ऐसा होनेपर मन भी प्राणके समान इन्द्रिय 
नहीं होना चाहिए । क्योंकि “मनः सर्वेन्द्रियाणि च' इस प्रकार पृथक्‌ व्यपदेश देखनेमें आता है । 
यह ठीक है, किन्तु स्मृतिमें तो 'एकादशेन्द्रियाणि' इससे मनका भी श्रोत्र आदिके समान इन्द्रियरूपसे 
संग्रह किया जाता है । परन्तु प्राण इन्द्रिय है, ऐसा श्र ति और स्मृतिमें प्रसिद्ध नहीं है । यह व्यपदेश- 
भेद तत्त्वभेद पक्षमें उपपन्न होता है । तत्त्व ( पदार्थ ) के एक होनेपर तो वह प्राण एक होता हुआ 


इन्द्रिय व्यपदेशको प्राप्त होता है नहीं .होता है” ऐसा विरुद्ध है। इसलिए अन्य-वागादि इन्द्रिया मुख्य- 
प्राणसे अन्य तत्त्वभूत हैं ॥ १७ ॥ और वागादि इन्द्रिय तत्त्वान्तरभूत क्यों हैं? [ 
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भेदेन वागादिभ्यः प्राणः सर्वत्र श्ूयते--'ते इ याचमूचुः' (बृह० १।३।२) इत्युपक्रम्य 
वागादीनखुरपाप्मविध्चस्तानुपन्यस्य,उपसंद्ृत्य वागादिप्रकरणम्‌ 'अथहेममासन्यं प्राणमूचुः' 
इत्यसुरविध्वंसिनो सुख्यस्य प्राणस्य पृथणुपक्रमणात्‌। तथा “मनो वाचं प्राणं तान्यास्मनेऽकु- 
रुत' इत्येवमाद्य अपि भेदश्रुतय उदाहतंव्या:। तस्मादपि तच्वान्तरभूता मुख्यादितरे ॥१८॥ 
कुतश्च तत्त्वान्तरभूताः ? 


वेलछ्षण्याच ॥ १९॥ 

पदच्चेदू--व लक्षण्यात्‌, च । | 
सूजाथे--और सुपुप्तिमें प्राणकी स्थिति है क्षौर वाग्‌ आदि इन्द्रियोंकी नहीं है, इस वैलक्षण्यसे 

भी वागादि इन्द्रियाँ मुख्य प्राणसे मिल्न तत्त्व हैं। 
चेलक्षण्यं च भवति सुख्यस्येतरेषा च। सुप्तेषु वागादिषु मुख्य एको जागरति स पव 
चैको सत्युनाऽनापत आप्तास्त्वितरे। तस्येच च स्थित्युत्क्रांतिभ्यां देहघारणपतनहेतुत्व॑ 
नेन्ट्रियाणाम्‌। विषयालोचनहेतुत्वं चेन्द्रियाणां न प्राणस्येत्येचंजातीयको भूयाँछक्षणभेदः 
प्राणेन्द्रियाणाम्‌। तसमादप्येषां तच्वान्तरभावसिद्धिः । यदुक्तम्‌-'त एतस्येव सवं रूपम मवन? 
(दृह०१।५।२१) इति श्रुतेः प्राण पचेन्द्रियाणीति-तदयुक्तम्‌, त्रापि पौर्वापर्यालोचनाद्ग द 
प्रतीतेः । तथा हि-'वदिण्यास्येवाहृमिति वाग्दध्रे’ ( ३० १५ २१ ) इति वागादीनो न्द्रियाण्य- 
जुक्रस्म “तानि शुत्युः श्रमो भूत्वोपयेमे तध्माच्छाम्यत्येव वाक' इति च श्रमरूपेण सृत्युना ग्रस्तः 
त्चंचागादीनासभिधाय “अथेममेव नाम्ोद्योऽयं मध्यमःप्राणः' ( वृ० १।५।२१ ) इति प॒थकप्राणं 
सृत्युनानभिसूतं तमजुक्रामति । 'अयं वै नः श्रेष्ठ: (वृ १।५।२१)इति च श्रेष्ठतामस्यावघार- 


प्राणका वागादिसे सत्र भेदसे श्रवण होता है, “ते ह वाचमूचुः' ( देवताओंने वाणीसे कहा ) 
इस प्रकार उपक्रम कर असुरोंसे पाप विद्ध वाक्‌ आदि इन्द्रियोंको कहकर और वाक आदिके प्रकरणको 
समाप्तकर “अथ हेममासन्यं०' ( अनन्तर मुखस्थ इस प्राणको कहा ) इस प्रकार असुरोका विध्वंस 
करनेवाले मुख्य प्राणका पृथक्‌ उपक्रम है । उसी प्रकार 'मनो वाचं०' ( मन, वाक्‌ और प्राण उनको 
भ्रजापतिने अपने लिए किया ) इत्यादि श्र तियाँ मी उदाहरणरूपले देनी चाहिए । इससे भी अन्य- 
वाक्‌ आदि इन्द्रिया मुख्य प्राणसे मिन्न त्त्व हैं ॥ १८॥ 

ओर वागादि इन्द्रिय अन्य तत्त्व क्यों हैं? 

मुख्य प्राण और अन्यों ( वाग्रादि ) में वलक्षण्य मी है । वाक्‌ आदि इन्द्रियोके सुषुप्त होनेपर 
अकेला मुख्य प्राण जागता है ओर वही एक मृत्युसे व्याप्त नहीं होता ओर अन्य प्राण तो आक्रान्त 
होते हैं । वही स्थिति ओर उत्क्रान्तिसे देह धारण और पतनका हैतु है, किन्तु इन्द्रियां नहीं हैं। 
इन्द्रियां विषयके ज्ञानमें निमित्त हैं, किन्तु प्राण नहीं है इस प्रकारका प्राण और इन्द्रियोंमें महानु 
लक्षणभेद है, इससे भी वे अन्य तत्व सिद्ध होते हैं। जो यह कहा गया है कि “ते पुतस्यैव०' ( वे सब 
उसके ही रूप हुए ) इस श्रतिसे इन्द्रियाँ प्राण हो हैं, तो वह युक्त नहीं दै, क्योंकि वहाँ भी पूर्वापरके 
पर्याछोचनसे भेद प्रतीत होता है । जैसे कि “वदिष्याम्येवाहमिति०' ( वाकने व्रत किया कि 'मैं 
बोलती ही रहेंगी” ) इस प्रकार वाक्‌ आदि इन्द्रियोंका अनुक्रम कर “तानि म्रत्यु:० ( मृत्युने श्रम होकर 
उनको व्याप्त किया, इससे वाणी आन्त ही होती है ) इस प्रकार वाक्‌ आदि इन्द्रियाँ श्रमरूप मृत्युसे 
प्रस्त होती हैं, ऐसा कहकर “अथेममेव ०! ( परन्तु यह मध्यम प्राण मृत्युसे आक्रन्त नहीं होता ) इस 
परकार श्रू ति मृत्युसे अनमिमूत उस प्राणका पृथक्‌ अनुक्रम करतो दै । “अयं चे०' ( निश्‍चत यही हममें 
नष्ठ है) इस प्रकार श्र ति उसकी भे ष्ठताका अवधारण करती है । इसलिए उसके साथ विरोध न होनेसे 
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यति । तस्पात्तदविरोधन वागादिणु परिस्पन्दळाभस्य प्राणायत्तत्वं तद्र्पभवनं चागादीला 
भिति मन्तव्यं. न तादात्म्यम्‌ । अत एच च प्राणशब्दस्येन्द्रियेछु खाक्षणिकत्वसिद्धिः । 
तथा च श्रुतिः-त एतस्यैच सचे रू पससवन्‌। तस्मादेत एतेनाख्यायन्ते प्राणाः’ (ब्रृ०१।५।२१) इति 
मुख्यप्राणविष्यस्यैच प्राणशन्दस्येन्ट्रिये छु लाक्षणिकी बृत्ति दयति । तस्मात्तच्वान्तराणि 
प्राणाद्वागादीनीन्द्रियाणीति ॥ १९ ॥ 
(९ संज्ञासूतिकर्वपत्यधिकरणम्‌ । सू० २०-२२ ) 
संच्चामूर्तिक्लृसिस्तु त्रिवृत्कुवेत उपदेशात्‌ ॥२०॥ 
पदच्छेद- संज्ञामूतिवलुप्तिः, तु, जिवृत्कुवंतः, उपदेशात्‌ । | 
सूत्राथं--( तुः) पूर्वेपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । (त्रिवृत्कुवंतः) 'तासां त्रिवृतम्‌’ इस श्र्‌ तिमें 
प्रतिपादित त्रिवृत्‌ कर्ता परमेश्त्रर ही, (संज्चामुतिक्लुप्ति:) संज्ञा-नाम, मूति-खूपक्का व्याकर्ता है जीव नहीं, 
( उपदेशात्‌ ) क्योंकि 'व्याकरवाणि' इत्यादि श्र तिमें उसमें ही व्याकरण कतृंत्वका उपदेश है ! 
ॐ सत्प्रक्रियायां तेजोवन्नालां खिममिघायोपदिइय ते सेयं देवतैक्षत हन्ताहसिमा- 
स्तिखो देवता अनेन जीवेनात्मनाअसुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणीति । तासां त्रिदृतमेकेकां करवाणीति' 
( छा» ६।३।२ ) । तत्र संशय-कि जीवकर्तंकमिदं नासरूपव्याकरणमाहोस्चित्परमेश्वरक- 
तुकमिति । तत्र प्राप्तं ताबत्‌-जीवकर्तकमेवेदं नामरूपव्याकरणमिति । कुतः ? “अनेन जीवे- 


नात्मना? इति विशेषणात्‌ | यथा लोके चारेणाहं परसैन्यम्ुप्रविशय संकळयानीत्येवंजाती- 


यके प्रयोगे चारकर्दकमेव सत्तैन्य लं अळनं देतुकतृत्वाद्राजाऽऽत्मन्यध्यारोपयति संकल- 
(वाक्‌ आदिमें स्व व्यापार लाम प्राणके अधीन है, ऐसा वाक्‌ आदिका प्राण रूप होना है, ऐसा समझना 
चाहिए, तादात्म्यसे नहीं । अतएव प्राण शब्द इन्द्रियोंमें लाक्षणिक सिद्ध होता है । जैसे कि त एत- 
स्यैव०' ( वे सब इसोके रूप हो गये, अतः वे इसोके नामसे 'प्राण' इस प्रकार कहे जाते हैं )यह श्रति 
मुख्यप्राण विषयक प्राण झब्दको इन्द्रियोमें लाक्षणिक वृत्ति दिखलातो है, इससे वाक्‌ आदि इन्द्रियां 
प्राणसे पृथक्‌ तत्त्व हैं ॥ १९॥ 

सतके प्रकरणमें तेज, जल ओर अन्नकी सृष्टि कहकर “सेयं देवतैक्षत०' ( उस सत्‌ नामक 
देवताने ईक्षण किया 'मैं इस जीवरूपसे' इन तीनों देवताओमें अनुप्रवेशकर नाम और ख्पकी अभि- 
व्यक्ति करूँ भौर उनमेंसे एक-एक देवताको त्रिवृत्‌ त्रिवृत्‌ करूं ) इस प्रकार उपदेश किया जाता है । 
यहाँ संशय होता है कि क्या यह नाम, रूपका व्याकरण जोवकतृंक है अथवा पमेश्वर कतृंक दै ? 
पूचंपक्षी--यहाँ यह प्राप्त होता है कि यह नाम-रूपका व्याकरण ( रचना ) जीव कतृ क है, किससे ? 
इससे कि अनेन जीवेनात्मना०' ( इस जीव खूपसे ) ऐसा विशेषण है । जैसे ळोकमें चार ( दूत ) 
द्वारा पर सैन्यमे प्रवेशकर मैं गणना करूँ” इस प्रकारके प्रयोगमें सैन्य गणना चार कतुंक होती हुई भी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# उत्पत्ति और उत्पादना ( उत्पन्न करना ) ये दोनों क्रमसे कायं और कर्ताके व्यापाररूपसे 
प्रसिद्ध हैं । उसमें गत दो पादोंसे जगत्‌ उत्पत्ति श्र ति दिषयके विरोधका परिहार किया गया है । अब 
उत्पादन श्र ति विरोधका परिहार किया जाता है । उसमें मी सूक्ष्म मूत-विषयक उत्पादन तो परमेश्वर 
कृत ही है, इसमें सब श्र तियाँ समन्वित हैं । परन्तु स्थूल भूतोंके उत्पादनमें श्र्‌ तियोंका विरोध है, उनके 
निराकरणके लिए इस अधिकरणका आरम्म दै । किश्च नाम और रूपके भेदसे इन्द्रियाँ प्राणसे भिन्न 
हैं, यह कहा गया । अब प्रसङ्ग संगतिसे स्थूल नाम, रूप कतूंक विचार किया जाता है । पूवपक्षमें जीव 
ही मृतोंका स्रष्टा है, और सिद्धान्तमें ब्रह्म सवका स्रष्टा है । 
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यानीत्युत्तमपुरुपप्रयोगेण, एवं जीवकर्ंकमेच सन्नामरूपव्याकरणं हेतुक तृत्वादे वतात्मन्य- 
ध्यारोपयति व्याकरवाणीत्युत्तमपुरुष प्रयोगेण । अपि च डित्थडवित्थादिषु नामसु घट- 
दारावादिपु च रूपेधु जीवस्येच व्याकतृत्वं एम्‌ । तस्माज्ीवकर्ठकमेवेदं नामरूपव्या- 
करणमित्येचं ® प्राधे5भिघत्ते-'संज्ञामूतिक्डुतिस्तु' इति । तुशब्देन पक्षं व्यावर्तयति। संज्ञा- 
सूर्तिक्ल्िरिति नामरूपव्याक्रियेत्येतत्‌, त्रिवृत्कुवत इति परमेश्वरं लक्षयति, त्रिवृत्करणे 
तस्य निरपवादकतृत्वनिदेशात्‌ । येयं संज्ञाक्ल्ति मूतिक्लप्तिश्वाग्निरादित्यञ्चन्द्रमा विद्य- 
दिति, तथा कुशकाशपलाशादिपु पद्युसृगमचुष्यादिपु च प्रत्याकृति प्रतिव्यक्ति चानेक- 
प्रकारा, सा खलु परमेश्वरस्येच तेजोबन्नानां निर्मातुः कृतिभवितुमर्हति । कुतः ? उप- 
देशात्‌ । तथा हि--सेयं देवतेक्षत' इत्युपक्रम्य 'ब्याकरवाणि' इत्युत्तमपुरुषप्रयोगेण परस्यै 


 ब्रह्मणो ब्याकतृत्वसिहोपदि्द्यते । ननु जीवेनेति विशेषणाजीवकतंकत्व॑ व्याकरणस्याच्य- 


वसितम--नैतदेवम्‌ , जीवेनेत्येतदचुप्रविच्येत्यनेन संबध्यत आनन्तर्यात्‌ , न व्याकर- 
वाणीत्यनेन । तेन हि संवन्धे व्याकरवाणीत्ययं देवताविषय उत्तमपुरुष औपचारिकः 
कल्प्येत । नच गिरिनदीससुद्रादिपु नानाविधेषु नामरूपेष्वनी श्वरस्य जीवस्य व्याकरण- 
सासथ्येमस्ति, येष्वपि चास्ति सामथ्य तेप्वपि परमेश्वरायत्तमेव तत्‌। नच जीवो नाम 


परसेश्वराद्त्यन्तभिन्नः, चार इव राज्ञः, आत्मनेति विशेषणात्‌, उपाधिमात्रनिवन्घनत्वाच्च 


प्रयोजक कर्ता होनेसे राजा “मै गणना करू इस प्रकार उत्तम पुरुषके प्रयोगसे उसका अपनेमें 


अध्यारोप करता है, वेसे नाम, रूपका व्याकरण जीव कतृक होते हुए भी प्रयोजक कर्ता होनेसे देवता 
व्याकरवाणि’ ( व्याकरण करूँ ) इस प्रकार उत्तमपुरुषके प्रयोगसे उसका अपनेमें अध्यारोप करता 


है । और डित्य डवित्य आदि नामोमें और घट शराव आदि ख्पोंमें जीवका ही व्याकरण कतृत्व देखा 
गया है । इसलिए यह नाम, रूप व्याकरण जीव-कतृंक ही है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं- 
'संज्ञामूतिक्लू छिस्तु' । 'तु' शब्दसे पूवपक्षकी व्यावृत्ति करते हैं। 'संज्ञासूतिक्सि’ नाम ओर रूपका 
व्याकरण 'त्रिवृत्कुवेत' यह परमेश्वरको लक्षित-सूचित करता है, क्योंकि त्रिवृत्करणमें निरपवाद उसका 
ही कतृरूपसे निर्देश है । अग्नि, आदित्य, चन्द्रमा, विद्युत्‌ इस प्रकार जो यह नामका व्याकरण तया 
कुशा, काश, पलाश आदिमें और पशु, मृग, मनुष्य आदिमें प्रत्येक जाति ओर प्रत्येक व्यक्तिमें अनेक 


` प्रकारका जो यह रूप व्याकरण है वह तेज, जल ओर अन्नके निर्माता परमेश्‍्वरकी ही कृति हो सकती है। 
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किससे ? उपदेशसे । जँसे कि 'सेयं देवतैक्षत' ( उस देवताने ईक्षण किया ) इस प्रकार उपक्रम कर 
“ब्याकरवाणि' ( व्याकरण करू ) इस तरह उत्तमपुरुपके प्रयोगसे परब्रह्मका.ही व्याकरणकतृत्व यहाँ 
उपदेश किया जाता है । परन्तु 'जीवेन' इस विशेषणसे व्याकरण जीव कतृंक निश्चित किया गया है । 
यह ऐसा नहीं है, क्योंकि “जीवेन? इसका 'अनुप्रविश्य' (अनुप्रवेशकर) इसके साथ सम्बन्ध है, परन्तु 
आनन्तयं होनेके कारण 'व्याकरवाणि' इससे सम्बन्धित नहीं है । उससे सम्बन्ध होनेपर 'ब्याकरवाणि' 
यह देवता विषयक उत्तमपुरुष औपचारिक कल्पना करना पड़ेगा । ओर गिरि, नदी, समुद्र आदि 
नाना प्रकारके नाम और रूपोंके व्याकरण करनेकी अनीश्वर जीवमें सामथ्य उ ओर 
जिनमें मी सामथ्ये है, उनमें मो वह परमेश्वरके अधोन हो है, मर जैसे दुत अत्यन्त 
भिन्न है, वसे न परमेश्वरसे अत्यन्त भिन्न नहों है। क्योंकि 'आत्मना' यह विशेषण है, ओर 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# तेज, जल और अन्न ( पृथिवी ) प्रत्येकके तीन-तीन माग हुए । अपना बोर दो 
भाग अन्यके, इस प्रकार 'तिवृत्‌करण' सिद्ध होता है। यह पद्चीकरणका मी उपलक्षण समझना 
चाहिए । पदका अन्वय पदार्थकी योग्यताके अधीन होता है, अतः जीवरूपसे उनमें अनुरवेशरूर में 

९१ 
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जीवभावस्य । तेन तत्कृतमपि नामरूपव्याकरणं परमेश्वरछतमेव स्वति । परमेश्वर एव 
च नामरूपयोर्व्याकतेति सवोपनिषत्सिद्धान्तः, “आकाशो ह वे नाम नामरूपयोर्निवेहिता' 
(छा० ८९४१ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः। तस्मात्परमेइबरस्येव त्रिचृत्कुवतः कर्म नामरूपयो- 
व्याकरणम्‌ । त्रिवृत्करणपूर्वकमेवेदमिह नामरूपव्याकरणं विवक्ष्यते, प्रत्येकं नामरूप- 
व्याकरणस्य तेजोबन्नोत्पत्तिवचनेनेवोक्तत्वात्‌। तच्च जिवृत्करणमग्न्यादित्यचन्द्रवि्त्सु 
श्रतिदरायति-- यदग्ने रोहितं रूपं तेजसस्तद्रूपं यच्छुक्लं तदपां यत्क्षणं तदन्नस्य’ ( छा० ६।४।१ ) 
इत्यादिना। तत्राग्निरितीदं रूपं व्याक्रियते, सति च रूपव्याकरणे विषयप्रतिलस्भादग्नि- 
रितीदं नाम व्याक्रियते । एवमेवादित्यचन्द्रविदयुत््वपि द्रष्टव्यम्‌। अनेन चाग्न्याद्युदाहर- 
णेन भौमास्भसतैजसेषु त्रिष्वपि रव्येण्वचिरोषेण त्रिद॒त्करणसुक्तं भवति, उपक्रमोपसंहा- 
रयोः साधारणत्वात्‌ । तथाह्मविशेषणेचोपक्रमः-इमास्ति्रो देवतास्त्रिदवत्त्रिवृदेकेका सवति’ . 
( छा० ६।३।४ ) इति । अविशेषेणेब चोपसंद्दारः-'यडु रोहितमिवाभूदिति तेजसस्तद्रपस्‌' 
इत्येवमादिः, 'यदविज्ञातमिवामूदित्येतासामेव देवतानां समास इति’ (छा० ६।४।६।७) 
पच मन्तः ॥२०॥ 


तासां तिस्रणां देवतानां वहिस्च्रिदृत्कतानां सतीनामध्यात्ममपरं त्रिवृत्करण- 
मुक्तम्‌- “इमास्तिस्रो देवताः पुरुष प्राप्य त्रिवृत्त्रिवृदेकेहा सचति' ( छा० ६।४।७ ) इति । तदि- 
दानीमाचार्यो यथाश्ुत्येदोपदशयत्याशङ्कितं कंचिद्दोषं परिहरिष्यन्‌-- 
जीवभाव तो केवल उपायि निमित्तक है। इसलिए उससे जीव कृत नाम, रूप व्याकरण भी परमेश्‍वर 
कृत ही होता है। और "आकाशो चै०' ( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका 
निर्वाहक है ) इत्यादि श्रुतियोसे परमेश्वर ही नाम और ख्पका व्याकर्ता है, यह सव उपनिषदोंका 
सिद्धान्त है। इसलिए नाम, रूपका व्याकरण त्रिवृत्‌ करनेवाले परमेरवरका ही कमं है। यहाँ 
यह नाम, रूपका व्याकरण त्रिवृत्करण पूवक ही विवक्षित है, कारण कि प्रत्येक नाम, रूपका व्याकरण 
तेज, जल और अन्नकी उत्पत्ति वचनसे ही उक्त है। उस त्रिवृत्करणको अग्नि, आदित्य, चन्द्र ओर 
विद्युतमें “यद्ग्ने रोहितं०' ( अग्निका जो रोहितरूप है वह तेजका रूप है, जो शुक्लूरूप है वह जलका 
है और जो कृष्णरूप है वह अन्नका है ) इत्यादिसे श्रुति दिखलाती है । उसमें 'अग्नि' यह रूपका 
व्याकरण किया जाता है, रूपके व्याकरण होनेपर विषयके उपलम्भसे 'अग्नि' यह नामका व्याकरण है । 
इसी प्रकार आदित्य, चन्द्र और विद्युत्में भी समझना चाहिए । और इन अग्नि आदि उदाहरणोंसे 
पार्थिव, जलीय ओर तैजैस तीनों द्रव्योंमें भी समानरूपसे निवृत्करण उक्त होता है, क्योंकि उपक्रम 
भोर उपसंहार उन तीनोंमें साधारण है । जैसे कि 'इसास्तिख्रो०' (ये तीन देवता प्रत्येक त्रिवृत्‌-त्रिवृत्‌ 
होते हैं ) इस प्रकार यह समानरूपसे उपक्रम है, और समानरूपसे यह उपसंहार है “यदु रोहित ० 
( जो कुछ रोहित-सा है वह तेजका रूप है ) इस प्रकार यह आदि है और 'यदविज्ञात ०! ( तथा जो 
कुछ अविज्ञात-सा है वह इन देवताओंका ही समुदाय है ) यह अन्त है ॥ २० ॥ 

'इमास्तित्रो०' ( ये तीनों देवता पुरुषको प्राप्त होकर उनमेंसे प्रत्येक त्रिवृत्‌, निवृत्‌ होता है ) 
इसप्रकार बाह्य पदार्थमें त्रिव॒त्कृत उन तीन देवताओंका दूसरा आध्यात्मिक त्रिवृत्करण कहा गया है । 

सत्यानन्दी-दीपिका . 

( पर देवता ) ही स्थूळ नाम ओर रूपको 'ब्याकरवाणि' व्यक्त करूँगा, ऐसा अन्वय तो युक्त है । परन्तु 
जीवद्वारा उनको 'व्याकरवाणि' व्यक्त करूंगा, यह अन्वय युक्त नहीं है । इसलिए “व्याकरघाणि' यह 
उत्तम पुरुषका प्रयोग परदेवता विषयक ही है, जीव विषयक नहों ॥२०॥ 
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मांसादि मोम यथाशब्दमितरयोश्व ॥ २१॥ 
पद्च्छेद्‌--मांसादि, भौमम्‌, यथाशब्दम्‌, इतरयोः, 'च । 
सूचाथ--( मांसादि ) माँस, पुरीष आदि ( भौमम्‌ ) त्रिवृत्कृत अन्नात्मक भूमिके काये हैं 
च ) और इसी प्रकार ( यथाशब्दम्‌ ) “मूत्रं लोहितम्‌’ 

पर जाद च आदिके कार्य हैँ । १) पुर्न कोहितद शात चूके अप य 

& भूमेस्त्रिवृत्छताया: पुरुषेणोपभुज्यमानाया मांसाद्कायं यथाराब्दं निष्पद्यते । 
तथा हि श्रुतिः ‘अन्नमशितं त्रेधा विधीयते तस्थ यः स्यविष्टो धातुस्तत्पुरीषं भवति यो मध्य- 
सस्तन्मांसं योऽणिष्ठस्तन्मनः' ( छा० ६।५।१) इति। त्रिवृत्छता भूमिरेवैपा वीहियवायन्न- 
रूपेणाद्यत इत्यमिप्रायः। तस्याञ्च स्थविएं रूपं पुरीपभावेन वहिनिर्गच्छति, मध्यम- 
मध्यात्मं मांस वर्धयति, अणिष्ठं तु मनः । एवमितरयोरसेजसोर्यंथाशाब्दं कायमव- 
गन्तव्यम्‌-पवं सूत्रं लोहितं प्राणश्चापां कार्यम्‌ । अस्थि मज्जा वाक्तेजस इति ॥ २१॥ 

अत्राह-यदि सर्वमेच त्रिवृत्छतं भूतमोतिकमविरोषश्रृतेः ‘तासां ब्निबव॒तं ब्रिब्वतमेके- 
कामकरोत्‌' इति । कि कतस्त्म॑यं विशोषव्यपदेशः-'इदं तेज इमा आप इदमन्नम्‌' इति ? 
तथा 'अध्यात्समिद्मन्न स्याशितस्य कार्य मांसादि ? इद॒मपां पीतानां कायं लोहितादि ? इदं तेज- 
सो5शितस्य कायसस्थ्यादि' इति ? अत्रोच्यते 

वेशेष्यात्त तद्वादस्तद्वादः ॥ २२ ॥ 
पदच्छेद--वेशोष्पात्‌, तु, तद्वादः, तद्वादः । 
सूचार्थ-( तु ) शब्द शच्धित दोषकी निवृत्ति करता है। पृथिवो आदिका भिवृत्करणत्व समान 


होनेपर भी ( वेशेष्यात्‌ ) पृथिवी आदिके आधिक्यसे ( तद्वादः ) यह पृथिवी है, यह जळ है इत्यादि 
व्यवहार होता है । सूत्रस्थ द्वितीय 'तद्वादः' पद अध्यायको समाष्तिका सूचक है । 


CR ह Se HR NNN 
अव मचाये आशक्धित किसी एक दोषके परिहारको इच्छा करते हुए उसको शुतिके अनुसार ही 


दिखळाते है-- 

पुरुषद्वारा त्रिवृत्कृत उपभोग की हुई भूमिका मांस आदि कायें श्रुतिके अनुसार निष्पन्न होता है। 
जैसे कि 'अन्नमशितं०! ( खाया हुआ अन्न तीन प्रकारका हो जाता है, उसका जो अत्यन्त स्यूळ भाय है 
वह मळ है, जो मध्यम भाग है वह माँस और जो अत्यन्त सूकम है वह मन हो जाता है ) यह श्रुति 
है । यह विवृत्कृत भूमि ही ब्रीहि, यव आदि अन्नलूपसे खाई जाती है, ऐसा अभिप्राय है। उसका 
स्थूलतमरूप पुरीषमावसे वाहर निकलता है, मध्यमरूप अध्यात्म माँसको बढ़ाता है ओर अत्यन्त सूक्ष्म 
तो मन है । इस प्रकार अन्य-जळ और तेजका भी श्रुतिके अनुसार कायं समझना चाहिए । इस 
प्रकार मुत्र, लोहित ( रक्त ) और ज के कायं हैं ओर हड्डी, मज्जा ओर वाक्‌ तेजके कायं हैं ॥ २१॥ 

यहाँ कहते हैं-- तासां०' ( उसमेंसे प्रत्येकको निवत्‌-त्रिवृत्‌ किया ) इस सामान्य श्रुतिसे यदि 
भूत-मौतिक सभी त्रिवृत्कृत हैं, तो 'इदं तेज०” ( यह तेज, यह जल ओर यह भन्न है ) ओर अध्यात्म- 
मिद॒मन्न०' ( शरीरमें जो मांस आदि है वह खाये हुए अन्नका काये है, यह लोहित आदि पीय हुए 
जलका कार्य है और यह अस्थि आदि खाये हुए तेज ( घृत तेळ आदि ) का कायं है ) इस धुतिमें 
यह विशेष व्यपदेश क्यों किया है? इसपर कहते हैं-- दद 

सत्यानन्दी दीपिका 

# प्रत्येक त्रिवृत्कत भूमि आदि स्थूल, मध्यम और शूक्मरुपसे तीन-तीन प्रकारके हैं, बोर 
वायुरूप प्राण जळका कायं कहा गया है वह औपचारिक समझना चाहिए । प्राणकी प्राय) जलके 
अधीन स्थिति होनेखे वह जलका कार्य कहा गया है, अतः कोई विरोध नहीं है ॥ २१ ॥ 
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$ तुदाब्देन चोदितं दोषमपञुदति। विशेषस्य भावो वैशेष्यम्‌, भूयस्त्वमिति 
यावत्‌ । सत्यपि जिदृत्करणे कचित्कस्यचिद्भूतधातो्भूयस्त्वसुपछ भ्यते 'अभेस्तेजोभूयस्त्व- 
सुदकस्याव्सूयस्त्वं प्रथिव्या अञ्नभूयस्त्वस्‌' इति । व्यवहारप्रसिद्धयथ चेद्‌ त्रिवृत्करणम्‌ । व्यच- 
हारश्च त्रिवुत्कृतरज्जुवदेकत्वापत्तो सत्यां न भेदेन भूतत्रयगोचरो लोकस्य प्रसिध्येत्‌ । 
तस्मात्सत्यपि त्रिवृत्करणे चैशेष्यादे व तेजोबन्नविरोषवादो भूतभोतिकविषय उपपद्यते। 
तद्घादस्तद्वाद्‌ इति पदाभ्यासोऽध्यायपरिसमाप्ि द्योतयति ॥ २२ ॥ 


इति शरीमच्छङ्करमगवत्पूञ्यापाङतो झारीरकमीमांसामाप्ये द्वितीयाध्यायस्य चतुथः पादः ॥ ४ ॥ 

तु शब्दसे शङ्कित दोषका निराकरण करते हैं । विशेषका भाव वशेष्य है अर्थात्‌ भूयस्त्व है । 
निवृत्करण होनेपर भी “अग्नेस्तेजोभूयर्त्वम्‌०' (अग्निमें तेजो भूयस्त्व है, उदकमें जल भूयस्तव है और 
पृथिवीमें अन्न मृयस्त्व है ) इस प्रकार कहोंपर किसी भूत धातुका भूयस्त्व उपलब्ध होता है। यह 
त्रिवृत्करण व्यवहार प्रसिद्धिके लिए है । निवृत्कृत रज्जुके समान एकत्वका प्रसङ्ग होनेपर छोकमें भूतत्रय- 
विषयक भेदसे व्यवहार सिद्ध न होगा । इसलिए त्रिवृत्करण होनेपर मी भूत-मौतिक विषयक तेज, जल, 


'यन्न ऐसा विरेषवाद वशेष्यसे ही उपपन्न होता है । 'तद्वाद: तद्वादः' यह पदका अभ्यास-पुनः कथन 
अध्यायकी परिसमीसिको सूचित करता है ॥ २२ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत झाङ्करमाष्य-माषानुवादुके द्वितीयाध्यायका चतुथं पाद समाप्त ॥४॥ 
— AS 


सत्यानन्दी-दीपिका 


कै अतएव यह सिद्ध हुआ कि ब्रह्ममें जो वेदान्तका तात्पयं है, उसका स्मृति, न्याय, मतान्तर 
और शुतियोंके साथ कोई विरोध नहीं है ॥ २२ 


स्वामो सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका के द्वितीयाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥ ४ ॥ 





ee ७ ०. 
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अथ तृतीयोऽष्यायः । 
[ दृतीये साधनाख्याध्याये प्रथमपादे गत्यागतिचिन्ता-बैराग्यनिरूपणविचारश्च ] 


साधन नामक इस तृतीय अध्यायके प्रथम पादमें जीवकी संसार गति आगतिका विचार और 
वैराग्य निरूपण विचार किया जाता है । 


( १ तद्न्तरप्रतिपत्त्यधिकरणम्‌ । सू० १-७ ) 
तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः प्रशननिरूपणाभ्याम्र ॥१॥ 
पद्‌च्छेद्‌-तपदन्तरप्रतिपत्तो, रहति, संपरिष्वक्तः, प्रदननिरूपणाम्याम्‌ । 

सूत्राथ--( तदन्तरप्रतिपत्तौ ) जीव अन्य देहकी प्राप्तिमें देहके बीजभूत सूक्ष्म भूतोंसे ( संप- 
रिष्वक्तः ) वेष्टित होकर धूम आदि मागं द्वारा स्वगंलोकमें ( रंहति ) जाता है, ( प्रदननिरूपणाम्याम्‌ ) 
क्योंकि 'वेत्य यथा’ यह प्रश्‍न है और “इति तु पञ्चम्यामा०' यह निरूपण-प्रतवचन है । 

६3 द्वितीयेऽध्याये स्मृतिन्यायविरोघो वेदान्तविहिते ब्रह्मदशने परिहृतः। पर- 
पक्षाणां चानपेक्षत्वं प्रपञ्चितम्‌ । श्ुतिविप्रतिषेघञ्च परिहृतः । तत्र च जीवन्यतिरिक्तानि 
तत्त्वानि जीवोपकरणानि ब्रह्मणो जायन्त इत्युक्तम्‌। अथेदानीसुपकरणोपहितस्य जीवस्य 
संसारगतिप्रकारस्तदवस्थान्तराणि ब्रह्मतत्त्वं विद्याभेदामेदों गुणोपसंहारानुपसंहारी 
सस्यग्दशोनात्पुरुषार्थसिद्धिः सस्यग्दशनोपायविधिप्रभेदो सुक्तिफळानियमच्चेत्येतदर्थ- 
जातं तृतीयेऽध्याये निरूपयिष्यते प्रसङ्गागतं च किमप्यन्यत्‌ । तत्र प्रथमे तावत्पादे पञ्चा- 
ग्निविद्यामाश्रित्य खंसारगतिप्रभेदः प्रदश्यते वैराग्यहेतोः, 'तस्माजगुप्सेत' इति चान्ते 
श्रवणात्‌ । जीवो मुख्यप्राणसचिवः सेन्द्रियः समनस्को 5विद्याकमपूर्वप्रश्ञापरिग्रददः पूर्वे 
देहं विहाय देहान्तरं प्रतिपद्यत इत्येतद्वगतम्‌ । 'अथेनमेते प्राणां अभिसमायन्ति’ इत्येकः 
ब 'अन्यन्नवतरं कल्याणतरं रूपं कुरुते' ( ब्ृह० ४।४।१-४ ) इत्येवमन्तात्संसारप्रकरणस्था- 
च्छब्दात्‌, धर्माधर्मफछोपभोगसंभवात्य । ® स कि देहवीजेमूंत सकष्मेरसंपरिषच 

द्वितीय अध्यायमें वेदान्त प्रतिपादित ब्रह्म दर्शनमें स्मृति ओर न्यायके विरोधका परिहार 
गया है । परपक्ष अनपेक्षित है, इसका विस्तारपूर्वक वर्णन ओर श्र्‌ तिविरोधका परिहार किया र 
और उनमें जीवसे व्यतिरिक्त जीवके उपकरण तत्त्व ब्रह्मे उत्पन्न होते हैं, यह कहा गया है। अब उपः 
णोपहित जीवकी संसार गतिका प्रकार, उसकी अन्य अवस्थाएं, ब्रह्मत्व, विद्याका भेद ओर अभेद, 
गुणोका उपसंहार और अनुपसंहार, सम्यग्शानसे पुरुषाथंकी सिद्धि, सम्यग्जानके उपायविधिका भेद 
और मुक्तिफलका अनियम, इस विषय समुदायका तृतीय अध्यायमें निरूपण किया'जायया ओर प्रसंगसे 
आया हुआ कुछ अन्य भी कहा जायगा । वहाँ प्रथम पादमें पच्चाग्नि विद्याका आश्रय कर तस्माज्यु 
गुप्सेत' ( उससे-गमनागमनर्मे दुःख होगेसे स्वगा आदिमे घृणा करे ) इस प्रकार बत्तर्मे श्रवणसे संसार 
गतिका प्रभेद वैराग्यके लिए दिखलाया जाता दै । मुख्यप्राण सचिव जीव इन्द्रिय, मन, अविद्या, 
कमं और पृवं्जञां जन्मान्तर संस्कारोंके साथ पूवं देहका त्यायकर अभ्य देहको प्राप्त होता है, यह अव- 
गत हुआ । क्योंकि 'अथेनमेते०' (मरण समयमें ये वाक्‌ आदि इद्धियाँ जीवके क विक हक 
जाती ०! (अत्य.अधिक सुन्दर ओर कल्याणतर रूप-देहुका रचना करता द) 
यहाँ कर तार वरत तिद न और अघमंके फल उपभोगका संमव भी दै । वह जीव क्या 





# वेदान्तार्थंके अविरुद्ध सिद्ध होनेपर उसके साधनभूत ज्ञानके विषयमें विचार उपस्थित होता 


है, इससे द्वितीय और तृतीय अध्यायमें हेतुहेतुमद्भाव-कायंकारण माव संगति है, इस प्रकार छि्गो- 
पाधि जीवके प्राण प सिद्ध होनेपर उस उपाधिवाले जीवको संसारयति आदिका विचार 
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'गच्छत्याहोस्चित्संपरिष्वक्त इति चिन्त्यते । कितावत्प्रातम्‌ ? असंपरिष्वक्त इति । कुतः? 
करणोपादानवद्भूतोपादानस्याश्रुतत्वात्‌ । “स एतास्तेजोमात्राः समभ्याददानः' (बृह० ४।४।१) 
इति ह्यत्र तेज्ञोमात्राशब्देन करणानासुपादानं संकीतयति, वाक्यशोपे चक्षुराद्सिंकीत॑- 
नात्‌। नेवं भूतमाच्रोपादानसंकीर्तनमस्ति । सुलभाइच सर्वत्र भूतमात्राः। यत्रैव देह 
आरनब्धव्यस्तत्रेव सन्ति, ततश्च तासां नयनं निष्प्रयोजनम्‌। तर्मादसंपरिष्वक्तो 
यातीति । पर्व प्रासे पठत्याचार्यः--'तदन्तरप्रतिपत्तौ(रंहति संपरिष्वक्तः’ इति । तद्‌- 
न्तरप्रतिपत्तो देदवीजैर्भृतसूकष्मेः संपरिष्वक्तो रंहति गच्छतीत्यवगन्तव्यम्‌। कुतः ? 
प्रश्‍ननिरूपणाभ्याम्‌ । तथा हि. प्रदनः--'वेत्य यथा पञ्चम्यामाहुताचापः झुरुपवचसो 
अवन्ति’ ( छा० ५।३।३ ) इति निरूपण च प्रतिवचनं युपर्जन्यपृथिवीपुरुषयोषित्सु 
पञ्चस्वग्निषु श्रद्धासोमवृष्टयन्नरेतोरूपाः पञ्चाइतीदशयित्वा इति तु पञ्चम्यासाहुतावापः 
पुरुषवचसो मवन्ति’ (छा० ५।९।१) इति। तस्म्रादृद्धिः परिवेष्टितो जीवो रंहति घजतीति गस्य- 
ते। ॐ न्वन्या श्रुतिर्जलूकावत्पूर्वदह न सुञ्चति यावन्न देहान्तरमात्रोमतीति दरयति 'तद्यथा 
देहके बीजभूत सूक्ष्म भूतोसे असम्बन्धित होकर जाता है अथवा सम्बन्धित ? इसपर विचार किया जाता 
है । तब क्या प्राप्त होता है ? असम्बन्धित होकर जाता हे । किससे ? इससे कि इऱ्द्रियोंके ग्रहणके 
) समान भूतोंका ग्रहण श्रुत नहीं है । 'स एतास्तेजोमान्नाः०” ( वह इन [श्राणोंको] तेजोमात्राको सम्यक्‌ 
प्रकारसे ग्रहणकर हृदयमें ही अनुक्रान्त होता है) यहाँ 'तेजोमान्नाः? शव्दसे श्रुति करणोंका ग्रहण 
कहती है, क्‍योंकि वाक्यरोषमें चक्षु आदिका कथन है । इसप्रकार भूठमात्राओंके ग्रहणका कथन नहीं है 
ओर भूतमात्रा सवंत्र सुलम हैं। जहाँ देहका आरम्म होना चाहिए वहाँ ही वे हैं, उससे उनको साथ 
ले जाना निष्प्रयोजन है, इसलिए जीव असम्बन्धित होकर ही जाता है । ऐसा प्राप्त होनेपर आचायं 
कहते है--“तदन्तरप्रतिपत्ती रंहति संपरिष्वक्तः’ तद॒न्तरप्रतिपत्तौ--देहसे अन्य देहकी प्राप्तिमें देहके 
कारण सूक्ष्मभूतोंसे सम्बन्धित होकर जाता है, ऐसा समझना चाहिए, किससे ? इससे कि ऐसा प्रश्‍न और 
निरूपण है । जसे कि 'वेत्थ यथा०' (प्रहाण-हे श्वेतकेतु ! क्या तु जानता है कि पाँचवों आहुतिके हवन 
करनेपर जल (सोम, घृत आदि रस) 'पुरुष'-शरोर संज्ञाको कैसे प्राप्त होता है) यह प्रश्‍न है, और स्वगं, 
पजंन्य, पृथिवी, पुरुष और स्त्री इन पाँच अग्नियोंमें श्रद्धा, सोम, वृष्टि, अन्न और शुक्ररूप ये पाँच आहु- 
तियाँ दिखलाकर “इति तु पञ्चम्यामा०' (इसप्रकार पाँचवी आहुतिके प्रक्षेप होनेपर जल 'वुरुष' शब्द- 
वाची होता है) ऐसा निरूपण-प्रतिवचन है । इसलिए जीव जळसे परिवेष्टित होकर जाता है, ऐसा ज्ञात 
होता है । परन्तु 'तद्यथा तृणजळायुका०' (उसमें-देह संचारमें जैसे तृणजलायुका-घासका कीट विशेष) 
सत्यानन्दी-दीपिका 
होता है । अतः गत पाद और इस पादमें कार्यकारणमाव सम्बन्ध है । इस अध्यायके प्रथमपादमें 
वराग्यका निरूपण है, जैसे स्वग, पजन्य, पृथिवी, पुरुष और स्त्री इन पाँचोंका अग्निरूपसे ध्यान करना 
चाहिए, यह पत्चारिन विद्या है, जिससे कमंद्वारा गमन और आग्मनरूप अनथ होता है, इससे कमं 
फलमें घृणा करनी चाहिए, ऐसी पश्चाग्निविद्याके उपसंहारमें श्रुति है। यह सब वेराग्यके लिए दिख- 
लाया गया है। द्वितीय पादमें स्वप्न आदि अवस्याओंकी उत्तिसे 'स्वम्‌' पदका अथं और ब्रह्मत्व कहा 
गया है । तृतीय पादमें “तत्‌, स्वम्‌ का ऐक्य ओर उसके लिए उपासनाका विचार है। चतु्ंपादमें 
बा क यात भ मुक्तिरूपफलका स्वगे आदिके समान तारतम्य नियमका अमाव 
आ तारतम्य होता है, वैसे 

क होता है, चेसे मुक्तिरूप फलमें नहीं होता । प्रस्गसे प्राप्त 


* जीव इस देहको त्यागकर प्राप्तिमे 
दज रा, मातिर हे तप शृषमूतोधि घरच षर 


> नट. 
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तृणजळायुका' ( ब्ृह० ४।४।३ ) इति। तत्राप्यप्परिवेष्टितस्येच जीवस्य कर्मोपस्थापितप्रति- - 
पत्तव्यदेहविषयसावनादीघीआवमाजं जळूकयोपमीयत इत्यविरोधः । एवं श्रुत्युक्ते देहा- 
न्तरप्रतिपत्तिप्रकारे सति याः पुरुषमतिप्रभवाः कल्पना व्यापिनां करणानामात्मनश्च 
देहान्तरप्रतिपत्तो कर्मवशादूदृत्तिलाभस्तत्र भवति । केवलस्येघात्मनो वृत्तिलाभस्तचर 
भवति । इन्द्रियाणि तु देद्ववदमिनवान्येव तत्र तत्र भोगस्थान उत्पद्यन्ते। मन एव वां 
केवळं भोगस्थानममिप्रतिष्ठते । जीव एवोत्प्लुत्य देहादेह(न्तरं प्रतिपद्यते शुक इच वृक्षा- 
दूदुक्षान्तरम्‌, इत्येवमाद्याः, ताः सर्वा एवानादतेन्याः श्रुतिविरोधात्‌ ॥ १॥ 
इसप्रकार अन्य श्रुति जळूका-कीटके समान जवतक जीव अन्य देहको प्राप्त नहीं होता तबतक पूव 
देहका त्याग नही करता, ऐसा दिखलाती है । उसमें भी जलसे परिवेष्टित जीवके कमंसे उपस्थापित 
प्राप्त करने योग्य देहविषयक भावनाका दोघंमावमात्र जलूकासे उपमित है, अत: कोई विरोध नहीं है । 
इसप्रकार अन्य देहकी प्राप्तिका प्रकार श्रुतिसे उक्त होनेपर जो पुरुषबुद्धिसे उत्पन्न हुई कल्पनाएँ 
हैं--आत्मा और इन्द्रियाँ व्यापक हैं, अन्य देहके प्राप्त होनेपर कमंवश उसमें वृत्तिलाम होता है । 
उस देहमें केवल आत्माका ही वृत्तिलाभ होता है, इन्द्रियां तो देहके समान तत्‌ तत्‌ भोगवस्थानमें 
नवीन ही उत्पन्न होती हैं । अथवा केवल मन ही मोग स्थानके प्रति जाता है। अथवा जंसे शुक एक 
वृक्षसे कूदकर अन्य वृक्षको प्राप्त होता है, वेसे जोव ही एक देहसे कूदकर अन्य देहको प्राप्त करता है, 
इत्यादिसे समी कल्पनाएँ अनादरणीय हैं, क्योंकि श्रतिके साथ उनका विरोध है ॥ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका ह 
जाता है कि नहीं ? यह प्रश्‍न उठता है, क्योंकि इन्द्रियोंको साथ ले जानेमें तो 'स यन्नष चाक्चुपः पुरुषः' 
यह श्रुति प्रमाण है । परन्तु सृक्ष्ममूतोंको साथ ले जानेमें कोई श्रुति नहीं है, कारण कि सूक्ष्म मूत 
सवंत्र सुलम हैं । इसलिए जीव सुक्ष्मभूतोके विना ही जाता है । पूवंपक्षमें निराश्रय प्राणकी गति न 
होनेसे वेराग्य असिद्ध है और सिद्धान्तरमे तो भूताश्रय प्राणोंकी गति होनेसे वराग्य सिद्ध है। “राजा 
प्रहाण-शवेतकेतु ! “वेत्थ यथा०' श्वेतकेतु-मैं नहीं जानता, तब राजाने उद्दालकसे इसका उत्तर कहा- 
"असौ वाव लोको गौतमारिनिः (हे गौतम ! यह स्वलोक अग्नि है) यहाँ अग्निहोत्रमें हवन किया गया 
दधि आदि जल यजमानके साथ संलग्न होकर स्वगंलोक प्राप्तकर सोम नामक दिव्य देहरूपसे स्थित 
(प्राप्त) होता है । कमंफळके अन्तमें वही सोमरूप दिव्यञ्चरीर द्रवीभूत होकर पज॑न्यमें आहुत होता है । 
अनन्तर वह जल वृष्टिरूपसे अन्न आदिमें आता है । पुनः वही अन्न मक्षण करनेसे पुरुषमें जाता है । वही 
जल पुरुषद्वारा शुक्ररूपसे स्त्रीके गममें आहुत होता है, इसप्रकार आप ( जळ ) मनुष्यरूप होता है । 
इसप्रकार प्ररनोत्तरसे यह सिद्ध होता है कि जीव सूक्मभूतोसे वेष्टित होकर जाता दै । 

ॐ 'तद्यथातूणजळायुका' यहाँ कमोसि उपस्यापित प्राप्तव्य देव आदि देह है, उसे “मैं देव हूँ 
इत्यादि मावनाद्वारा प्राप्तकर जीव पूवं देहका त्याग करता है अर्थात्‌ मावी देह विषयक भावनाको 
लेकर यह कीटका उदाहरण है, इससे कोई विरोध नहीं है। यद्यपि आत्मा व्यापक ब्रह्मरूप है, उसमें 
गति आदिका असंभव है, तो भी घटाकाशके समान परिच्छिन्न उपाधिकी गति आदिको लेकर उसमें 
गति आदिका वर्णन है, यह पश्चाग्निविद्यामें कहा गया है। उससे विरोध होनेके कारण अन्य समी 
कल्पनाएँ अनादरणीय हैं । उनमें 'ब्यापिनां' इससे सांख्योंकी कल्पना है कि केवळ अन्य देहमें कमोफि 
बरसे इन्द्रिय समुदाय व्यक्त होकर अपना-अपना कायं करता है। बौद्धोंकी कल्पना --फेवल आल्य 
विज्ञान ( निदिकल्पज्ञान ) सन्तानरूप आत्मा है, उसका अन्य देहमें शब्द आदि विषयक सविकल्प ज्ञान 
नामक वृत्तिलाम होता है। 'इन्द्रियाणि' इत्यादि भाष्यसे काणादोंकी कल्पना हैं। 'जीष एवं 
इत्यादिसे दिगम्बर जंनोंकी कल्पना है । चावंवाक कहते हैं कि जीवित देह ही आत्मा है, उसके भस्म _ 
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ननूदाहृताभ्यां प्रश्नप्रतिवचनाभ्यां केचलाभिरद्भिः संपरिष्वक्तो रंहतोति प्राप्नो- 
ति, अप्शाब्दश्रवणसामर्थ्यात्‌। तत्र कथं सामान्येन प्रतिज्ञायते सर्वे रेव भूतसुक्ष्मैः 
संपरिष्वक्तो रंहतीति ? अत उत्तरं पठति-- 

' चयात्मकत्ात्तु भूयस्त्वात्‌ ॥ २॥ 

पदच्छेद्‌--त्यात्मकत्वात्‌, तु, भूयस्त्वात्‌ । 

सूत्नार्थ--( तु ) शब्द शङ्का निवृत््यथं है । ( त्र्यात्मकत्वात्‌ ) त्रिवृत्करण श्रृतिसे अन्य दो 
भुतोके मेलनसे जल त्रयात्मक है, अतः जलसें अन्य दो भूतोंका गमन सम्बन्ध सिद्ध हे । ( भूयस्त्वात्‌ ) 
कारण कि तेज आदिको अपेक्ष।से शरीरमें जळ भूयस्त्व हे । 

# तुझाच्देन चोदितामादाङ्कासुच्छिनत्ति । ज्यात्मिका ह्यापः, च्रिवृत्करणश्रुतेः। ता- 
स्वारम्मिकास्वभ्युपगतास्तितरदपि भूतद्वयमवक्यमभ्युपगन्तव्यं भवति । च्यात्मकश्च 
देहल्रयाणामपि तेजोवन्नानां तस्मिन्कार्यापलण्धेः, पुनश्च ज्यात्मकस्मियातुत्वात्निभिर्वोत्त- 
पित्तइळेष्मभिः । न स भूतान्तराणि प्रत्याख्याय केवलाभिरद्धिरारव्युं शक्यते । तस्माद्‌- 
भूयस्त्वापेक्षो ऽयमापः पुरुषवचस इति। प्रइनप्रतिवयनयोरप्शचब्दो न केवल्यापेक्षः । सवं- 
देहेषु दि रसलोहितादिद्रवद्रव्यभूयस्त्वं डञ्यते। ननु पार्थिवो धातुर्भूयिष्ठो देहेइूपलक्ष्यते, 
नेष दोषः, इतरापेक्षयाप्यपां वाइल्यं भविष्यति । दश्यते च शुक्रशोणितळक्षणेऽपि देह- 
बीजे द्रवबाइल्यम्‌। कमं च निमित्तकारण दे्वान्तरारम्मे । कर्माणि चाग्निहोत्रादीनि 
सोमाज्यपयःप्र्ृतिद्रवद्रव्यव्यपाश्रयाणि, कमेसमवायिन्यञ्चापः भ्रद्धाशब्दोदिताः सह 
कर्मेमिद्य ळोकाख्येऽग्नौ हूयन्त इति वक्ष्यति । तस्माद्प्यपां वाहुल्यप्रसिद्धिः । वाहुल्या- 
घ्वापशब्देन सवषामेव देहबीजानां भूतसक्षमाणासुपादानमिति निरवद्यम्‌ ॥२॥ 

परन्तु उदाहूत प्रश्‍न और प्रतिवचन द्वारा केवल जलसे परिवेष्टित जीव जाता है, ऐसा प्राप्त 


होता है, क्योंकि जलशब्दके श्रवणकी सामथ्यं है, तो समी सुक्ष्म भूतोसे परिवेष्टित होकर जाता है, 
ऐसा सामान्यरूपसे प्रतिज्ञा केसे की है ? इससे उत्तर कहते है-- ; 


तु शब्दसे पूर्वोक्त शाङ्काका उच्छेद करते हैं--तिवृत्करण श्रृतिसे जल त्रयात्मक है, उस जलको 
देहका आरम्मक स्वीकार करनेपर अन्य दो भूत-तेज ओर पृथिवीमें मी आरम्मकत्व अवश्य स्वीकार 
करना चाहिए । ओर देह त्रयात्मक है, क्योंकि तेज, जल और अन्न तीनोंका भी उसमें कायं उपलब्ध होता 
है। पुनः भी देह त्रयात्मक है, कारण कि वात, पित्त और कफसे त्रिधातु है । अन्य भूतोंका प्रत्या- 
ख्यान ( त्याग ) कर केवळ जलसे वह आरब्ध नहीं हो सकता । इसलिए “जल पुरुषात्मक होता है' 
ऐसा चो प्रश्‍न और प्रतिवचनमें जल शब्द है वह केवल जलकी अपेक्षासे नहीं है किन्तु भूयस्त्वकी 
अपेक्षासे है, क्योंकि सव देहोमें रस-लोहित आदि प्रवीमूत प्रव्योंका बाहुल्य देखा जाता है। परन्तु 
पार्थिव घातु भी देहोंमें अधिकतर उपलब्ध होता है? यह दोष नहीं है, कारण कि अन्योंकी अपेक्षासे 
जळ बहुत होगा । शुक्रशोणितरूप देहके फारणमें भी प्रव बाहुल्य देखनेमें आता है । अन्य ( स्वर्गीय ) 
देहकें आरम्ममें कमं निमित्तकारण हैं । अग्निहोत्र आदि कमं सोम, धुत, पय आदि द्रव द्रव्यके 
आश्रिठ होते हैं, ओर कमं सम्वन्धी जल श्रद्धाशन्दसे कहा गया है, वह कर्मोके साथ स्वगंलोक नामक 
अर्निमें हुत किया जाता है, ऐसा आगे कहेंगे । इससे भी जलका बाहुल्य प्रसिद्ध है। और बाहुल्य 
होनेते बपू-बळ धन्दसे समी देहके बीज सुक्ष्ममृतोंका ग्रहण है, यह निर्दोष है ॥२॥ 

) सत्दामन्दी-दीपिका 

गले पर पुनः गसन जादि नहीं होते । इत्यादि समी कल्पनाएँ श्रुति विरुद्ध हैं ॥१॥ 

$ खाये, पीये गये अन्न और जळका पारिपाक यह तेजका कायं है । स्नेह और स्वेद आदि 
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¢ प्राणगतेश्च ॥ ३॥ 
पद्च्छेद्‌--प्राणगतेः, च । 


सृजाथ--और 'तमुत्क्रामन्त प्राणोऽनूत्क्रामति’ इस श्रुतिमें जीवके साथ इन्द्रियोंकी र 
पादित है, इससे भी जीव सूक्ष्म भूतोंसे परिवेष्टित जाता है । ६ 


प्राणानां च देहान्तरप्रतिपत्तो गतिः थ्वाव्यते-'तमुतक्रामन्त प्राणो$नृत्कामति प्राणमनु - 
व्हामन्तं सचे प्राणा अनूस्क्रामन्ति' ( बृह० ४।४।२ ) इत्यादिश्रुतिभिः । सा चं प्राणानां गतिर्ना- 
श्रयमन्तरेण संभवतीत्यतः प्राणगतिप्रयुक्ता तदाश्रयमूतानामपामपि मतान्तरोपसप्रानां 
गतिरर्थादवगस्यते । नहि निराश्रयाः प्राणाः कचिद्गच्छन्ति तिष्ठन्ति वा, जीवतो 
दानात्‌ ॥३॥ 

अग्न्यादिगतिश्रुतेरिति चेन्न भाक्तत्वात्‌ ॥ ४॥ 

पदच्छेद्‌--अग्न्यादिगतिश्रृतेः, इति, चेत्‌, न, माक्तत्वात्‌ । 

सून्नाथ--(अग्न्यादिगतिश्रुते:) “अरि वागप्येति’ इत्यादि श्रुतिमें वाग आदिका अग्नि आदिमें 
गमन प्रतिपादित है, इससे जीवके साथ इन्द्रियां नहीं जाती । ( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो यह 
युक्त नहीं है, ( भाक्तरवात्‌ ) क्योंकि तमुत्क्रामन्तं’ इत्यादि श्रतियोंके साथ विरोध होनेसे अग्नि आदिमें 
गति प्रतिपादक श्रुति गौण है । 

स्यादेतत्‌-नेच पाणा देहान्तरप्रतिपत्तौ सह जीवेन गच्छन्ति, अग्न्यादिगतिश्रुतेः । 
तथा हिं श्रृतिर्मरणकाले वागादयः प्राणा अग्न्यादीन्देवान्गच्छन्तीति दशयति यत्रास्य 
पुरुपस्य सतस्याग्गि वागप्येति वातं प्राणः' (बृह० ३।२।१३) इत्यादिनेति चेत्‌-न, भाक्तत्वात्‌। 
यागादीनामग्न्यादिगितिश्रुतिगाणी, लोमखु केशेषु चादर्शनात्‌ । “ओषधीलोमानि वनस्पती- 
न्केशाः' ( बृह० ३।२।१३ ) इति हि तत्राम्नायते । नहि लोमानि केशाश्चरोत्प्लुत्यौषघीर्वनर्प- 


तींश्च गच्छन्तीति संभवति । नच जीवस्य प्राणोपाधिप्रत्याख्याने गमनमवकल्प्यते । नापि 


और अन्य देहकी प्राप्तिमें 'तसुस्कामन्त०' ( उस जीवके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर प्राण उत्क्रमण 


. करता है, प्राणके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर सब प्राण-इन्द्रियां उत्क्रमण करते हैं) इत्यादि श्रुतियोंसे 


प्राणोंकी गति सुनाई जाती है । प्राणोंकी वह गति आश्रयके विना उपपन्न नहीं हो सकती, अता प्राणों- 
की गतिसे प्रयुक्त प्राणोंके आश्रयमूत अन्य मृतोंसे सम्बद्ध जलकी मी गति अथंतः अवगत होती है। 
क्योंकि निराश्रय प्राण न कहीं जाते हैं अथवा न कहीं रहते हैं, कारण कि जीवित देहमें प्राण साधय (ई 
देखनेमें आते हैं ॥ ३ ॥ 

ऐसा हो, परन्तु प्राण देहान्तर प्राप्तिमें जीवके साथ नहीं जाते, क्योंकि अग्नि आदियें गति- 
भृति है। जैसे 'यन्नास्य० ( जिस समय इस मृत पुरुषकी वाक्‌ अस्निमें छीन हो जाती है और प्राण 
वायुमें लीन हो जाता है ) इत्यादिसे श्रुति मरण कालमें वाणी आदि प्राण अग्नि आदि देवोंको प्राप्त 
होते हैं, ऐसा दिखलाती है । यदि ऐसा कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि वह गोण है । वाक्‌ आदि 
इन्द्रियोंकी अग्नि आदि ग्रतिश्रुति गौण है, कारण कि लोम ओर केशोमें ऐसा देखनेमें नहीं आता । 
'ओषघीलोमानि०? ( लोम ओषधियोंमें ओर केश वनस्पतियोंमें लीन हो जाते हैं ) ऐसी वहां श्रुति है । 
लोम और केश कूदकर ओषधि और वनस्पतिको प्राप्त होते हैं, ऐसा संभव नहीं हैं। इसलिए जीवका 

-दीपिका 

जलका कायं है और गन्ध आदि पृथिवीका कायं है, इसलिए देह त्रयात्मक है। परन्तु इस देहम प्राण 
और अवकाश रूप कार्योकी मो साथ-साथ उपलब्धि होती है, अतः देह पाँच मतात्मक है। इस 
अरुचिसे माष्यमें “पुनश्च? इत्यादिसे दूसरी व्याख्या करते हैं ॥ २ ॥ 

७२ 
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प्राणेर्चिना देहान्तर उपभोग उपपद्यते । विस्पएं च प्राणानां सह जीवेन गमनमन्यत्र 
श्रावितम्‌ । अतो चागाद्यचिष्ठात्रीणामग्न्यादिदेवतानां चागाद्ुपकारिणीनां सरणकाल 
उपकारनिवृत्तिमात्रमपेद्य वागादयो ऽग्न्यादीन्गच्छन्तीस्युपचर्यंते ॥४॥ 


प्रथमेऽश्रवणादिति चेन्न ता एव ह्युपपत्तेः ॥ ५॥ 


पदच्छेद्‌- प्रथमे, अश्रवणात्‌, इति, चेत्‌, न, ताः, एव, हि, उपपत्तेः । 

सूतार्थ--द्य॒लोक आदि पाँच अग्नियोंमें ( प्रथमे ) प्रथम-द्युलोक नामक अग्निमें (अश्नवणात्‌) 
'तस्मिन्ने्ताः्मन्नग्नौ' इत्यादि श्रृतिसे श्रद्धाका आहुतित्व श्रवण है जलका नहीं है, ( इति चेन्न ) ऐसा 
यदि कहो, तो यह युक्त नहीं दै, (हि) क्योंकि 'आपो हास्मै' इत्यादि श्रुतिसि जल ही लक्षित होता है । 
( उपपत्तेः ) कारण कि ऐसे प्रश्‍न और प्रतिवचनकी उपपत्ति है । 

& स्यादेतत्‌-कथं पुनः पञ्जम्यामाइुतावापः पुरुषवचसो भवन्ति’ (छा०५।३।३) इत्येत- 
निर्धारयितुं पायते ? यावता नेव प्रथमेऽग्नाचपां श्रवणमस्ति | इह हि द्ुलोकप्रश्रतयः पञ्चा- 
रनयः पञ्चानामाहुतिनामाधारत्वेनाघीताः, तेषां च प्रसुखे ' असौ चाव लोको गौतमाझिः' (छा० 
५।४।१) इत्युपभ्यस्य 'तस्मिन्तेतस्मिन्नग्नौ देवाः श्रद्धां जुति’ (छा० ५।४।२) इति श्रद्धा हौस्यद्रच्य- 
त्वेनावैदिता। ल तत्रापो होम्यद्रन्यतया श्ुताः। यदि नाम पजन्यादिषूत्तरेशु चतुष्वोग्निः 
ष्वपां हौस्यद्रव्यता परिकल्ण्येत,परिकल्प्यतां नाम,तेषुद्दोतव्यतयोपात्तानां सोमादीनामब्व- 
हुळत्वोपपत्तः । प्रथमे त्वग्नौ भ्रुतां श्रद्धा परित्यज्याशुता आपः परिकर्प्यन्त इति साहसमे- 
तत्‌ । श्रद्धा च नाम प्रत्ययविशेषः, प्रसिद्धिसामर्थ्यात्‌ । तस्मादयुक्तः पञ्चस्यामाहुतावपां 
_पुरुषभाब इति चेत्‌-नैष दोष, यतस्तत्रापि प्रथमेऽग्तौ ता एवापः शदधान्दन न चेत्‌- नैष दोषः, यतस्तत्रापि प्रथमेऽग्नो ता एवापः अद्धादाब्देनाभिः 





प्राण उपाधिके परित्याग करनेपर गमन नहीं हो सकता और प्राणोंके विना अन्य देहका उपभोग भी 


उपपन्न नहीं होता । और प्राणोंका जीवके साथ गमन अन्यत्र ( तमुत्क्रामन्तं ) विस्पष्ट सुनाया गया 
है । अतः वाणी आदिके अधिष्ठातृ और वाक्‌ आदिके उपकारक अग्नि आदि देवताओंके मरण-का लमें 


यग निवृत्ति मात्रकी अपेक्षासे वाक्‌ आदि अग्नि आदिमें लीन होते हैं, ऐसा उपचार किया 
गया है ॥४॥ 


यह शङ्का होती है--जब प्रथम अग्निमें जलका श्रवण नहीं है, तो 'पञ्चम्यामा० ° ( पांचवी 
आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक होता है ) यह निर्धारण किस प्रकार हो सकता है? क्योंकि यहाँ द्युलोक 
आंद पाँच अग्नियाँ पाँच आहुतियोंके आधारख्पसे अधीत हैं। उनमें से प्रथममे 'असौ वाव० (है 
गौतम ! यह द्युलोक अग्नि है ) ऐसा उपन्यासकर 'तस्मिन्नेतस्मिन्न०” ( इस द्युकोकरूप अग्निमें देव- 
यजमान श्रद्धाका हवन करते हैं) इसप्रकार श्रद्धा होम्यद्रव्यरूपसे प्रतिपादित है, किन्तु वहाँ होम्यद्रव्य- 
रूपसे जल श्रुत नहीं है । यदि पजन्य आदि उत्तर चार अग्नियोंमें जलकी हौम्यद्रव्यहूपसे कल्पना 
करे तो मले कल्पना करे, क्योंकि उनमें हवनीयख्पसे गृहीत सोम आदिमें जलके आधिक्यकी उप- 
पत्ति है । किन्तु प्रथम अग्निमें तो श्रुत श्रद्धाका परित्यागकर अश्रुत जलकी कल्पना करते हो, यह केवळ 
साहस है । इस प्रकार प्रसिद्धिकी सामथ्यंसे श्रद्धा प्रत्यय-विश्वास विशेष है, इसलिए पाँचवी आहुतिमें जल 
का पुरुषमाव युक्त नहीं है । ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि वहाँ भी प्रथम अरितमें श्रद्धा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& अब वह जल पुरुषसंज्ञक किसप्रकार होता है, इसका आक्षेप पूर्वक 'प्रथस' इत्यादिसे 
समाधान करते हैं। यद्यपि प्रथम बग्निमें साक्षात्‌ जळका श्रवण नहीं है, तो मी प्रस्न और प्रति- 
वचनकी उपपत्तिसे जलका ही ग्रहण है, क्योंकि 'पाँचवों आहुतिमें जळ पुरुष संज्ञक किसप्रकार होता 
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प्रेयन्ते । कुतः ? उपपत्तेः । पचं ह्यादिमध्यावसानसंगानादनाकुलमेतदेकवाक्यमुपप- 
द्यते । इतरथा पुनः पञ्चम्यामाहुतावपां पुरुषवचस्त्वप्रकार पृष्टे प्रतिवचनावसरे प्रथमा- 
हुतिस्थाने यद्यनपो दोम्यद्वव्यं श्रद्धा नामावतारयेत्ततोऽन्यथा प्रश्‍नो5न्यथा प्रतिवचनः 
मित्येकवाक्यता न स्यात्‌ । (इति तु पञ्चम्यामाहुतावापः पुरुषवचसो अवन्ति’ इति चोपसंहर- 
न्नेतदेव दशंयति। * श्रद्धाकायं च सोमवृष्ट्यादि स्थूलीभवद्व्वहुलं लक्ष्यते । सा च 
श्रद्धाया अप्त्वे युक्तिः । कारणाचुरूपं हि कायं भवति। नच श्रद्धाल्यः प्रत्ययो मनसो 
जीवस्य वा घमेः सन्धमिणो निष्कृष्य होमायोपादातुं शक्यते पश्चादिभ्य इव हृदया- 
दीनीत्याप एव श्रद्धादाव्दा भवेयुः। श्रद्धाशब्दश्चाप्सूपपद्यते, बेद्कप्रयोगद््शनात्‌-- 
श्रद्धा चा आपः’ इति । तचुत्वं श्रद्धाखारूप्यं गच्छन्त्य आपो देहबीजभूता इत्यतः श्रद्धा- 
शब्दाः स्युः । यथा सिंहपराक्रमो नरः सिं॒दाब्दो भवति । श्रद्ध।पूर्वककमंसमवायाच्चाप्लु 
श्रद्धाशाव्द उपपद्यते, मञ्चशव्द इव पुरुषेषु । श्रद्वाहेतुत्वाच्च थद्धाशब्दोपपत्तिः, 'आपो 
हास्मे श्रद्धा संनमन्ते पुण्याय कमंणे' इति श्रुतेः ॥५॥ 

शब्दसे वहो जल अभिप्रेत है। किससे ? इससे कि ऐसी उपपत्ति है । इसप्रकार आदि, मध्य ओर अन्तमें 


संगान-एकाथंता होनेसे विना आयासके हो, यह एक वाक्य उपपन्न होता है । अन्यथा पाँचवीं आहुतिमें 
'जल पुरुष संज्ञक किसप्रकार होता है” ? ऐसा प्ररन करनेपर प्रतिवचनके अवसरमें यदि प्रथम आहुतिके 


स्थानमें जलसे मिन्न होम्यद्रव्यरूपसे श्रद्धाको ले आओ, तो प्रश्‍न एक प्रकारका ओर प्रतिवचन अन्य 
प्रकारका, इसप्रकार एक वाक्परता नहीं होगी । इति तु? ( ऐसे पांचवां आहुतिमें जळ पुरुप संज्ञक 
होता है ) इस तरह उपसंहार करती हुई श्रुति यही दिखळाती है, और श्रद्धाके काय सोम, वृष्टि 
मादि उत्तरोत्तर स्थूळ होते हुए जहूभूयस्त्व देखनेमें आते हैं । वही भ्रद्धाके जल होनेमें युक्ति है । 
कारणके अनुरूप ही कायं होता है । जैसे पशु आदिसे हृदय आदि अवयव निकालकर होमके लिए ग्रहण 
किये जा सकते है, वैसे श्रद्धा नामक प्रत्यय-विश्वास मन अथवा जीवका धमं होते हुए धर्मीस निकालकर 
होमके लिए ग्रहण नहीं किया जा सकता, इसलिए जल श्रद्धा शब्द वाच्य होना चाहिए, और श्रद्धा 
शब्द जलमें उपपन्न होता है, क्योंकि “श्रद्धा वा आपः' ( निश्चय श्रद्धा जल है ) इसप्रकार वेदिक 
प्रयोग देखनेमें आता है । श्रद्धाका सृक्ष्मतव साहद्य जोवके साथ जानेवाले देहके वीजभूत जलमे है, 
इसलिए जलमें श्रद्धाशब्दका प्रयोग होता है। जसे सिंह पराक्रम वाला पुरुष [ गोणरूपसे | सिहराब्द 
वाच्य होता है । श्रद्धा पुर्वक कमंमें जलका सम्बन्ध होनेसे मी श्रद्धाशव्द जलमें उपपन्न होता है । जंसे 
पुरुषोंमें मवशव्द उपपन्न होता है । 'आपो हास्मे०' (निश्चय, ल यजमानके पुण्य कर्मके लिए जळ 
भद्धा उत्पन्न करता है) इसप्रकार श्रतिसे श्रद्धाका हेतु होनेपे जलमें भद्धाशब्दकी उपपत्ति होती है ॥५॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका के 
है' । यह प्रश्‍न है । इसके अनुसार ही उत्तर देना उचित है। इसलिए प्रथम अस्तमं भी थ्रद्धाशब्दसे 
जल ही अभिप्रेत है, अन्यथा प्रश्‍न और प्रतिवचतमें अन्तर होनेसे एकवाक्यता सिद्ध नहों होगी । 
किच यदि श्रद्धा शब्दसे जल ग्र ह्य नहीं है तो जित पजंन्य आदि चार अग्नियोंमें जल श्रुत है उनके 
विषयमे प्रन होता कि चौथी अग्निमें आहुत जल पुरुषात्मक किस प्रकार होता है? पाँचत्री आहुतिके 


8 ग्र 
यमें प्रन नहीं होता, अतः उपक्रम भौर उपसंहारसे यहाँ श्रद्धाथब्दसे जलका ही ग्रहण 





करना चाहिए । 


& 'तस्याः अद्धाहुतेः सोमः सम्मवति' ( उस भ्रद्धाख्प आहतिस सोम उत्त होता है ) 


इत्यादिसे धद्धा-सोम आदि पव-परवके परिणाम कहे गये हैं। इसलिए द्रवीभूत पदाथंका परिणाम | 


शद्धा जल दै । 'मज्ञाः क्रोशन्ति' ( मच्च क्रोशण करते हैं) जसे यहाँ लक्षणासे मञ्चस्थ पुरुष 


| बे हैं, यह अर्थ होता है, वेसे जलमें भी भ्रद्धाका लाक्षणिक प्रयोग होता है ॥ ५ ॥ कल 
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अश्रुतत्वादिति चेन्नेष्टादिकारिणां प्रतीतेः ॥ ९॥ 

पदच्छेद- अथुतत्वात्‌, इति, चेत्‌, न, इष्टादिकारिणाम्‌, प्रतीतेः । 

सूत्राथ-- श्रद्धा शब्दित जलके पुरुषवचस्त्व होनेपर भी जलसे वेष्टित जीव जाता है, यह 
युक्त नहीं है, ( अशुतत्वात्‌ ) बयोंकि जळ आदिके समान जीव श्रृत नहीं है । ( इति चेन्न ) ऐसा यदि 
कहो तो युक्त नहीं है, ( इष्टादिकारिणां प्रतीतेः ) क्योंकि 'अथ य इमे' इत्यादि वाक्यरोषसे इष्टापूत 
कम कारियोंकी प्रतीति होती है । 

अथापि स्याप्रदनप्रतिवचनाम्याँ नामापः श्रद्धादिक्रमेण पञ्चस्यामाहुतो पुरुषा- 
कारं प्रतिपद्येरन्‌, नतु तत्संपरिष्बक्ता जीवा रंहेयुः, अश्रुतत्वात्‌ । न हात्रापामिव 
जीवानां भ्रावयिता कञ्मिच्छच्दोऽस्ति। तस्माद्वंहति संपरिष्वक्त इत्ययुक्तमिति चेत्‌ 
नेष दोषः, कुतः ? ` इष्टादिकारिणां प्रतीतेः । 'अथ य इमे आम इइष्टापूतं दत्तमिव्युपासते ते 
घूमममिसंमबन्तिः ( छा» ०१०३ ) इ्युपक्रस्येष्टादिकारिणां धूमादिना पितृयाणेन 
पथा चन्द्रप्रापि कथयति--'आकाश्चाचन्द्रससमेप सोमो राजा’ ( छा? ७९०४ ) इति । 
त एचेहापि प्रतीयन्ते “तस्मिन्नेतस्मिन्नग्नौ देवाः शरद्धां जुह्ृति वस्या आहुतेः सोमो राजा 
संमवति’ ( छा० ५७२ ) इति, श्रुतिसामान्यात्‌ । तेषां चाग्निहोत्रदरांपूर्णमासादिकमं- 
साधनभूता दधिपयः प्रभृतयो द्रचद्रव्यभूयस्त्वारप्रत्यक्षमेचापः सन्ति। ता आहवनीये 
इताः सूक्ष्मा आहुत्योऽपूर्वरूपः ख॒त्यस्तानिष्टादिकारिण आश्रयन्ति। तेषां च शरीर 
नेघनेन विघानेनान्त्येऽग्नाबुत्विजो जुहूति--असौ स्वर्गाय छोकाय स्वाहा इति। 
$ ततस्ताः अद्धापूर्वककर्मसमवायिन्य आइुतिमय्य आपो 5पूर्वरूपाः सत्यस्तानिष्टादि- 
कारिणो जीवान्परिवेए्यामुं लोकं फलदानाय नयन्तीति यत्तदत्र जुहोतिनाभिधीयते 


प्रश्‍न ओर प्रतिवचनसे पाँचवीं आहुतिमें श्रद्धा आदि क्रमसे जल पुरुषाकार प्रात "णय र प्रततकतस पोचवो आदवदिमं श्रद्धा आदि रमसे जल पुरुषाकार प्राप्त करे, ऐसा ऐसा 
भी हो, परन्तु उस जलसे परिवेष्टित जीव गमन नहीं करेंगे, क्योंकि अश्रुत है। यहाँ जलके समान 
जीवोंका श्रवण करानेवाली कोई श्रुति नहीं है । इसलिए जलसे परिवेष्टित होकर जीव जाता है यह 
अयुक्त है । ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं है, किससे ? इससे कि इष्टादि कारियोंकी प्रतीति है । 
“अथ य इमे०' ( तथा जो ये गृहस्थ लोग ग्राममें इष्ट, पुत्त॑ और दत्त इस प्रकार कमे करते हैं वे धूमा- 
भिमानी देवताको प्राप्त होते हैं ) ऐसा उपक्रम कर “आकाशाचचन्द्रमसमेष०' ( वे आकाशसे चन्द्रलोकमें 
जाते हैं, यह चन्द्रमा राजा सोम है ) इस प्रकार श्रुति इष्ट आदि कमं करनेवालोंकी धूम आदि पितृ- 
याणमागंसे चन्द्रमाकी प्राप्ति कहती दै । 'तस्मिच्चेतस्मिन्नग्नो०' ( उस द्युलोक अरिनिमें देवगण श्रद्धाका 


होम करते हैं, उस आहुतिसे सोम राजा उत्पन्न होता है ) इस सामान्य श्रुतिसे वे ही यहाँ भी प्रतीत 
होते हैं, और उन जीवोंके अग्निहोत्र, दसंपूणमास आदि कर्मोके साधन मूत दधि, पय आदि द्रवी- 


भूत द्रव्यके आधिक्यसे प्रत्यक्ष ही जल है । आहवनीय अग्निमें हुत वे सूक्ष्म आहुतियाँ अपूवरूप होती 
हुई उन इष्ट आदि कमं करनेवा छोंका आश्रयण करती हैं । ऋत्विज लोग उनके शरोरको मरणके विधानसे 
अन्त्य अग्निमें 'असौ स्वर्गाय कोकाय स्वाहा? ( यह स्वगंलोकको जावे ) ऐसा कहकर होम करते हैँ । 
इसके अनन्तर श्रद्धापूर्वक कमंके साथ सम्बद्ध आहुतिमय वह जल अपुवर्प होता हुआ उन इष्ट 
आदि कमं करनेवाले जीवोंको परिवेष्टित कर फछ देनेके लिए उस छोकको छे जाता है, इस प्रका जो 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# जीवके साथ आहुतिमय जळके गमनमें दूसरी श्रुति भी है--अग्निहोने प्रकरणमें राजा 
जनकने याज्ञवल्क्यसे छः प्र्न किये हैं--न त्वेबैनयोः सायं प्रातराहुत्योस्त्वसुत्कान्ति न गति न 
न तृप्ति न पुनराइत्ति न लोकं प्रत्युत्थायिनं वेत्थ' ( इन सायं ओर प्रांतःकालकी आहुठियोमे उत्क्रान्ति 
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द्धां जुति’ ( बरृह०६।२।९५ ) इति । तथा चाग्निहोत्रे षट्प्रदनीनिर्वचनरूपेण वाक्यशेषेण 
'त वा एते आहुती हुते उत्करामतः इत्येवमादिनाग्निहोत्राहुत्योः फलारम्प्राय लोकान्तरप्रात्तिः 
प्रदर्शिता । तस्मादाडुतीमयीभिरक्धिः संपरिष्वक्ता जीवा रंहन्ति स्वकर्मफलोपभोगायेति 
स्छिप्यते ॥६॥ 
कथं पुनरिदर्मिणद्कारिणां स्वकर्मफलोपभोगाय रंहणं प्रतिज्ञायते ? यावता 
तेषां धूमप्रतीकेन वत्मना चन्द्रमसमधिरूढानामन्नभाव॑ दशोयति--“एप सोमो राजा तद्देवा- 
नामन्नं तं देवा भक्ष्रन्ति ( छा० ५।१०।४ ) इति । 'ते चन्द्रं प्राप्यान्नं मवन्ति तांस्तन्न देवा यथा 
सोमं राजानसाप्यायस्वापक्षीयस्वेत्येवमेनांस्तत्र भक्षयन्ति’ ( वृह०६॥२॥१६ ) इति च समानविषयं 
श्रुत्यन्तरम्‌ । न च व्याप्रादिभिरिव देचैभंक्ष्यमाणानामुपभोगः संभवतीति, अत उत्तरं पठति- 
भाक्तं वाऽनात्मविस्वात्तथा हि दशयति ॥७॥ 
पदच्छेद्‌--माक्तम्‌, वा, अनात्मवित्त्वात्‌, तथा, हि, दशयति । | 
सूत्राथं---(वा) शब्द शङ्कानिरासाथं है, ` इष्ट आदि कमंकारियोंमें अन्नत्व ( माक्तम्‌ ) गौण 
है, अन्यथा 'स्वगंकामो यजेत' इत्यादि श्रृतिसे विरोध होगा । ( अनात्मवित्त्वात्‌.) अतः अनात्मवित्‌ 
होनेसे उनमें देवोंके उपमोग योग्य अन्नत्व विवक्षित है, ( तथाहि दशंयति ) वसा ही “अथ योऽन्याम्‌' 
इत्यादि श्रुति दिखलाती है । 
वाइान्दश्रोदितदोषव्याचतंनार्थः । भाक्तमेषामन्नत्वं न मुख्यम । मुख्ये हयन्नत्वे 'स्वगे- 


कामो यजेत' इत्येवंजातीयकाधिकारश्रुतिरुपरुध्येत । चन्द्रमण्डले चेदिष्टदिकारिणामुपमोगो 


कहा गया है उसीको यहाँ 'श्रद्धां जुह्ृति' (श्रद्धाको होम करते हैं) इस श्रुति द्वारा 'हु' धातुसे अभिधान 
किया है । उसी प्रकार अग्निहोत्रमें छः प्रश्‍नोंके निवंचनरूप “त वा एते०' ( वे ये दो हुत आहुतियाँ 
उत्क्रमण करती हैं ) इत्यादि वाक्यशोषसे दो अग्निहोत्र आहुतियोंमें फलारम्मके लिए अन्य लोककी 
प्राप्ति दिखलाई गई है । इसलिए आहुतिमथ जलसे परिवेष्टित जीव अपने कमंफलोयमोगके लिए 
जाते हैं, यह युक्त है ॥ ६ ॥ 

परन्तु इष्ट आदि कर्म करनेवालोंके अपने कर्मफछके उपमोगके लिए गमन विषयक प्रतिज्ञा 
कैसे की जाती है । क्योंकि 'पष सोमो राजा०' (यह सोम राजा है, यह देवताओंका अन्न है, देवता 


लोग उसका भक्षण करते हैं ) इस प्रकार यह श्रुति धूम प्रतीक मागंसे उन चन्द्रलोकमें आरुढ हुओंका 
अन्नभाव दिखलाती है, और “ते चन्द्र प्राप्यान्नं०' ( वे चन्द्रमाको भ्राप्तकर अन्न हो जते हैं, वहाँ 
जैसे ऋत्विग्गण सोम राजाको 'आप्यायस्व अपक्षीयस्व? ऐसा कहकर भक्षण करते हैं, वसे इनका 
देवगण मक्षण करते हैं) यह समान विषयक दुसरी श्रुति है। व्याघ्र आदिसे भक्यमाणोके समान 
देवोसे मक्ष्यमाणोंका उपभोग नहीं हो सकता, अतः उत्तर कहते हैं-- 
वा शब्द छाद्धित दोषकी व्यावृत्तिके लिए है। इन इष्ट आदि कारियों में अन्नत्व गौण है 
मुख्य नहीं, मुख्य अन्नत्व हो तो 'स्वगकामो यजेत' इसप्रकारकी अधिकारश्रुति बाधित हो जायगी । 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
गति, प्रतिष्ठा, तृप्ति; पुनरावृत्ति और उत्पन्न होनेवाला लोक क्या तुम नही जानते ?) उन प्रश्‍नोका 
निवचन भी 'राझेव ते वा एते आहुती इते उत्कामतः ततः एथिब्यां पुरुष योषिति च पुरुषरूपेणो- 
त्तिष्ठत;' (राजने कहा कि वे ये हुत आहुतियाँ उत्क्रमण करती हैं, वे अन्तरिक्षद्वारा द्युलोकमें जातो हैं, 
वे आहवनीय दुलोकर्मे प्रतिष्ठा करती हैं, वे द्युलोकको तृप्त करती हैं, वहाँ से पुनः छोटती हैं, अनन्तर 
पृथिवीमें, पुन: पुरुषमें, उससे स्त्रीमें आहुत हुई पुरुषरूपसे उत्यान करतो हैं ) इस प्रकार वाक्यशेषसे 


सिए गमन करता है॥ ६॥ 


. निश्चित होता है । इससे यह सिद्ध होता है कि आहुतिमय जलसे परिवेष्टित जीव कमे फलोपमोगके 
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न स्यात्किमर्थमधिकारिण इश्टाद्यायासवहुलू कमं कुर्युः । अन्नदाब्दश्चोपमोगहेतुत्बसामा- | 
न्यादनन्ने 5प्युपचयमाणो इश्यते, यथा विशोऽन्न राज्ञं पशचोऽन्नं विशामिति । तस्मा- 
दिष्स्त्रीपुत्रमित्रश्रत्यादिभिरिच गुणभावोपगतेरिष्ादिकारिभियंत्सुखविहरणं देवानां 

तदेचैषां भक्षणमभिप्रेतं न मोदकादिवच्चवणं निगरणं वा। नह वे देवा अइनन्तिन॑ | 

पिवन्त्येतदेवार्त दृष्टा तृप्यन्ति’ ( छा० ३।६।१ ) इति च देवानां च्चणादिव्यापारं वार्यति। | 
तेषां चेए्टादिकारिणां देवान्प्रति शुणभावोपगतानामप्युपभोग उपपद्यते राजोपजीविना- 
मिच परिजनानाम्‌ । अनात्मविस्वा्चेएादिकारिणां देबोपभोग्यभाच उपपद्यते । तथा 
हि श्रुतिरनात्मचिदां देवोपभोग्यतां दर्शायति अथ योऽन्यां देवतासुपास्तेऽल्योऽसावन्योऽः 
हमस्मीति न स वेद यथा पझुरेवं स देवानाम्‌' ( छु० १।४।१० ) इति । स चास्मिन्नपि लोक 
इष्टादिभिः कर्मभिः प्रीणयन्प्युवद्देवानामुपकरोत्यमुष्मिन्नपि लोके तदुपजीवी तदादिएं 
फलमुपसुञ्जानः पशुवदेव देवानामुपकरोतीति गस्यते ॥ ® अनात्मचित््वात्तथा दि दशाः 
यतीत्यस्यापरा व्याख्या--अनात्मविदो हेते केवलकर्मिण इप्टादिकारिणो न ज्ञानकमे- 
समुच्चयाजुष्ठायिनः । पञ्चाग्निविद्यामिहात्मविद्येत्युपचरन्ति, प्रकरणात्‌ । पञ्चाग्निविज्ञा- 
नविहीनत्वाच्येद मिष्टदिकारिणां शुणवादेनाच्नत्वघुद्काव्यते पञ्चाग्निविज्ञानप्रशांसाये । 
पञ्चाग्निविद्या हीह विधित्सिता, घाक्यतात्पर्याचगमात्‌ । तथा हि शुत्यन्तर चन्द्रमण्डले 
यदि इष्ट आदि कारियोंका चन्द्रमण्डलमें उपभोग न हो, तो अधिकारी अधिक परिश्रम साध्य इष्ट 
मादि कमं किसलिए करेंगे, और अन्न शब्द “उपभोग हेतुत्व” है, इस सामान्यधमंसे अन्न भिन्न में मी 
उपचयंमाण-उपचरित होता हुआ देखा जाता है । जैवे “वेश्य राजाओंका अन्न है, पशु वेश्योंका अन्न 
' ऐसा कहते हैं । इसलिए इष्ट, स्त्री, पुत्र, मित्र, सेवक आदिके समान गौणमावको प्राप्त हुए इष्ट 
मादि कारियोंसे जो देवताओंका सुख विहरण है वही इनका यहाँ मक्षण अभिप्रेत है, किन्तु मोदक 
आदिके समान चर्वण-चवाना अथवा निगलना अभिम्रेत नहीं है, क्योंकि 'न ह चे देवा०' ( देवगण न 
तो खाते हैं और न पीते हैं, वे इस अमृतको देखकर ही तृप्त हो जाते हैं ) यह भ्रति देवोंके चवंण आदि 
व्यापारका निषेध करती है । देवोंके प्रति गुगमावको प्राप्त हुए इन इष्ट आदि कारियोंका भी राजाके 
आश्रित जीवन निर्वाह करनेवाले परिजनोंके समान उपभोग उपपन्न होता है ओर अनात्मवित्‌ होनेसे 
इष्ट आदि कारियोंमें देवोंका उपभोग्यत्व भी उपपन्न होता है । जैसे कि “अथ योऽन्यां० (और जो अन्य 
देवताकी 'यह अन्य है और मैं-अन्य हूँ' इस प्रकार उपासना करता है वह नहीं जानता, जसे पशु 
होता है वेसे ही वह देवताओंका पशु है ) यह भ्रति अनात्मवेत्ताओंको देोपमोग्यता दिखळाती है 
' अर्थात्‌ जैसे पशु मनुष्योंका भोग्य है, वसे अज्ञ जीव देवोंका उपकारक होता है । वह इस लोकमें भी 
इष्ट आदि कर्मोद्वारा देवोंको प्रसन्न करता हुआ पशुके समान देवोंका उपकारक होता है ओर परलोकमें 
भी उनका उपजीवी होकर उनसे आदिष्ट फलका उपभोग करता हुआ पशुके समान देवोंका उपकारक 
होता है, ऐसा ज्ञात होता है । 'अनात्मवित्त्वात्तथाहि दशंयति' इस सूबांशकी यह दूसरी व्याख्या है-- 
केवल कर्मी ये इष्ट आदि कारी अनात्मवित्‌ ही हैं वे उपासना और कमंके समुच्चयका अनुष्ठान 
करनेवाले नहीं हैं । यहाँ प्रकरणसे पच्चाग्नि विद्याको गोणरूपसे आत्मविद्या कहते हैं। पच्चाग्नि 
विद्या रहित होनेसे इष्ट आदि कारी देवोंके अन्न हैं; ऐसा पञ्चाग्नि विद्याकी प्रशंसाके लिए 
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& गौतम और प्रवाहणके संवादात्मक वाक्योंका पर्यालोचन करनेसे यही सिद्ध होता है कि 


यहाँ पञ्चाग्निविद्याका अमिधान ही इष्ट है। अत: आहुतिमय जलसे परिवेष्टित होकर जीव जाता है । 
इसप्रकार गतिके पर्यालोचनसे वेराग्य होता है ॥ ७ ॥ 


|| 
| 
| 
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भोगसझ्गावं दशयलि-'स सोमलोके विभूतिमनुभूय पुनराठतते (प्र० ५।४) इ थान्यद 
श्रुत्यन्तरम्‌ अथ ये शतं पितुणां जितलोकानामानन्दाः स पक र ये छ 
गन्धर्वलोक आनन्दाः स एकः कमदेवानामानन्दो ये कसणा देवत्वम सिसं पद्यन्ते ' ( त्रह० ४।३।३.३ ) 
इतीष्टादिकारिणां देवः सह संवसतां भोगप्रासि दर्शायति । एवं भाक्तत्वादन्न भाचचचन- 
स्येष्टादिकारिणोऽञ जोदा रंहन्तीति प्रतीयते। तस्माद्रंहति संपरिष्वक्त इति युक्त- 
मेवोक्तम ॥ ७ ॥ 
( २ कृतात्ययाधिकरणम्‌ । सू० ८-११) . 
कृतात्ययेऽनुशयवान्दष्टस्मृतिभ्यां यथेतमनेवं च ॥८॥ 

पदच्छेद--#तात्यये, अनुशयवान्‌. दृष्टस्मृतिभ्याम्‌, यथेउम्‌, अनेवम्‌, च । 

सूत्ाथ--( कृतात्यये ) कर्मोके उपमोगकें अनन्तर ( अनुशयवानु ) उन कर्मोसे अतिरिक्त 
कमं युक्त होकर जीव इस लोकमें आता है, ( इष्टस्मृतिभ्याम्‌ ) क्योंकि “तद्य इह रमणीयचरणा’ और 
प्रत्य कमंफलमनुभूय' इत्यादि श्रुति और स्मृति हैं। और ( यथेतम्‌ ) जिस धूम आदि मागसे वे गये 
थे उससे अथवा (अनेवम्‌ च) उससे विपरीत वक्ष्ममाण अश्र आदि मागद्वारा इस लोकमें आते हैँ । 

$ इष्टादिकारिणां धूमादिना वत्मना चन्द्रमण्डलमधिरूढानां सुक्तभोगानां ततः 
प्रत्यवरोह आस्नायते-'तस्मिन्यात्रस्सपातसुषित्वायैतमेदाःचानं पुननिवतन्ते यथेतम्‌' ( छा० 
५।१०।५ ) इत्यारभ्य यावत्‌ रमणीयचरणा ब्राह्मगादियोनिसापथन्ते कपूयचरणाः श्वादियोनि' 
मिति । तत्रेदं विचायते किं निरनुशया शुक्तक्ृस्स्नकर्माणोऽचरोइन्त्याहोस्तित्सानुशया 
इति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? निरनुशया इति, कुतः ¦ यावत्संपातमिति विशेषणात्‌ । संपा- 
तशाव्देनात्र कर्माशय उच्यते-संपतन्त्यनेनास्मालोकादसुं लोकं फलोपभोगायेति । 
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. गुणवादसे कहा गया है । यहाँ पञ्चाग्नि विद्याका ही विधान करना अभीष्ट है, क्योंकि वाक्यका तात्पय 


ऐसा ही अवगत होता है । जैसे कि “स सोमळोके०' ( सोम लोकमें विभूतिका अनुमवकर वह पुन! 
लोट आता है ) यह दूसरी श्रृति चन्द्रमण्डलमें मोगका सद्भाव दिखलाती है । उसी्रकार अथ ये 


शतं०' ( जो पितृलोकको जोतषेवाले पितरोंके सौ आनन्द हैं घह गन्धवं लोकका एक आनन्द है, तथा 
जो गन्धव लोकके सौ आनन्द हैं, वह कमं देवोंका, जो कि कोके द्वारा देवत्वको प्रा होते हैं, एक 
आनन्द है ) वह दूसरी श्रुति भी देवोंके साथ वास करनेवाले इ आदि कारियोंकी मोग राप्ति दिख- 
छाती है । इसप्रकार अन्नमाव वचन गोण होनेसे यहाँ इष्ट आदि कारी जीव जाते हैं, ऐसा प्रतीत होता 
है। इसलिए 'रंहितश्संपरिष्वक्तः' ( जीव परिवेष्टित जाता है ) यह ठीक ही कहा गया है। । ७ ॥ 

धम आदि मागंट्वारा चन्द्रमण्डलमें आरूढ इष्ट आदि कारी भुक्त भोगियोंका वहाँसे प्रत्याव- 
रोहण तमे कहा गया है--“तस्मिन्यावत्‌०' ( वहाँ कर्मोका क्षय होनेतक रहकर वे पुन: इसी मागसे 
जिस प्रकार गये थे उसी प्रकार लोटते हैं ) यहाँसे आरम्मकर “रमणीय आचरणवाले ब्राह्मण आदि 
योनिको प्राप्त होते हें और पाप आचरणवाले श्वात आदि योनिको प्राप्त होते हे यहाँ तक । उसमें यह 
विचार किया जाता है कि जिन्होंने सम्पूर्ण कर्मोका उपभोग कर लिया है, व वे अनुशय ( कम ) रहित 
अवरोहण करते हैं अथवा अनुशय सहित ? तव क्या प्राप्त होता है? पत पक्षी--अनुशय रहित अव- 


रोहण करते हे. किससे ? इससे कि यावत्संपातम्‌' (संपात पर्यन्त) ऐसा विशेषण है । यहाँ संपातशव्दसे 
कर्माशय कह है, क्योंकि इस लोकसे उस लोकमें कर्मफलके उपमोगके लिए इस कमसे जाते 
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क अब गतिके अनन्तर होनेवाली आगतिका “कृतात्यये इत्यादिसे निरूपण किया जाय है । 
जो यह कहा गया है कि जलसे परिवेष्टित होकर जीव जाता है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि स्वगसे अव 
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याचत्संपातसुषित्वेति च कृत्स्नस्य तस्य र्तस्य तन्नैच सुक्ततां दशयति । "तेषां यदा तत्प- 
यंचैति' ( बृह० ६।२।१६ ) इति च थुत्यन्तरेणेष एवाथः प्रद्यते । स्यादेतत्‌--यावद्सु- 
स्मिलोक उपभोक्तव्यं कमे तावदुपभङ क्त इति कड्पयिप्यामीति । नेवं कल्पयितुं श्यते, 
यर्किचेत्यन्यत्र परामर्शात्‌। “प्राप्यान्तं कर्मणस्तस्य यत्किचेह करोत्ययम्‌ । तस्माल्लोका पुनरेत्यस्मै 
लोकाय कमंणे' ( बृह० ४।४।६ ) इति ह्यपरा थुतियस्किचेत्यविश्ोषपरासशाच कत्स्मस्येह 
कृतस्य कर्मणस्तत्र क्षयिततां दशयति । * अपि च प्रायणमनारव्चयफलस्य कमंणोऽभि- 
व्यक्षकम । प्राकप्रायणादारब्घफलेन कर्मणा प्रतिबद्धस्याभिव्यक्त्यजुपपत्तेः।. तःचाविदो- 
घाद्यावरिकचिदनारन्यफलं तस्य खचंस्याभिन्यञ्जकम्‌ । नहि साधारणे निमित्ते नेमित्ति- 
कमसाचारणं भवितुमर्हति, न हयविशिष्टे प्रदीपसंनिधौ घडोऽभिव्यञ्यते ल पट इस्थुः 
पपद्यते । तस्मान्निरदुशया अवरोहन्तीत्येवं प्रासे नरुमः--कृतात्ययेऽचुशयवानिति । 
येन कर्मवुन्देन चन्द्रमसमारूढाः फलोपभोगाय तस्मिक्ष पभोगेन क्षयिते तेषां यदस्मयं 
शरीरं चन्द्रमस्युपभोगायारव्यं तढुपभोगक्षयदशनशोकाग्निसंपर्कास्प्रविलीयते । सवि- 


तृकिरणसंपर्कादिव हिमकरकाः हुतभुगरचि'संपर्कादिव च घतकाठिन्यम्‌। ततः कता 


DBE 
हैं। 'यावत्संपातंमुपित्वा' ( संपात पर्यन्त रहकर ) यह श्रुति उसके सम्पूणं कृत कमोंकी वहीं भुक्तता 
दिखलाती है । 'तेपां यदा०' ( जब उनके कमं क्षीण हो जाते हैं तो वे इस आकाशको ही प्राप्त होते 
हुँ ) इस अन्य श्रुतिसे मी यही अर्थ दिखलाया जाता है। ऐसा हो, परन्तु जब तक उस छोकमें उपभोग 
योग्य कमं हैं तव तक जीव उनका उपभोग करेगा, में ऐसी कल्पना करूँगा । तो ऐसी कल्पना नहीं की 
बा सकती, क्योंकि यत्किञ्च०' ( जो कुछ ) ऐसा अन्यत्र परामश है । 'पराप्यान्तं०' ( इस लोकमें यह 
जो कुछ करंता है, उस कमंका फल प्राप्त कर उस लोकसे कमं करनेके लिए पुनः इस लोकमें आ 
जाता है ) यह दूसरी श्रुति 'यक्किन्न' इस अविशेष (सम्पूर्ण) परामशंसे यहाँ किये गये समस्त कर्मोका 
वहाँ क्षयित्व दिखलाती हे, और मरण भी अनारब्ध फलवाले कर्मोका अभिव्यञ्जक है, क्योंकि मरणसे 
पूं आरब्ध फलवाले कमंसे प्रतिवद्ध कमंकी फलके लिए अभिव्यक्ति नहीं हो सकती । और विशेष न 
होनेसे वह मरण जिस किस कमंका फल द्यारम्म नहीं हुआ है उस समस्त कर्मोंका अभिव्यञअक है, 
कारणकि साधारण निमित्तके होनेपर नैमित्तिक असाधारण नहीं हो सकता । प्रदीपकी अविशिष्ट 
( सामान्य ) संनिधिमें घट अभिव्यक्त होता और पट नहीं, यह उपपन्न नहीं दै । इससे जीव अनुशय 
रहित अवरोहण करते हैं । 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-“कृतात्ययेऽनुशयवान्‌' ( कमंके क्षय होनेपर अनु- 
शयवानु ) जिस कमं समूहसे फलके उपमोगके लिए चन्द्रमण्डलमें आरूढ हुए उस कमं समुदायका 
उपमोगद्वारा क्षय होनेपर उनका उपमोगके लिए चन्द्र-मण्डलमें जो जलमय शरीर आरब्ध हुआ 


है, वहु उपभोगके क्षयदर्शनसे उत्पन्न शोकारिनिके सम्पकंसे विलीन हो जाता है। जैसे सूयं किरणोंके 
सम्पकसे हिम ओर करक, जैसे अग्निकी ज्वालाओंके सम्पकंसे घृतका काठिन्य विलीन हो जाता है । 
इसलिए 'कृतात्यये ०' किये गये इष्ट आदि. कमंफलके उपमोगासे उपक्षय होनेपर अनुशय सहित जीव 
सत्यानन्दी-द्रीपिका > 

रोहण करनेवालोंके कमंका अभाव होनेसे तत्सम्बन्धित जळूका भी अभाव है, इस प्रकार आक्षप- 
संगतिसे पूवपक्ष है । । पना 

` # इसलिए स्वगं आदि लोकोंमें सम्पूणं कर्मोके उपमोगद्वारा क्षय होनेपर अनुद्यय रहित 
केवल आचरणद्वारा इस लोकमें जीवोंका अवरोहण होता है । इससे आगति अनियमित सिद्ध होती 
है । पुवंपक्षमें कमंका अमाव होनेसे वराग्यकी दृढता मी नहीं हो सकती । सिद्धान्तमें कमंकी सत्ता 
होनेसे आगतिमें नियम है, इससे वेराग्यकी हृढता है । 
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व्यये छतस्येण्टादे! कर्मणः फलोपभोगेनोपक्षये सति साचुशया एवेममवरोहन्ति। केन 
हेतुना? इएस्टृतिभ्यामित्याह। तथा हि प्रत्यक्षा श्रुतिः खाचुशयानामवरोहँ दशंयति-'त्य 
इह रमणीयचरणा अभ्याशो ह चत्ते रमणीयां योनिमापदरन््राहमणयोनिं वा क्षन्निययोनिं वा वेश्ययोर्नि 
चाऽथ य इह कपूयचरणा अभ्याशो ह यत्ते कपूयां योनिसापद्येरञ््रयोनिं वा सूकरयोनिं वा चण्डाढयोर्नि 
वा' ( छा० ५९०७ ) इति चरणशब्देनालुशयः सूच्यत इति वर्णयिप्यति । # इष्टश्चायं 
जन्मसैच प्रतिप्राण्युच्चाचचरूप उपभोगः प्रविभज्यमान आकस्मिकत्वासंभवादनुशयस- 
जावं सूचयति, अभ्युदयप्रत्यवाययोः सुकृतदुष्कृतहेतुत्वस्य सामान्यतः शास्त्रेणावगमि- 
तत्वात्‌ । स्यतिरपि 'वर्णा आश्रमाश्च स्वकर्मनिष्ठाः प्रेत्य क्मफछमचुभूय ततः शेपेण विशिष्टदेश- 
जातिकुलूझुपायुः श्ुतबृत्तवित्तसुखमेधसो जन्म प्रतिपद्यन्ते' इति सानुरायानामेवावरोहं दायति । 
कः पुन्र्युशयो नामेति? केचित्तावदाहुः-स्वर्गार्थस्य कर्मणो भुक्तफलस्यावशेषः 
कञ्चिद्‌चुदायो नाम, भाण्डाचुखारिस्नेहवत्‌। यथाहि स्नेहभाण्ड रिच्यमानं न सर्वा- 
त्मना रिच्यते भाण्डाचुसायंव कञ्चित्स्नेहरोषोऽवतिष्ठते तथाऽनुशयोऽपीति। नु कार्य- 
चिरोयित्वाददषए्टस्य च सुक्तफळस्यावरोषावस्थानं न्याय्यम्‌ । नायं दोषः, नदि सर्वात्मना 
शुक्तफळत्वं कर्मणः प्रतिजानीमहे । नजु निरवशेषकर्मफलोपभोगाय चन्द्रमण्डलमा- 
रूढः। बाढम्‌, तथापि स्वस्पकर्मावरोषमात्रेण तत्रावस्थातुं न लभ्यते। यथा किल 
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ही इस लोकमें अवरोहण करते हैं। किस हेतुसे ? दृष्ट-भरुति और स्मृतिसे, ऐसा कहते हैं । जँसे कि 


'तद्य इह०' ( उन अनुशयी जीवोंमें जो यहाँ पुण्यकमंवाले होते हैं वे शीघ्र ही उत्तम योनिको प्रास 
होते हैं । वे ब्राह्मणयोनि, क्षत्रिययोनि अथवा वेश्ययोनि प्राप्त करते हैं तथा जो अशुभ आचरण ( पाप 
कमं ) वाले होते हैं वे तत्काल अशुभ योनिको प्राप्त होते हैं । वे शवानयोनि, सूकरयोनि अथवा 
चण्डालयोनि प्राप्त करते हैं ) यह प्रत्यक्ष शति अनुशय सहित जोवोंका अवरोहण दिखलाती है। यहां 
चरणशव्दसे अनुशय ( कमं ) सूचित होता है, ऐसा वर्णन करेंगे। और जन्मसे ही प्रत्येक प्राणीमें 
मिल्न भिन्न रूपसे विमक्त हुआ यह उपभोग देखा गया है, वह माकस्मिकत्वके असंमवसे अनुशयके 
सद्भावको सूचित करता है, क्योंकि अभ्युदय और प्रत्यवाय ( हानि, दुःख ) के सुकृत भोर दुष्कृत 
हेतु हैं यह सामान्य रीतिसे ास्त्रद्वारा अवगत होता है । “चूर्णा आश्रसाश्च०' ( वणं और आश्रम- 
वाले, अपने कमंमें निष्ठा रखनेवाले मरणानन्तर कमंफलका अनुभव कर उससे शेष कमं द्वारा- 
भ्रनुशय नामक कमं द्वारा विशिष्ट देश, जाति, कुल, रूप, आमु, ज्ञान, आचार, वित्त, सुख और 


` सेघावारे होकर जन्म प्राप्त करते हैं ) यह स्मृति मी अनुशय सहित जीवोंका अवरोहण दिखाती 


हे । परन्तु वह अनुशय वया है? कोई तो माण्डाके अनुसारी स्नेह-तेळ आदिके समान स्वके लिए 
किया गया कमं जिसका फल भोग लिया गया है, उसका कुछ अवशेष अगुशय है । जसे तलका 
भाण्डा खाली होता हुआ सर्वात्मना खाली नहीं होता, माण्डाके अनुसारी कुछ अवशिष्ट स्नेह रह जाता 
है, वसे अनुशय सी जीवके साय अवस्थित रहता है, ऐसा कहते हैं । परन्तु कार्य-फछ विरोधी होनेसे 
भुक्त फल अदष्टकी भवशेष अवस्थिति न्याय-युक्त नहीं है। यह दोष नहीं है, क्योंकि कर्म सर्वात्मना 


भुक्त फल है, हम ऐसी प्रतिज्ञा नहीं करते । परन्तु सम्पूर्ण कमफलोपभोगके लिए जीव चन्द्र 
मण्डलमें आरूढ ऱ्य है, ठीक, हुआ है, तो मी स्वल्प कके अवशेषसे वहाँ अवस्थिति प्राप्त नहीं 
* सत्यानन्दी 


क श्र . ६ १ कु हि है ॥ 
ॐ सूत्रस्थ “इष्ट शब्दका श्रुताथं कहकर अब उसका टश इत्यादिसे अन्य अथं कहते 

पुण्यो चे 7 पः पापेन? कमसे और पाप कमसे दुःखी होता है ) 

पुण्यो चे. पुण्येन कमणा अवति पापः पापेन? ( पुण्य कमसे सुखी सि ) 


39 इत्यादि शास्त्रसे सुख और दुःखके हेतु घमं घोर अघमं ज्ञात होते हैं। इससे ' 
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कश्चित्सेवकः सकलैः सेवोपकरणे राजकुलसुपसप्तश्चिरप्रवासात्परिक्षीणबहपकरणइछज- 
पादुकादिमात्रावददेषो न राजकुलेऽचस्थातुं शक्नोति । एवमञ्ुशायमान्रपरिग्रहो न चन्द्र- 
मण्डळे5वस्थाठु शक्तोतीति। न चैतयुक्तमिय, नदि स्वर्गाथेस्य कमणो अुक्तफलस्या- 
चरोषातुवृत्तिरुपपद्यते, कार्यबिरोधित्वादित्युत्तम्‌ । चन्वेतदप्युक्तम्‌-न स्वगफलस्य 
कर्मणो निखिलस्य सुक्तफळत्वं अविष्यती।त । तदेतदपेशल्मस्वर्णाथे किल कर्म स्वग- 
स्यस्यैव स्वर्गफलं निखिलं न जनयति स्वगेच्युतस्यापि कंचित्फललेशं जनयतीति। 
न दब्द्प्रमाणकानामीरशी कर्पनाऽवकल्पते, स्मेहभाण्डे तु स्नेहरेशाुदत्तिदत्वाुपः 
पद्यते। तथा सेवकस्योपकरणलेशादुवत्तिश्च दश्यते, नत्विह तथा स्वर्गफलस्य कर्मणो लेशा- 
सुदृत्तिदंश्यते, नापि कर्पयितुं शक्यते; स्वर्गफछत्वशाछविरोधात्‌। # अवश्यं चैतदेवं विशे- 
यम्‌। न स्वरगफलस्येष्टादेः कर्मणो भाण्डाचुसारिस्नेवदे कदे शो5छुवतंमानो5लुशय इति। 
यदि हि येन सुरतेन कर्मणेष्टादिना स्वगेमन्वभूवंस्तस्थेव कञ्मिदेकदेशोऽडुशशयः कल्प्ये 
त, ततो रमणीय एचैको ऽचुशयः स्यान्न विपरीतः। तत्रेयमञुद्ायविभगश्ुतिरपरध्येत्‌ तय 
हह रमणीयचरणा अथ य इह कपूयचरणाः' (छा० ५।१०।७) इति । तस्मादासुष्मिकफले कर्मजात 


क क न NS 
कर सकता । जंसे कोई एक सेवक सेवाके सम्पूणं उपकरणोंसे राजकुलमें जाय वहाँ उसके बहुत-से 
उपकरण चिरप्रवाससे नष्ट हो जाय और छत्र पादुका शेष रह जाय तो वह राजकुलमें अवस्थित होनेके 
लिए समथ नहों होता । उसी प्रकार अनुद्य मात्र परिग्रहवाला चन्द्रमण्डलमै अवस्थित नहीं हो 
सकता । परन्तु यह युक्त-सा प्रतीत नहीं होता, क्योंकि स्वगंके लिए किया गया कगं जो भुक्त फल 
है, उसके थ्ववशेषकी अनुवृत्ति फलकी विरोधी होनेसे उपपन्न नहीं होती, ऐसा कहा गया है । परन्तु 
यह भी कहा गया है कि स्वगं फलवाला समस्त कर्म भुक्त फल नहीं होता । यह भी अयुक्त है कि 
स्वगंके लिए किया गया कमे स्वगंस्थको ही सम्पूर्ण स्वगंफल उत्पन्न नहीं करता, किन्तु स्वगंसे च्युठ 
हुएको भी कुछ फल लेश उत्पन्न करता है। परन्तु श्रुति प्रमाण माननेवालोंके लिए ऐसी कल्पना 
नहीं हो सकती । स्नेहभाण्डामें तो स्नेहलेशकी अनुवृत्ति देखनेमें आनेखे कल्पना युक्त दै, और उसी- 
प्रकार सेवकमें भी उपकरण लेशकी अनुवृत्ति देखनेमें आती है। परन्तु उसो प्रकार यहाँ तो स्वगं 
फरूवाले कमंके लेशकी अनुवृत्ति नहीं देखी जाती, और उसकी कल्पना भी नहीं की जा सकती, 
कारण कि स्वग फल प्रतिपादक शास्त्रसे विरोध होता है। अवस्य ही यह इसीप्रकार जाननेयोग्य 
दै--स्वगंफलवाले इष्ठ आदि कमका माण्डानुसारी स्नेहके समान अनुवतंमान एक देश अनुशय - 
नहीं है, यदि जिस इष्ट आदि सुकृत कम॑ द्वारा जीवने स्वगंका अनुभव किया उसका ही कोई 
एक देश अनुशय कल्पना करें तो केवळ एक “रमणीय' ही अनुशय होगा, उससे विपरीत- 
'कृपूय! नहीं होगा। तब 'तद्य इह रमणीयचरणा अथ य इह कपूयचरणाः' यह अनुशय विभागको 
श्रुति बाधित हो जायगी। इसलिए परलोकमें फल देनेवाले सब कर्मोके उपयुक्त हो 


सत्यानन्दी दीपिका 
कर्मेहेतुकः, भोगत्वात्‌, स्वगेसोगवत्‌' ( जन्मसे लेकर देखा गया भोग कमं हेतुक है, भोग होनेसे 
स्वगंमोगके समान ) इसप्रकार अनुमानसे मी अनुद्यय सिद्ध होता है । विपक्षमें मोगके हेतु कमे 
न होनेसे मोगोंमें दृष्ट वेलक्षण्य आकस्मिक होगा, इसलिए अनुशय अवस्य मानना चाहिए । 
७ अब भगवान्‌ भाष्यकार 'तस्मात' इत्यादिसे स्वाभिमत अनुशयको कहते हैं । 'जीवमनुशेते- 
इत्युनुशय? स्वगंमें फळ देनेवाले कर्मोको फलोपमोगसे समाप्तकर उनसे भिन्न इस लोकमें फल देनेवाले 
घो कमं समुदाय दै वह अनुशय है ।' उसके साथ ही जीव अवरोहण करता है । जन्मके आरम्मसे दी 


| अघि० २ स्‌० ८ | भाषानुवाद्‌-संत्यानन्द-दीपिकाखहित ५७९ 


उपशुक्तेऽवरिष्टमैहिकफलं कर्मान्तरजातमचुरयस्तद्वन्तोऽवरोषदन्तीति। यदुक्तम्‌ 
\ यरिकिचेत्यविशेषपरामर्शात्सवंस्येह कतस्य कमणः फलोपभोगेनान्तं प्राप्य निरञुझाया 
अवरोहन्तीति-नैतदेवम्‌, अचुशयसद्भावस्यावगमितत्वात्‌ । यत्किचिदिद्द कृतमामुष्मि- 
कफलळं कर्मारव्धभोगं तत्सवं फलोपभोगेन क्षपयित्वेति गस्यते । यदप्युक्तम--प्रायणम- 
| विशेषादनारव्धफलं कृत्स्नमेव कर्माभिव्यन्षक्ति, तत्र केनचित्कमंणाऽसुष्मिल्लोके फल- 
| मारभ्यते केनचिदस्मिन्नित्ययं बिभागो न संभवतीति--तद्प्यनुशयसदूभावप्रतिपादने- 
। नेव प्रत्युक्तम्‌ । अपि च केन देतुना प्रायणमनारञ्धफलस्य कमंणोऽभिव्यञ्जकं प्रतिज्ञायत 
| इति बक्तव्यम्‌। आरव्धफलेन कर्मणा प्रतिवद्धस्येतरस्य व्ृत्त्युद्भवानुपपत्तेस्तदुपश- 
| मात्प्रायणकाले दृत्त्युद्भवो भवतीति यद्य॒च्येत, ततो वक्तव्यम--य्थेव तहिं प्राकप्रायणा- 
| दारव्धफलेन कर्मणा प्रतिवद्धस्येतरस्य वृत्त्युदरभवानुपपत्तिरित्येवं प्रायणकाले5पि विरुद्ध- 
| फलस्यानेकल्य कर्मणो युगपत्फारम्भाखंभवाद्दलवता प्रतिबद्धस्य दुर्बलस्य वृत्युद्भ- 
| बाञुपपत्तिरिति। न ह्यनारव्धफलत्वसामान्येन जात्यन्तरोपसोग्यफलमप्यनेकं कमेँक- 
स्मिन्प्रायणे युगपदभिव्यक्तं सदेकां जातिमारभत इति शक्यं वक्तुम्‌, प्रतिनियतफलत्व- 
विरोधात्‌! नापि कस्यचित्कर्मणः प्रायणेऽभिव्यक्तिः कस्यचिदुच्छेर इति शक्यते वक्तम्‌, 
। एकान्तिकफलत्वचिरोधात्‌। नहि प्रायश्चित्तादिभिहँतुभिर्विना कर्मणासुच्छेदः संभाव्यते । 
जानेपर इस लोकपें फळ देनेवाले अवशिष्ट जो अन्य कम॑ समुदाय वह अनुशय है उस कमवाले अव- 
रोहण करते हूँ । जो यह कहा गया है कि 'यरिकञ्च' इस अविशेषके परमाशंसे यहाँ किये गये सब 
कर्मोका फलोपमोगसे अन्त प्राप्तकर अनुशय रहित होकर अवरोहण करते हैं, यह ऐसा नहीं है, क्योंकि 
अनुशंयका सद्भाव अवगसित है । जो कुछ यहाँ आमुष्मिक ( परलोक ) फलत्राला कमं किया गया है 
ओर आरब्ध भोगवाला कमं है उन सत्रका फलके उपमोगसे क्षपणकर, ऐसा अथं अवगत होता है । 
और जो यह कहा गया है कि मरण अविरेष-समानइपसे- अचारब्ध फळवाले सभी कर्माको अभिव्यक्ति 
करता है, तव किसी एक कमंसे परलोकमें फल आरम्म किया जाता है, ओर किसो कमसे इस लोकमें, 
यह विभाग असंभव है । उसका भी अनुशय सद्भावके प्रतिपादनसे निराकरण किया गया है, और मरण 
अनारञ्ध फलवाले कमका अभिव्यञ्जक है, ऐसी प्रतिज्ञा किस हेतुसे की जाती दै, यह कहना चाहिए । 
| यदि कहो कि जिसका फल आरब्ध हो गया है ऐसे कमसे प्रतिबद्ध अन्य कमंकी वृत्ति (फल) हिल 
पपन्न मरणकालमें वत्तिका उद्भव होता है, तो उसपर कहना चाहिए-- 
| चं तो Pr योत आरब्ध है ऐसे कमे प्रतिबद्ध अन्य कमंके वृत्त्युद्धूवकी अनुपपत्ति 
है, वेसे हो मरणकालमें भी विरुद्ध फलवाले अनेक कर्मोमें युगपत्‌ फलका आरम्म असंमव होनेसे 
बलवान कमंसे प्रतिबद्ध दुबंलके वृत्युद्धवको अनुपपत्ति है, अन्य जातिमें उपभोग्य jp न 
भी एक मरण भिठ ते हण अनारब्ध फलत्व सामान्य घमसे एक जाति 
बारम्म करे ऐसा तह कह - दन प्रतिनियत फछत्वका विरोध है अर्थात्‌ प्रत्येक कमका 
' भिन्न-भिन्न फल है उससे विरोध है, और मरणकालमें किसी एक कमंकी अभिव्यक्ति हो ओर किसी 
कमंक्रा उच्छेद, ऐसा भी नहों कहा जा सकता, कारण कि ऐकान्जिक फडत्वका विरोध है। प्रायश्चित्‌ 
~ आदि हेतुओं के विना कर्मोका उच्छेद संभाव्य नहीं है । 'कदाचित्सुछत कम० ' ( किसी समय संसारमें 
। 


सत्यानन्दी-दी 
निय नोज देखनेमें स्‌ लिङ्जये अनुगृहीत ऐहिक अतब कमं विशेष प्रतिपादक 
'तद्य इद लानो मा कर वा श्रुतिके साथ बिरोष होनेसे 'यत्किज्ञ' ओर “यावत्स पात्‌ 
ये सामान्य शब्द केवळ परलोक विषयक कमंको कहते हैं, ऐसा संकोच करना युक्त है । मरण. भी. सभी 
कर्मोका अभिग्यञ्जक नहीं है, क्योंकि 'रसणीयचरणाः, कपूयचरणाः' इस अनुशय प्रतिपादक श्रुतिके 
साथ विरोध होता है । 
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& स्मृतिरपि बिरुद्धफळेन कर्मणा प्रतिवद्धस्य कर्मान्तरस्य चिरमवस्थानं ददांयति-- 
“कदाचित्सुकृतं कमं कूटस्थसिह तिति । मजसानस्य संसारे यावदुःखाद्विसुच्यते' इत्येचंजाती- 
यका । यदि च रुत्स्तमनारब्धफर् कर्मेकस्मिन्मायणे5भिव्यक्त सदेकां जातिमारभेत, 
ततः स्वर्गनरकतिर्यग्योनिष्वघिकारासवगमादर्माधर्माउुत्पत्ती लिमित्ताभावान्नोत्तरा 
जातिङपपञ्चेत। प्रह्मह॒त्यादीनां चैकैकस्य कर्मणो ऽनेकजन्मनिमित्तत्व स्मर्यमाणमुपरुध्येत। 
नच धर्माधर्मयोः स्वरूपफलसाधनादिसमधिगमे शास्त्रादतिरिक्तं कारणं शक्यं संभा- 
चयितुम्‌। नय इष्टफलस्य कर्मणः कारीर्यादेः प्रायणसभिव्यञ्षकं संभवतीत्यव्या- 
पिकाऽपीयं प्रायणस्याभिन्यञ्जकत्वकर्पचा । प्रदीपोपन्यासोऽपि कर्मचळायळद्शाने- 
बेच प्रतिनीतः । स्थूलसक्ष्मरूपाभिव्यक्‍्त्यनभिव्यक्तिवच्चेदं द्रव्यम्‌ । यथाहि दीपः 
समानेऽपि संनिधाने स्थूलं रूपमभिव्यनक्ति न स्मस्‌ । एवं प्रायणं समानेऽप्य- 
नारन्धफळस्य कर्मजातस्य प्रासाचसरत्वे वलघतः कर्सणो जृत्तिसुदूभावयति, न 
दुर्चेळस्येति । तस्माच्छूतिस्टतिन्यायविरोधाददिर्टो5यमशेषकर्माभिव्यक्त्यभ्युपगम: । 
_#दोषकर्मसद्मावेऽनिमोक्प्रसङ्ग इत्ययमप्यस्थाने संजम', खण्यऱ्दरानादर पका इत्ययमण्यस्थाने संञ्जमः, सस्यग्ददान्नादरोषकरमेक्षय- 


मरन हुए पुरुषका सुकृत कमं तव तक कूटस्थ रहता है जब तक वह दुःखसे विमुक्त होता है) इस 
प्रकारकी स्मृति भी विरुद्ध फलवाले कमंसे प्रतिबद्ध अन्य कमको चिर अवस्थिति दिखलाती है । यदि 
अनारव्धफछवारे सव कमं एक मरण समयमें अभिव्यक्त होते हुए एक जाति-जन्म उत्पन्न करें, तो 
स्वगे, नरक, सर्पादि योनियोंमें अधिकारके अम्राप्त होनेसे घमं और अधमंको उत्पत्ति न होनेपर 
निमित्तके अमावसे उत्तर जन्म उपपन्न नही होगा । और ब्रह्महत्या. आदि एक-एक कमं अनेक जन्मका 


निमित्त है यह स्मृति वाक्य बाधित हो जायगा । धमं और अधर्मके स्वरूप, फळ, साधन आदिके 
ज्ञानके लिए शास्त्रसे भिन्न कारणकी संभावना नहीं की-जु सकती । मरण हृष्टफलवाले कारोर्यादि 


कमका अभिव्यञ्जक नहों हो सकता और मरणमें यह अमिव्य=जकत्व कल्पना अव्यापक भी है । प्रदीपके 
उपन्यासका मी कर्मके वळावछके प्रदशंनसे ही निराकारण किया गया है। स्थूळ ओर सुक्ष्म झ्पकी 
अभिव्यक्ति और अनमिव्यक्तिके समान इसे जानना चाहिए । जैसे सन्निधिके समान होनेपर भी प्रदीप 
स्थूलख्पको अभिव्यक्त करता है सुक्ष्मको नहीं, अनारब्ध फलवाले कमं समुदायको समान अवसर भ्रा 
होनेपर भी मरण बलवानु कमंकी वृत्ति (व्यापार) का उद्धव करता है दु्ेलके वृत्तिका नहो । इसलिए 
श्रुति (रमणीयचरणाः ) स्मृति ( ततः शेषेण ) और न्याय ( प्रवळप्रतिबन्धात्‌ ) के विरोध होनेसे 
अशेष कमंकी अभिव्यक्तिका यह स्वीकार असम्बद्ध-अयुक्त है । शेषकमंके सद्भाव होनेपर मोक्षामाव 
प्रसङ्ग होगा, यह संभ्रम भी अनवसर है, क्योंकि सम्यग्दशंनसे समस्त कमंक्षय होता है, ऐसी श्रुति है । 





सत्यानन्दी दीपिका र 
कह है & मरण समानख्पसे सभी कर्मोको अभिव्यक्त करता है, इसमें “यदि' इत्यादिसे अन्य दोष 
। 
“श्रसूकरखरोष्टराणो गोज्चाविम्रगपक्षिणाम्‌ । चण्डाकपु दकसानां च प्रह्महा योनिम्रच्छति ॥' 

( ब्रह्मघ्न श्वान, सूकर, गदंभ, ऊठ, वेळ, बकरी-भेड, मृग, पक्षी, चण्डाल और पुल्कस ( जूं) 
की योनिको प्राप्त करता है) इत्यादि स्मृतिसे विरोध होनेके कारण सब कमं एक जन्म उत्पन्न नहीं कर 
सकते । अनेक कमं एक जन्म देते हैं. अथवा ब्रह्महत्यादि एक कमं अनेक जन्मोंको देता है, इस 
विषयमें तो केवल शास्त्र ही प्रमाण दै । _ 

& शेष फर्मोके अस्तित्वसे मोक्ष नहीं होगा, इसलिए यावत्‌ कर्मोद्वारा फलोपमोगके लिए एक 


जन्म स्वीकार करना चाहिए, उसके समाप्त होनेपर स्वतः ही मुक्ति सिद्ध होगी, यह ऐक मविक कथन 
धनवसर है, क्योंकि “क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्द्टे परावरे' ( ब्रह्मात्माका साक्षात्कार होनेपर उस 
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श्रुतेः । तस्मात्स्थितमेतदेचाचुरायवन्तो$वरोहन्तीति । ते चावरोहन्तो यथेतमनेवं चाच- 
रोहन्ति । यथेतमिति यथागतमित्यर्थः । अनेवमिति तद्दिपययेणेत्यथः । धूमाकादायोः | 
चिठ्याणेऽऽ्वन्युपात्तयोरवरोहे संकीतंताद्यथेतंशव्दाच्च यथागतमिति प्रतीयते । राज्या- 
चसंकीर्तनाद भ्रायंपसंख्यानाच्च विपयंयोऽपि प्रतीयते ॥ ८ ॥ 
चरणादिति चेन्नोपलक्षणार्थति कार्ष्णाजिनिः ॥९॥ 

पदच्छेदू--चरणात्‌, इति, चेत्‌, न, उपलक्षणार्था, इति, कार्ष्णाजिनिः । 

सून्नार्थ--(चरणात्‌) “रमणीयचरणा:' इत्यादि श्र ति चरण-चारिज्यसे योनिकी प्राप्ति कहती 
हे, अनुशयसे नहीं ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, क्योंकि ( कार्ष्णाजिनि: ) कार्ष्णा- 
जिनि आचाय॑ चरणश्रुतिको ( उपलक्षणाथंतेति ) अनुशयका उपलक्षणाथ मानते हैँ । 

क अथापि स्यात्‌- या श्रुतिरजुशयसद्भावप्रतिपादनायोदाहता-तद्य इद रमणीय- 
चरणाः' ( छा० ५१०७ ) इति, खा खलु चरणाद्योन्यापत्ति दर्शायति, नानुशयात्‌ | अन्यच्च- 
रणमन्योऽनुशयः। चरणं चारित्रमाचारः शीलमित्यनर्थान्तरम्‌ । अचुशयस्तु भुक्तफला- 
त्कर्मणोऽतिरिक्तं कमांभिप्रेतम्‌ । श्रुतिश्च कर्मचरणे भेदेन व्यपद्शिति-यथाकारो यथाचारी 
तथा भवति' (बृह० ४।४।५ ) इति, “यान्यनवद्यानि कर्माणि तानि सेवितव्यानि नो इतराणि, ` 
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इससे यह सिद्ध हुआ कि अनुशय सहित ही जीव अवरोहण करते हुँ। वे अवरोहण करनेवाले जिस 


सागंसे गये थे उससे और उससे विपरीत मागते अवरोहण करते हैं। 'यथेतम्‌' जैसे गये थे वते, ऐसा 
अर्थ हैं, 'अनेचम्‌' उसके विपयंयसे ऐसा अथे है, धूम और आकाश जो पितुयाण मागंसे गृहोत हैं, 
उनका अवरोहणमें कथन होनेसे और 'यथेतस' इस शव्दसे जैसे गये थे बसे, ऐशा प्रतीत होता है । 
रात्रि आदिका संकीतंन न होनेसे और अश्र आदिका ग्रहण होनेसे विपयंय मी प्रतीत होता है ॥ ८ ॥ 

यह भी हो- “तथ्य इह॒ रमणीयचरणाः? इसभ्रकार यह जो श्र ति अनुशपके सद्भावके प्रति- 
पादनके लिए उदाहृत है, वह चरणे योनिकी प्रासिको दिखळाती है, अनुशयसे नहीं । चरण भिन्न 
है और अनुशय भिन्न है । चरण, चारित्र, आचार और शील ये एकाथंक पर्याय शब्द हैं। अनुशय 
तो भुक्तफल कमंसे भिन्न कमं अभिप्रेत है ओर “यथाकारी ययाचारी तथा मवति' ( जैसा कमं ओर 
जैसा आचरण करता है वेसा ही वह होता है ओर 'यात्यनबद्यानि०' (जो अनिन्द्य कमं उन्हींका 

सत्यानन्दी-दीपिका 
्रह्मवितके कमं क्षीण हो जाते हैं ) 'ज्ञानाझिः सवेकर्माणि भस्मसात्कुरुते तथा! ( म० गी० ४।३७ ) 
(वेसे ही ज्ञानरूप अग्नि सम्पूणं कर्माको मस्ममयकर देती है) इत्यादि श्रुति ओर स्मृति तत्त्वज्ञानसे यावत्‌ 
कर्मोका क्षय कहती हैं। इसलिए अज्ञानी जीव अनुशय सहित लौटते हैं । छोटनेका मागर इस प्रकार है- 
“तस्मिन्यावत्संपातसुषित्वायैतमेवाध्वानं पुंननिवतंन्ते' ( छा० ५।१०।५,६,७ ) (चन्द्र मण्डलमें कमोकि 
क्षय होनेतक रहकर वे पुनः इसी मागमे जिस प्रकार गये थे उसी प्रकार लोटते हैं । वे पहले आकाश- 
को प्राप्त होते हैं और आकाशसे वायुको, वायु होकर वे धूम होते हैं और धूम होकर अभ्र ( वाष्प ) 
होते हैं, वह अभ्न होकर मेघ होता है, मेघ होकर बरसता दै, तब वे जीव इसलोकमें धान, जो, 
ओषधि, वनस्पति, तिळ और उड़द आदि होकर उत्पन्न होते हैं। इसप्रकार यह निष्क्रमण निश्‍चय 
ही अत्यन्त कष्टप्रद है। उस अन्नको जो-जो भक्षण करता है और जो-जो वीयं सेचन करता है, 
तद्रूप ही वह अनुशयी जीव हो जाता है। उन अनुशयी जीवोंमें जो पुण्यशाली होते हैं वे शीघ्र हो 
उत्तम योनिको प्राप्त होते है) ॥ ८ ॥ दुय 
# “अद्रोहः सर्वभूतेषु कमणा मनसा गिरा । अञुमरहशच ज्ञानं च शौऊमेतदविदुङघाः ॥ ` 
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यान्यस्माक _ सुचरितानि तानि त्वयोपास्यानि’ ( ते० १।११।२ ) इति च । तस्माद्चरणाद्योन्या- 
पत्तिश्रुतेनालुशयसिद्धिरिति चेत्‌। नैष दोषः । यतोऽनुशयोपलश्षणारथैवैपा चरणश्चतिरिति 
काष्णाजिनिराचायो मन्यते ॥ ९ ॥ 
आनर्थक्यमिहि चेन्न तदपेक्षत्वात्‌ ॥ १०॥ 

पदच्छेद--आनथंक्‍यम्‌, इति, चेत्‌, न, तदपेक्षत्वात्‌ । 

सुत्नाथ--चरणश्रुति अपने मुख्य अर्थका त्यागकर अनुशयको कहेगी तो चरणश्रुतिमें 
( अनार्थक्यम्‌ 3// 200 प्रसक्त होगा, ( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो ठीक नहों है, ( तद- 
पेक्षत्वात्‌ ) कर्मोको आचारकी अपेक्षा है, अतः चरणश्र्‌ ति. साथक है । 

स्यादेतत्‌-कस्मात्पुनश्वरणद्ाब्देन शोतं शीलं विहाय लाक्षणिको5नुरायः मत्याः 
य्यते ! ननु शीळस्येव भरतस्य विद्दितप्रतिषिद्धस्थ साध्वसा घुरूपस्य शुमाशुभयोन्या- 
पत्तिः फलं अविष्यति । अवश्य च शीलस्यापि किचित्फलमभ्युपगन्तब्यम्‌ । अन्यथा 
_ ह्यान्थक्यमेव शीलस्य प्रसज्येतेति चेत-नेष दोषः। कुतः? तदपेक्षस्वात्‌ । इष्टादि हि 
कर्मजातं चरणपेक्षम्‌ । नहि सदाचारहीनः कश्चिद्धिकृतः स्यात्‌, "आचारहीनं न पुनन्ति 
बेदाः' इत्यादिस्मृतिभ्यः । पुरुषाथत्वेऽप्याचारस्य नानर्थक्यम्‌ । इष्टादी दि कमजाते फल- 
मारममाणे तदपेक्ष पवाचारस्तत्रेव कंचिदतिशायमारप्स्यते । कर्म च सर्वार्थकारीति 
शरुतिस्तृतिप्रसिद्धिः । तस्मात्कमेंव शोलोपछक्षितमनुशयसूतं योन्यापत्तो कारणमिति का- 
च्णाजिनेमंतम्‌। नहि कर्मणि संभवति शीङाद्योन्यापत्तियुक्ता। नहि पदभ्यां पलायितुं 
पारयमाणो जाजुभ्यां रंहितुमहतीति ॥ १० ॥ पारयमाणो जाजुभ्यांरंहितुमहतीति॥१०॥ ____________ 
सेवन करना चाहिए दुसरोंका नहीं । हम गुरुजनोंके जो शुम आचरण हैं तुझे उन्होंका सेवन करना 
चाहिए ) इसकार श्रुति कमं और चरणका भेदसे व्यपदेश करतो है । इसलिए चरणसे योनिकी 


प्राप्तकी प्रतिपादक श्र तिसे अनुशयको सिद्धि नहीं होतो, ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं दे, क्यों कि 
यह चरण श्र ति अनुशयके उपलक्षणके लिए है, ऐसा कार्ष्णाजिनि आचाय मानते हैं ॥ ८॥ 


यह हो; परन्तु चरण शन्दसे भ्रति प्रतिपादित शीलका त्याग कर ल्ाक्षणिक अनुशयको 
प्रतीति किस प्रकार को जाती है? परन्तु श्रौत विहित वा प्रतिषिद्ध, साघु अथवा क्षप्ताधुरूप शोलका 
ही शुमाशुम योनिको प्राप्ति रूप फल होगा । शीलका भी अवश्य कुछ फल स्वीकार करना चाहिए 
अन्यथा शीलमें आनथंक्य ही प्रसक्त होगा? ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं है । किससे ? इससे कि 
उसकी अपेक्षा है । इष्ट आदि कमं समुदायको चरणकी अपेक्षा है। 'आचारहोनं न पुनन्ति वेदाः' (अचार 
हीनको वेद-यज्ञादि कमं पवित्र नहीं करते ) इत्यादि स्मृतियोंसे सदाचार हीन कोई अधिकृत नहों 
होता । पुरुषार्थत्व-पुरुषसंस्कारत्वमें मी आचार अनथक नहों है । क्योंकि इष्ट आदि कमंसमुदायके 
फलके आरम्म करनेपर उनकी अपेक्षा रखनेवाला आचार उनमें ही कुछ अतिशय-विशेष आरम्म 
करता है । कमं तो सवं अथे करनेवाला दै ऐसी श्रुति और स्पृतिमें प्रसिद्धि है। इसलिए कमं ही 
शीलसे उपलक्षित अनुद्ययरूप होकर जन्मको प्राप्तिमे कारण है, यह कार्ष्णाजिनिका मत है। और 
सत्यानन्दी-दीपिका 
(सब भूतोंमें कम, मन और वाणीसे अद्रोह, अनुग्रह और ज्ञानको पण्डित लोग शील जानते- 
कहते हैं ) इसप्रकार स्मृतिमे मी झद्रोह आदि. आचार कहा गया है । द्यास्त्रका अर्थ ज्ञानख्प शील 
सब कर्मोका अङ्ग कहा गया है उसका बोधक चरणपद है, वह अपने अङ्गी श्रोत आदि कर्मोका उप” 
रक्षक है । कमंको उत्तरारस्था ही तो घर्माघमंरूप अपूव है ।' इसप्रकार कमं-चरणमें लक्षणासे तद- 
- भिन्न अपूव नामक-अनुशयकी सिद्धि होती है । यह आचाय कार्ष्णाजिनिका मत है ॥ ९॥ 
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सुकृतदुष्कृते एवेति तु बादरिः ॥ ११॥ 
पदच्छेद-पुकृतदुष्कृते, एव, इति, तु, बादरिः । 
सूत्रार्थ--( तु ) परन्तु चरणशब्दका अथं तो 
ही है, ( इति) तको RT वादरि आचायंका मत है उक्र जा 
$ वादरिस्त्वाचायः सुकृतदुष्कृते एव चरणशब्देन प्रत्याय्येते इति मन्यते। 
चरणमनुष्ठानं ऊमेत्यनर्थान्तरम्‌। तथा हि अविशेषेण कर्ममात्रे चरतिः प्रयुज्यमानो 
इस्यते । यो हीष्टादिलक्षणं पुण्यं कर्मं करोति तं लोकिका आचक्षते-धरमें चरत्येष 
महात्मेति । आचारोपि च घर्मविशेष एव । भेद्व्यपदेशस्तु कमंचरणयोर्त्राहझणपरिवाज- 
कन्यायेनाप्युपपद्यते । तस्माद्रमणीयचरणाः प्रशस्तकर्माणः, कपूयचरणा निन्दितकर्माण 
इति लिर्णयः ॥ ११॥ 
( ३ अनिष्टादिकार्यचिक्रणम्‌। स्‌० १९-२१ ) 
अनिशदिकारिणामपि च श्रुतम्‌ ॥ १२॥ 
पद्च्छेद--अनिष्टादिकारिणाम्‌, अपि, च, श्रुतम्‌ । 
सूजाथे- -( अनिष्टादिकारिणामपि ) ये वे के चास्माल्लोकाठायन्ति' इत्यादि श्रतिसे अनिष्ट 
आदि कमं करनेवालोंका भी ( श्रुतम्‌ ) चन्द्रलोक गमन, श्रुत है । 


के इष्टादिकारिणश्चन्द्रमसं गच्छन्तीत्युक्तम्‌। ये त्वितर 5निष्टादिकारिणस्तेउपि कि _ 


व 0 १5006 आ णि अ म > बनन 
कमंके सम्मव होनेपर शीलसे जन्म प्राप्ति युक्त नहीं दै । पेरोसे पछायन करनेमें समथ हुआ पुरुष 


घुटनोंसे पलायन नहों करता है ॥ १० ॥ 

परन्तु चरणशब्दसे सुकृत ओर दुष्कृत ही प्रतीत होते हैं, ऐसा बादरि आचाय॑ मानते हैं । 
चरण, अनुष्ठान और कमं ये एकार्थवाची शब्द हैं। जसे कि “चर्‌ धातु अविद्येषरूपसे कमंमात्रमे 
प्रयुक्त हुआ देखा जाता है । इससे जो दृष्ट आदिरूप पुण्य कम करता है उसको लोग ऐसा कहते हैं 
कि यह महात्मा धमंका आचरण करता है और आचार मी घमं विशेष है। कम ओर चरणमें 
भेदव्यपदेश तो 'ब्राह्मणपरित्राजक'--न्यायसे भी उपपन्न होता दै। इसलिए (रमणीयचरणाः' प्रशस्त 
कमंवाले और 'कपूयचरणाः' निन्दित कमंवाले, ऐसा निर्णय है ॥ ११ ॥ 

इष्ट आदि कमे करनेवाले चन्द्रछोकमें जाते हैं, ऐसा कहा गया है। परन्तु इनसे मिन्न जो 

सत्यानन्दी-दीपिका ; 

# यद्यपि अक्रोध आदिरूप शील जो साधारण घमं है वह यज्ञ आदि विशेष कमसे मिल्न है, 
तो भी चरण शब्द और आचारणब्द मुख्यहूपसे कमंवाची हैं, थीलवाची नहीं, अतः यहाँ लक्षणाका 
अवसर नहीं हे । यह आचाय वादरिका मत ही मुरुष सिद्धान्त है। यदि कमं ही आचार है, तो 
“यथाकारी यथाचारी' यह भेदव्यपदेश क्यों है? यह तो “ब्राह्मणपरिषाजक' न्यायसे समझना 
चाहिए। जहाँ सामान्यवाची शब्दका विशेषायं पदकी संनिधिसे अन्य अथे प्राप्त होता है वहाँ यह 
न्याय प्राप्त होता है। अतः प्रकृतमें कमं और चरणका परस्पर अभेद होनेपर भी इसी न्यायसे किसी 
प्रकार भेद कथन होता है, वहाँ कमं सामान्यवाची “यथाझारी' शाब्दसे 'यान्यनवद्यानि कर्माणि' 
इसका ग्रहण है और 'यथाकारी' उपपद रहित यथा आचारी' शब्दसे अस्माक तु सुचरितानि' 
इसका ग्रहण है, इससे सदाचार भासता है । इसप्रकार पुण्य और पापर्प कम ही अनुशय है, उससे 
आगति अवद्यंमावी है। इसके अनुसन्धान करनेसे वैराग्य होनेपर ब्रह्मशातकी माहिके साएनोमि 


प्रवृत्ति होती है ॥ ११ ॥ य | 
& इसप्रकार इष्ट आदि कारियोंकी गति ओर आगतिके विचारसे वराम्यका निस्पणळर बव 
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चन्द्रमसं गच्छन्त्युत न गच्छन्तीति चिन्त्यते। तत्र ताचदाइः-इएादिकारिण एव 
चन्द्रमसं गच्छन्तीत्येतन्न । कस्मात्‌? यतोऽनिष्टादिकारिणामपि चन्द्रमण्डलं गन्तव्य- 
त्वेन श्वतम्‌ । तथा ह्यविशेषेण कौषीतकिनः समामनन्ति ये चे के चास्मारछोकात्प्रयन्ति 

चन्द्रमसमेव ते सर्वे गच्छन्ति’ ( कौषी० १२ ) इति। देष्दारम्भोऽपि च पुनर्जायमानाचां 
नान्तरेण चन्द्रप्रातिमचकरुपते, पञ्चम्यामाहुतावित्याहुतिसंख्यानियमात्‌। तस्मात्सवे 
एच चन्द्रमसमासीदेयुः । इष्टादिकारिणामितरेषां च समानगतित्वं न युक्तमिति चेत्‌ 


न, इतरेषां चन्द्रमण्डले भोगामावात्‌ ॥ १९ ॥ 
संयमने त्वनुभूयेतरेषामारोहावरोहौ तद्गतिद्शनात्‌ ॥ १३ ॥ 


पदच्छेद्‌--संयमने, तु, अनुभूय, इतरेषाम्‌, आरोहावरोहौ, तद्गतिदशंनात्‌ । 
सूचाथे- ( तु ) पूव॑पक्षकी निवृत्तिके लिए है। ( संयमने ) यमालयमें ( अनुभूय ) यम- 
यातनाका अनुमवकर इस लोकमें लौटते हैं, इसप्रकार ( इतरेषाम्‌ ) अनिष्ट आदि फारियोंके ( आरो- 
हावरोहौ ) आरोह और अवरोह होते हैं, ( तद्गतिदशंनात्‌ ) क्योंकि 'अयं लोको नास्ति’ इत्यादि 
श्रुतिमें उनकी गतिका दशंन होता दै । 
तुशब्दः पक्षे व्यावर्तयति। नैतदस्ति-सवे चन्द्रमसं गच्छन्तीति। पतत्‌ कस्मात्‌? यतो- 
भोगायैव चन्द्रारोहणं न निष्प्रयोजनम्‌। चापि प्रत्यवरोह(येव--यथा कञ्चिद्द्रक्षमारोहति 
पुष्पफलोपादानायैव, न निष्प्रयोजनं, नापि पतनायैव । सोगश्चानिष्टादिकारिणां चन्द्रमसि 
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घनिष्ट आदि कम करनेवाले हैं, क्या ये मी घन्द्र्ोकमें जाते हैं अथवा नहीं जाते, इसपर विचार : 
किया जाता है । इस विषयमें पूर्वपक्षी कहते हँ--इष्ट आदि फम करनेवाले हो चन्द्रलोकमें जाते हैं, 
ऐसा कोई नियम नहीं है, किससे? इससे कि अनिष्ट आदि कमं करनेवालोंका भी चन्द्रछोकमें 
प्रन्तव्यरूपसे श्रवण होता है । जैसे कि कौषीतकी शाखावाले अविशेषरूपसे 'ये वे के०' ( जो कोई इस 
छोकसे प्रायण करते हैं वे सब घन्द्रमण्डळमें ही जाते हैं) ऐसा कहते हैं । पुनजन्म पानेवाछोंकी 
ऐेहोत्पत्ति भी चन्द्रलोक प्राप्तिके विना नहीं हो सकती, क्योंकि 'पञ्जम्यामाहुतो' ( पाँचवीं आहुतिमें ) 
इसप्रकार आहुति संख्याका नियम है, इसलिए समी चन्द्रलोकको प्राप्त होने चाहिए । यदि कहो कि 
इष्ट आदि कारी और इनसे अन्योंकी समान गति युक्त नहीं है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अन्योंके 
चन्द्रमण्डळमें मोगका अभाव है ॥ १२॥ 

“तु? शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्ति करता है । यह नियम नहीं है कि सब चन्द्रमण्डलमें जाते हैं । 
यह किससे ? इससे कि भोगके लिए ही चन्द्रमण्डले आरोहण होता है निष्प्रयोजन नहीं, और 
केवळ लौटनेके लिए भी नहीं । जेसे कोई पुष्प और फलोंके ग्रहण करनेके लिए ही वृक्षपर चढता है 
न निष्प्रयोजन और न पतनके लिए ही, और यह कहा गया दै कि अनिष्ट आदि कारियोंका चन्द्र 

सत्यानन्दी-दोपिका 

अनिष्ट थादि फारियोंकी गति और आगतिके विचारसे “अनिष्ठादि०” इत्यादि सूत्रद्वारा व राग्यका 
निख्पण ल हैं । “ये वे के०' यह कौषीतकी श्रुति समानरूपसे सबका चन्द्रलोक गमन कहती है । 
वैवस्वतं सङ्गमनं जनानास्‌' ( यमलोक पापीजनोंका गम्यस्थान है ) इससे तो अनिष्ट आदि कारियों- 
को चन्द्रलोकका दहन भी प्राप्त नहीं होता । अतः ये स्वितरे' आदिसे संशय करते हैं । पृव॑पक्षमें 
पुण्यवानुकी ही चन्द्रलोकमें गति है, यह नियम न होनेसे पुण्य व्यथं है और पापसे वेराम्यका अहृढ- 
फळत्व है । सिद्धान्तमें अनिष्टकारियोंको 'न्द्रलोकःदशंन भी नहीं होता, अतः पुण्यका अथंवत्व और 
वराग्यका दृढफळत्व है ॥ १२॥ 
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नास्तीत्युक्तम्‌ । तस्मादिएादिकारिण एव चन्द्रमसमारोहन्ति, नेतरे । ते तु संयमनं यमा- 
छयमचगाह्य स्वदुष्ळतानुरूपा यामीर्यातना अनुभूय पुनरेवेमं लोकं प्रत्यवरोहन्ति । पवं- 
भूतो तेषामारोहावरोदो भवत: । ङुतः १ तद्गतिद्शनात्‌ । तथाहि यमवचनसरूपा 
शरुतिः प्रयतामनिएादिकारिणां यमवझ्यतां दशेयति-- न सांपरायः प्रतिमाति वालं प्रमाद्यन्तं 
वित्तमोहेन मूढम्‌ । अयं लोको नास्ति पर इति मानी पुनः पुनवशमापद्यते मे' (कठ० २।६) इति । 
'वैवस्वतं संगमनं जनानाम्‌ इत्येवंजातीयकं च बह्व यमवद्यताप्रा्तिरिङ्गं भवति ॥१३॥ 


स्मरन्ति च ॥ १४॥ 
पदच्छेद्‌--स्मरन्ति, च । 
सूञ्ञाथे-मओर स्मृतिकार भी ऐसा ही कहते हैं । 
अपि च मनुव्याखप्रभृतयः शिश्टाः संयमने पुरे यमायत्तं कपूयकर्मविपाकं स्मरन्ति 
ताचिकेतोपाख्यानादिछु ॥ १४ ॥ 
अपि च सप्त ॥ १५॥ 
पदच्छेदू--अपि, च, सप्त । 
सुत्रा्थ--( अचि च ) और भी पौराणिक लोग ( स्च ) रोरव आदि सात नरक पाप कमं 
फलके उपभोगकी भूमि कहते हैं । 
६ अपि च सप्त नरका रौरवप्रमुखा दुष्कतफलोपमोगभूमित्वेन स्मर्यन्ते पौरा- 
णिकः, तान निप्टादिकारिणः प्राप्नुचन्ति। कुतस्ते चन्द्रं प्राप्युयुरित्यभिप्रायः ॥ १५।। 
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मण्डलमें भोग नहीं दै । इसलिए इष्ट आदि कारी ही चन्द्रमण्डलमें आरोहण करते हैं अन्य नहीं । वे 


अनिष्ट आदि कारी तो संयमन-यमालयमें प्रवेशकर अपने दुष्कृतोंक अनुसार यमको यातनाका अनु- 
भवकर फिर भी इस लोकमें लौटते हैं । इसप्रकार उनका आरोह ओर अवरोह होता है । किससे? 
उनकी गतिके दशन होनेसे । जैसे कि “न सांपरायः प्रतिमाति०' ( वित्त मोहसे मूढ, प्रमाद करनेवाले 
उस अज्ञको परलोकका साधन नहीं सूझता । स्त्री, पुत्र आदि विशिष्ट यह छोक है, परलोक नहीं है, 
ऐसा माननेवाला पुरुष बारम्बार मेरे वञ्चको प्राप्त होता है ) इसप्रकार यमवचन रूप श्रुति मरकर 
जानेवाले अनिष्ट आदि कारियोंको यमकी अघीनता दिखलाती है । और 'बैवस्वतं संगमनं जनानाम्‌ 
( यमलोक पापीजनोंका गम्य स्थान है ) इसप्रकारके भी बहुत ही यमकी अधीनताकी प्राप्तिके लिङ्ग 
बोधक श्रुति वाक्य हैं।॥ १३ ॥ 

और मनु, व्यास आदि शिष्टोने संयमन-यमलोकमें पापकर्मोका विपाक यमके अधीन है, इस- 
प्रकार नाचिकेतोपाख्यान आदिमें स्मरण किया है ॥ १४ ॥ 

और रौरव प्रमुख सात नरक पाप फन्नके उपभोगकी भूमिरूपसे पौराणिक लोग स्मरण करते हैं । 
उनको अनिष्ट आदि कारी प्राप्त करते हैं। वे चन्द्रलोकको कैसे प्राप्त करें ? ऐसा अभिप्राय है ॥१५॥ 


% रोरव, महारौरव, वल्लि, वैतरणी, कुम्भी, तामिस्रा बोर अन्धतामिस्रा इसप्रकार सात 
मुख्य नरक हैं । जिनका विस्तार पूर्वक वर्णन पुराणोंमें है । 
'कूटसाक्षी तथाऽसम्यकपक्षपातेन यो वदेत्‌ यश्चान्यदनृतं वक्ति स नरो याति रौरवम्‌ ॥ 
अणहा पुरहर्ता च गोष्नश्च सुनिसत्तमाः ! यान्ति ते नरके घोरे यश्षोच्छवासनिरोधकः ॥' 
( जो झूठी साक्षी दे, तथा पक्षपातसे ठीक-ठीक न बोले और मी जो मिथ्या बोलता हो, वह मनुष्य 
रोरवमें जाता है । भूणहत्या करनेवाला, ग्रामका हरण करनेवाला, गोध्न और जो उच्छ्वासका 
७४ 
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ननु विरुद्मिद्स--यमायत्ता यातनाः पापकर्माणोऽङ्भवन्तीति। यावता तेषु 
सैरवादिष्वन्ये चित्रशुप्तादयो नानाघिष्ठातारः स्मर्यन्त इति । घेत्याह -- 


तत्रापि च तद्वयापारादविरोषः ॥ १६॥ 
पदच्छेद्‌- तत्र, अपि, च, तद्ठयापोरात्‌, अविरोधः । 
सूत्राथे--( तत्रापि ) उन रोरव आदि नरकोंमें भी ( तद्दयापारातु ) यम प्रयुक्त शासन 
होनेसे ( अविरोधः ) विरोध नहीं है । 
तेष्वपि त्तु नरकेषु तस्यैव यमस्याचिष्ठातुत्वन्यापारास्युपगमादविरोघः । 
यमप्रयुक्ता एव हि ते चित्रयुत्तादयोऽधिष्ठातारः स्मयन्ते॥ १६॥ 
विद्याकर्मणोरिति तु प्रकृतत्वात्‌ ॥ १७॥ 
पदच्छेद--विद्याकमंणोः, इतिं, तु, प्रकृतत्वात्‌ । 
सूचा्थ--(तु) शब्द शङ्का निवृत्त्ययं है। “अर्थेतयोः पथोनं? इत्यादि श्रृतिमें ‘एतयोः’ शब्दसे 
( विद्याकमंणोः ) विद्या और कमंका ग्रहण होता है, ( प्रकृतत्वात्‌ ) क्योंकि वे ही देवयान और 
पितृयाणख्पसे प्रकृत हैं । र 
पञ्चार्तिविद्यायाम्‌ “वेत्य यथाऽसौ लोको न संपूयते' ( छा० ५।३।३ ) इत्यस्य प्रश्‍नस्य 
प्रतिवचनावसरे शूयते _ अथेतयोः पथोनं कतरेणचन तानीमानि क्लुद्राण्यसकूदावतानि भूतानि 
अवन्ति । जायस्व प्नियस्वेल्येतचृतीयं स्यानं तेनासौ छोको न संपूयते’ ( छा० ५।१०।८ ) इति । 
तञ्रैतयोः पथोरिति विद्याक्मणोरित्येतत्‌। कस्मात्‌? प्रक्ृतत्वात्‌। विद्याकर्मणी हि देव- 
` यानपितृयाणयोः पथोः प्रतिपत्तौ प्रकृते । त इत्यं विदुः' (छा० ५३०१) इति विद्या, तया 
प्रतिपत्तव्यो देवयानः पन्थाः प्रकी तितः । 'इष्टातं दत्तस' ( छा० ५१०३ ) इति कमं, तेन 
प्रतिपत्तव्यः पितृयाणः पन्थाः प्रकीर्तितः । तत्प्रक्रियायाम्‌-अ्थेतयोः पथोने कतरेणचन 
परन्तु यह विरुद्ध है कि पापकमं करनेवाले यमके अधीन यातनाका अनुमव करते हैं, क्योंकि 
उन रौरव आदि नरकोंमें अन्य चित्रगुप्त आदि अनेक अधिष्ठाता स्मरण किये जाते हुत नहीं, 
ऐसा कहते हैं-- 
उन सात नरकोंमें मी उस यमके ही अधिष्ठातृरूपसे व्यापार स्वीकृत है, अतः विरोध नहीं 
है, क्योंकि वे चित्रगुप्त आदि यमसे प्रयुक्त ही अधिष्ठातृरूपसे स्मरण किये जाते हैं ॥ १६ ॥ 
पत्चाग्नि विद्यामें 'वेत्य ययाऽसौ०' ( प्रवाहण--यह लोक जिस कारण पूणं नहीं होता, क्या 
वह तु जानता है ? ) इस प्रसनके प्रतिवचन-उत्तरके रप्वसरमें 'अथेतयोः पथोनं०' ( जो इन-अचि 
और घूममेंसे किसी एक मागंद्दारा नहीं जाते । वे ये क्षुद्र ओर बारम्बार, आने-जानेवाले प्राणी 
होते हैं। “उत्पन्न होओ ओर मरो' यही उनका तृतीय स्थान होता है । इसी कारण यह लोक नहीं 
भरता ) ऐसी थ्रृति है । उसमें 'एतयोः पथोः? ( उन दोनों मार्गोके-विद्या और कमंके ) यह अभिप्राय है, 
किससे ? इससे कि वे प्रकृत हैं। विद्या और कमं ही देवयान और पितृयाण मागकी प्राप्तिमें प्रकृत हैं, 
“तद्य द्यं विदुः (वे जो कि इसप्रकार जानते हैँ) यह विद्या है, उससे प्राप्तव्य देवयान मार्ग कहा गया 
है 'इशपूर्ते दत्तम! ( इष्ट, पृतं और दत्त) यह कमे है, उससे प्राप्तव्य पितृयाण मार्ग कहा गया है । 
उसके प्रकरणमें 'अथेतयोः पयोः०” ( इन दोनों मार्गोमे किसी एक भी मागंसे नहीं ) इसप्रकार 47 





म खत्यानन्दी-दीपिका | 
निरोधक है, हे मुनिश्रेष्ठ ! वे घोर नरकर्मे जाते हैं) इस प्रकार अनिष्ट आदि कमं करनेवाले इन 
नरकाँको प्राप्त होते दै-॥ १५ ॥ 


ee ~ >>> &- > 
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इति श्रुतम्‌। एतडुक्त अवति-ये न विद्याखाधनेन देवयाने पथ्यधिक्रतः, नापि कर्मणा 
पिठयाणे, ते पामेष श्षुद्र जन्तु छक्ष णो5सखरदावर्ती तृतीयः पन्था भवतीति। तस्मादपि नानि- 
शादिकारिमिश्रन्द्रमः प्राप्यते । स्यादेतत्‌-तेऽपि चन्द्रबिश्वमारुह्य ततो 5 वरुद्य क्षुद्र जन्तुत्व॑ 
प्रतिपत्स्यन्त इति । तदपि नास्ति, आरोहानथंक्यात्‌ । अपि च सवपु प्रयन्खु चन्द्रलोक 
प्राप्नुवत्स्वसी लोकः प्रंयद्धिः. संपूर्यंतेत्यतः प्रश्नविरुद्ध प्रतिवचनं प्रसज्येत । तथाहि 
प्रतिवचन दातव्यंयथाऽसो लोको न संपूयोते । अवरोदहाभ्युपगमादसं पूर्णापपत्तिरिति 
चेत्‌-च, अश्रुतत्वात्‌ । सत्यमवरोद्दादप्यसं यूरणमुपपथते, श्रुतिस्तु तृतीयस्थानसंकीतंने- 
नासंपूरणं द्शयति-'एतत्तुतीयं स्थानं तेनासो लोको न संपूर्यत' (छा० ५।१०।८) इति, तेनाना- 
रोहादे वासं पूरणमिति युक्तम्‌ , अवरोहस्येए्टादिकारिप्वप्यविशिष्टत्वे सति तृतीयस्थानो- 
कस्याचर्थव्त्यप्रखङ्गात्‌। तुशब्द्स्तु शाखान्तरीयवाक्यप्रभवामरेषगमनशङ्कासुच्छिनत्ति । 
एं सत्यधिक्तापेक्षः शाखान्तरीयेवाक्ये खवशन्दोऽवतिष्ठते-ये वे केचिदघिकृता अस्मा- 
लोकात्म्रयन्ति चन्द्रमसमेच ते सब गच्छन्तीति १७ ॥ 

यत्पुनरुक्तम--दे हल/भोपपत्तये सवं चन्द्रमसं गन्तुमहन्ति, पश्चम्यायाहुताबि- 
त्याइतिसंख्यानियमादिति, तत्पत्युच्यते -< 

न तृतीये तथोपलब्धेः ॥१८॥ 

एद्च्छेद्‌- न, तृतीये, तया, उपलव्धेः । 

सुन्नार्थ--( तृतीये ) तृतीय मागं प्रविष्ट पापी छोगों हो देह प्रासिके लिए आहुति संख्याका 
नियम (न) नहीं है, (तथोपलब्धे।) क्योंकि 'जायस्व भ्रियस्व' इत्यादि श्रृतिमे बसा हो उपलब्ध होता है । 

# न तृतीये स्थाने देहलाभाय पञ्चसंख्यानियम आहुती वामाद्त॑व्यः । कुतः ? तथोः 


पळन्धेः। तथाह्य्तरेणेवाहृतिसंख्यानियमं वर्णितेन प्रकारेण दती यस्थानप्रातिरुपलभ्यते- 


है । तात्पयं यह है-जो विद्यासाघनद्वारा देवयान मागमे अधिकृत नहीं हैं ओर न कमंद्वारा पितृ- 
याण मागंमें अधिकृत हैं, उनको ही यह क्षुद्र जन्तुरूप बारम्बार आवृत्तिङ्प तृतीय मागं होता है । 
इससे भी अनिष्ट आदि कारियोंद्वारा चन्द्रछोक प्राप्त नहीं किया जाता । परन्तु यह होकिवेमी 
चन्द्र्ोकमें आरूढ होकर उससे अवरोहण कर क्षुद्रजन्तुत्वको प्राप्त होंगे । वह मी नहों है, क्योंकि 
ऐसा होनेमें आरोहण अनथक है, और सब मरकर जानेवाले चन्द्रकोकको प्राप्त होनेपर तो यह लोक 
मरकर जानेवालोंसे मर जायगा, उससे प्रस्तके विरुद्ध उत्तर प्रसक्त होगा । वेसे ही उत्तर देना चाहिए 
जैसे यह लोक नहीं भरता । यदि कहो कि अवरोहके स्वीकार करनेसे असम्पुणताकी उपपत्ति हो जायगी, 
तो यह युक्त नही है, क्योंकि अश्रुत है। यह ठीक है कि अवरोहसे असम्पूणंता उपपन्न होती है । 
परन्तु 'एतत्ततीयं स्थानम्‌०' ( यह तृतीय स्थान दै उससे यह छोक नहीं मरता ) यह श्रुति तो तृतीय 
स्थानके कथनसे असम्पूणंता दिखलाती है । उस अनारोहसे ही असम्पूर्ण है, यह युक्त दै । क्योकि 
इष्ट आदि कारियोंका भी अवरोह समान होनेपर तृतीय स्यानकी उक्तिमे आनर्थक्य प्रसङ्ग होगा । “तु 
झथ्द तो अन्य शाखाके वाक्यसे उत्पन्न हुई सबके. गमनकी आशङ्काका उच्छेद करता है। ऐसा 
होनेपर “ये वे केचिद्धिकृता' (जो कोई अधिकृत हुए इस छोकसे प्रायण करते हैं वे सव चरक जावे 
हें) इसप्रकार अन्य शाखाके वाक्यमें सर्व शब्द चन्द्रलोकमें अधिकृतकी अपेक्षासे अवस्थित है ॥ १७ ॥ 

जो पुनः यह कहा गया दै कि देह लाम उपपत्तिके र सब बे जा सकते हैं, क्योंकि 
'पाँचवों आहुतिमें' ऐसा आहुति संख्याका नियम दै । उसके प्रति कहा जाता ह 

तृतीय मागे देहळामके लिए आहुतिकी पाँच संख्याका नियम आदरणीय नहीं है । किससे ? 
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'जायस्व श्रियस्वेत्येतत्ततीयं स्थानम? ( छा० ५।१०।८ ) इति । अपि च 'पत्चम्यामाहुतावाप: पुरुप- 
चचसो भवन्ति’ (छा० ५।३।३ ) इति मनुष्यशरी रहेतुत्वेनाहुतिसंख्या संकोत्य ते, न कोडपत- 
ज्ञद्शिरीरहेतुत्वेन, पुरुषशब्दस्य मनुष्यजातिवचनत्वात्‌ । अपि च पश्चस्यामाहुतावपां 
पुरुषवचस्त्वघुपदिश्यते, नापश्वम्यामाहुती पुरुषबचरुच॑ प्रतिपिध्यते, वाक्यस्य दव बथे- 
तादोषात्‌। तत्र येषामारोहावरोहो संभवतस्तेपां पञ्च म्यामाडुतौ देह उद्भविष्यति, 
अन्येषां तु विनेवाहुतिसंख्यया भूतान्तरोपरूष्ठाभिरद्धिद्‌ह' आरप्स्यते ॥ १८ ॥ 


स्मयेतेऽपि च लोके ॥ १९॥ 
पेदच्छेद--स्मयंते, अपि, च, लोके । 
` सतन्नाथं--(च) और (लोके) लोकमें (अपि) मी इसप्रकार (स्मयते) स्मरण किया जाता है । 
अपि च स्मर्यते लोके-द्रोणचष्टयुम्नप्रभरतीलां सीवाद्रीपदीप्रबुतीनाँ चायो निजजत्वम्‌। 
तत्र द्रोणादीनां योषि द्विषयेकाहुतिर्नास्ति। चरृ्युम्नादीनां तु योषित्पुरुत्रचियये छे अप्या- 
हुती न स्तः। यथा च तत्राहुतिसंख्यानियमानाद्रो अवत्येबमन्यत्रापि अविष्यति । बलाः 
काप्यन्तरेणेव रेतःसेकं गर्भ धत्त इति लोकरूढिः ॥१९॥ 


इससे कि वसे ही उपलब्धि होती है । जंसे कि "जायस्व त्रियस्वेत्येतत्तुतीयं स्थानम्‌' इसप्रकार आहुति 
संख्या नियमके विना हो वर्णित प्रकारसे तृतीय स्थानको प्राप्ति उपलब्ध होती है। और “पञ्चम्यामा- 
हुतावपः०' (पाँचवीं आहुतिमें अप्‌ ( जळ ) पुरुष संज्ञक होता है ) यह मनुष्य शरीरके हेतुरूपसे 
आहुति संख्या कही गई है । कोट, पतङ्ग आदि शरीरके हेतुरूपसे नहीं, क्योंकि पुरुष शब्द मनुष्य 
जाति वाचक है, ओर पाँचवीं आहुतिमें जळ पुरुष संज्ञक होता है, ऐसा उपदेश किया जाता है, किन्तु 
पांचवीं आहुतिके न होनेपर जळ पुरुष संज्ञक नहीं होता, ऐसा प्रतिषेध नहीं किया जाता, क्योंकि ऐसा 
होनेसे वावयमें दो अथं होनेका दोष होगा । उस ( चन्द्रमण्डल ) में जिनका आरोह, अवरोह संभव 
है उनका शरीर पाँचवों आहुतिमें उत्पन्न होगा । अन्योंक्रा शरीर तो आहुति संख्या के विना ही 
अन्य भूतोंसे सम्बद्ध जळसे आरम्भ होगा ॥ १८॥ 

गोर लोक ( महामारत आदि ) में मो द्रोण, धृष्टयुम्त आदि तथा सीता, द्रौपदी आदिका 
अयोनिजत्व स्मरण किया जाता है। उनमेंसे द्रोण आदिको स्त्री विषयक एक आहुति नहीं है और 
धृष्युम्न आदिकी तो स्त्री ओर पुरुष विषयक दो आहुति नहीं हैं । जसे उनमें आहुति संख्या नियम- 
का आदर नहीं है, वेसे अन्यत्र ( अनिष्ट आदि कारोकी देहोत्पत्तिमें ) भी होगा । वलाका भी युक्र- 
सिचनके विना ही गमं धारण करती है । इसप्रकार लोक प्रसिद्धि है॥ १९॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& 'पञ्चम्यामाहुताबापः पुरुष वचसो भवन्ति’ (पाँचवीं आहतिमें जल पुरुष संज्ञक होता है) 
यह विधि ओर पांचवीं आहुतिके विना जल पुरुष संज्ञक नहीं होता यह निषेध, इसप्रकार एकवाक्यके 
दो अथं माननेसे वाक्य भेद होता है । इसलिए पांचवीं आहुतिमें जळ पुरुष संज्ञक होता है, इसमें 
तात्पय है । मनुष्य देहमात्रकी उत्पत्तिमें भी आहुति संख्याका नियम नहो है । यह आहुति संख्याका 
नियम तो चन्द्रलोकमे जाने ओर लोटने वालोंके लिए है । चन्द्रलोकमें पः्चाग्नि विद्या और दृष्ट आदिं 


कमं रहित भी नहीं जाते, वे विशेष कर्मके बलसे मनुष्य शारीर त्यागके अनन्तर भी मनुष्य शरीर 


ग्रहण करते हैं, उनका देह भी आहुति संख्या नियमके विना ही अन्य भूतोंसे सम्बन्धित जलसे 
भारम्म होता है ॥ १८ ॥ 


अघि० ४ स्‌० २०-२२ ] माघानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासादवत ५८९, 


दर्शनाच्च || २०॥ 

पदच्छेदू--दशनात्‌, च । 

सूत्रार्थ-- क्योंकि लोकमें ऐसा ही देखनेमें आता है। 

अपि च चतुर्विधे भूतग्रामे जरायुजाण्डजस्वेद्जोद्धिज्जलक्षणे स्वेदजोद्धिजयो- 
रन्तरेणेव ग्राम्यघर्मकुत्पत्तिद्शानादाइतिसंख्यानाद्रो भवति | एवमन्यत्रापि भविष्यति २० 

नजु तेपां स्वेषां भूतानां त्रोण्येव वीजानि भवन्ति 'आण्डजं जीवजमुद्धिज्म्‌' ( छा० 
६।३।१ ) इत्यत्र त्रिदिध एच भूतग्रामः श्रयते, कथं चतुविघत्वं भूतग्रामस्य प्रतिज्ञातमिति ! 
अन्नोच्यते- 

तृदीयशब्दावरोधः संश्ञोकजस्य ॥२१॥ 

पदच्छेद-- तृतीयशब्दावरोधः, संशोकजस्य । 

सज्ञा ~( संशोकजस्थ ) संशोकज-स्वेदज प्राणियोंका ( तृतीयश्चब्दावरोधः ) तृतीयशब्दसे 
उद्िज्जशब्दसे उपसंग्रह होनेसे विरोध नहीं है । 

७ "आण्डजं जीवजसुद्धिजम? ( छा० ६।३।१ ) इत्यत्र तृतीयेनोद्भि्जशब्देनेच स्वेद्‌- 
जोपसंग्रहः कतः प्रत्येतव्यः, उभयोरपि स्वेदजो द्विजयोर्भूम्युदको द्भ दप्रभवत्वस्य तुस्य- 
त्वात्‌। स्थावरोद्गेदात्तु विलक्षणो जङ्ञमोद्गेद इत्यन्यत्न स्वेदजोद्धिजयोभद्वाद 
इत्यविरोधः ॥ २१ ॥ 

( ४ साभाव्यापत््यधिकरणम्‌। सू० २२ ) 
साक्षाव्यावत्तिरुपपत्तः ॥ २२॥ 

पदच्छेद--सामाब्यापत्तिः, उपपत्तेः । 

सूञाथ--इस लोकमें लोटते समय उन जीवोंको ( सामाव्यासिः ) आकाश आदिऐे साम्यकी 
प्राप्ति होती है, ( उपपत्तेः ) क्योंकि ऐसा ही उपपन्न होता है। 

& इादिकारिणश्चन्द्रमसमारुह्य तस्मिन्यावत्संपातमुषित्वा ततः साचुदाया अवरोह 


MMM bs SOT प्ननिनियिन सिपियितयिभ भस्म 
और चार भ्रकारके भूत समूहमें जरायुज, आण्डज, स्वेदज, और उद्धिज्जरूपमें से स्वेदज और 


उऱ्डिज्जमें ग्राम्य धमं (स्त्री पुरुष संपक) के विना ही उत्पत्ति देखनेसे आहुति संख्याका आदर नहीं है, 
उसी प्रकार अन्यत्र ( अनिष्ट आदि कारीकी देहोत्पत्तिमें ) भी होगा ॥ २० ॥ 


परन्तु “तेषा खल्वेषां०' ( उन पक्षी आदि प्रसिद्ध प्राणियोंके ठीन ही बीज होते है-आणण्डज, 
जीवज ( जरायुज ) और उद्धिउज ) इस श्ुतिमे तीन प्रकारका ही मत समुदाय सुता जाता है, तो 
फिर यहाँ भत समुदाय चार प्रकारका है, ऐसी प्रतिज्ञा किस प्रकार की गई है ? इसपर कहते हैं--- 

"आण्डजं जीवजमुद्धिज्जम्‌०' (आण्डज-पक्षी आदि, जीवज-मगुष्य आदि और उद्धिज्ज-वृक्षादि) 
इसमें तृतीय उद्धिज्जशन्दसे ही स्वेदजका उपसंग्रह किया गया समझना चाहिए, क्योंकि स्वेदज ओर 
उद्धिज्ज इन दोनोंमें मी भूमि ओर उदकका भेदन कर उत्पन्न होना तुल्य है । स्यावरके उद्भेसे तो 


जङ्गमका उद्भेद विलक्षण है । इसप्रकार स्वेदज और उद्धिज्जका भेदवाद अन्यत्र [ वर्णित ] है, 
इसलिए विरोब नहीं है ॥ २१ ॥ | 


“दीपिका 
# स्वेदज और उद्धिज्जका भेद कथन तो 'आण्डजानि च जारुजानि च स्वेदजानि च उद्भि- 
जानि च' ( ऐत० ५।३ ) ( आण्डज, जरायुञ, स्वेदज और उद्भिज्ज ) इस ऐतरेय श्रृतिमें स्पष्ट है । 
इसलिए छान्दोग्य और ऐतरेय क्ति प्रतिपादित तीन तथा चार संख्यामें कोई विरोब नहीं है । चतुविध 
मूतोंका विचार प्रसंगसे किया गया है, इसलिए यह सिद्ध हुआ कि अनिष्ट आदि कारियोंकी चन्द्रछोक- 
प्राप्ति नहीं होती ॥ २१॥ 
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न्दीत्युक्तम्‌। अथावरोहप्रकारः परीक्ष्यते । तत्रेयमवरोहश्रुतिरभ॑वति-'अयैतमेवाभ्वानं इननि- 
चरन्ते यथेतमाकाशमाकाशाद्वायुं वायुभूंत्वा धूमो भवति धूमो भूत्वाऽञ्रं भवस्यञ्चं भूत्वा मेघो भवति 
मेघो भूरवा प्रवर्पति' ( छा० ५।१०।५ ) इति। तत्र संशयः-किमाकाशादिस्वरूपमेवावरोदन्तः 
प्रतिपद्यन्ते कि चाकादादिसाम्यमिति । तत्र प्राप्तं तावत्‌-आकाशादिस्वरूपसेव प्रतिपद्यन्त 
इति । कुतः ? एवं हि थुतिभंवति। इतरथा लक्षणा स्यात्‌ । श्रुतिळक्षणाचिदाये च भ्रुतिर्न्या- 
य्या न लक्षणा । तथा च “वायुभू त्वा धूमो भवति? इत्येबसादीन्यक्षराणि तत्तत्स्चरूपोपप- 
तावाञ्ज स्येनावकल्पन्ते । तस्मादाकाशादिस्वरूपप्रतिपत्तिरिति। ६ एबं प्राप्ते घूमः-आका- 
शादिसाम्यं प्रतिपद्यन्त इति। चन्द्रमण्डळे यदस्मयं शरीरसुपभोगार्थंमारग्धं तदुपमोगश्षये 
सति प्रविली यमात सू क्ममाकाशसम भबति, ततो जायोबशमे ठि, ततो धूमादिभिः संपूच्यत 
इति। तदेतदुच्यते-'बथेतसाक्राशमाकाशाद्वायुम! ( छा० ५।१०।५ ) हत्ये वसादिचा। कुत एतत्‌? 
डपपत्तेः।पचं ह्येत दुपपद्ते । नह्मन्यस्यान्यभावो सु ख्य उपपद्यते । आकाशस्वरूपप्रतिपत्तो च 
चाय्वादिक्रमेणाबरोहो नोपपद्यते । विसुत्वोत्वाकाशेन नित्यसंवड्त्वान्न तत्साडश्यापत्तेर- 
यह कहा गया है कि इष्ट आदि कारी चम्द्रलोकमें आरोहणकर वहाँपर कर्मफलोपमोग पयंन्त 

रहकर वहाँसे अनुशय सहित अवरोहण करते हैं। अब अवरोह प्रकारकी परीक्षा की जाती है । वहाँ 
'अधेतमेवाध्वानं °? ( कमंफल भोगानन्तर पुनः इसी मागे जिस प्रकार गये थे उसीप्रकार लोटते हूँ । 
वे पहरे आकाशको प्रात होते हैं और आकारासे वायुको, वायु होकर वह धूम होता है और धूम होकर 
अश्र होता है, अश्र होकर मेघ होता है, मेघ होकर बरसता है ) यह अवरोह श्रुति है । उसमें संशय 
होता है--क्या अवरोहण करनेवाले आकाश आदि स्वरूपको ही प्राप्त होते हैं, अथवा आकाश आदिके 
ताम्धको ? उसमें आकाश आदि स्वरूपको ही प्राप्त होते हैं, ऐसा प्राप्त होता है। किससे? 
इससे कि ऐसी ही श्रुति है। अन्यथा लक्षणा होगी । श्रुति और लक्षणाके संशयमें श्रुतिका ग्रहण 
उचित है लक्षणाका नहीं । उसोप्रकार 'वायुभूत्वा धूमो भवति' ( वायु होकर धूम होता है ) इत्यादि 
अक्षर मी तत्‌ तत्‌ स्वरूपकी प्राप्तिमें अनायास ही उपपन्न होते हैं, इससे आकाय आदि स्वरूपकी 
प्राप्ति है । सि०--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते है--आकार आदिके सादृरयको प्राप्त होते हँ । चन्द्र- 
मण्डलमै जो जलमय शरीर उपमोगके लिए आरम्भ हुआ था वह उपभोगके क्षय होनेपर प्रविलीन होता 
हुआ आकाशके समान सूक्ष्म होता है, अनन्तर वायुके वश-अधीन होता है उसके पश्चात्‌ धूम आदिसे 
सम्वद्ध होता है । वह 'यथेतमकाशम्‌' ( जिस प्रकार गये थे उसीप्रकार लोटते हैं प्रथम आकाशको | 
प्राप्त होते हैं, आकासे वायुको प्राप्त होते हैं ) इत्यादि श्रुतिसे कहा जाता है। यह किससे? उप- 
पत्तिसे । यह ऐसा ही उपपन्न होता है । अभ्यका अन्यभाव मुख्य उपपन्न नहीं होता, ओर आकाश 
स्वरूपकी प्राप्ति होनेपर वायु आदि क्रमसे अवरोह उपपन्न नहीं होता। आकाशके विभु 
होनेसे और उसके साथ नित्य सम्बद्ध होनेसे आकाशके साहद्य प्राप्तिसे भिन्न उसका सम्बन्ध नहीं 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# पूवमें 'तृतीयं स्थानम्‌? इस स्थान शब्दको दो मागंके उपक्रम सामथ्यंसे तृतीय मागका 
उपलक्षक कहा गया है। परन्तु यहाँ ऐसी श्रुति नहीं है । इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे पूवपक्ष है । 
% 'समानो भावो रूपं येषां ते सभाचास्तेषां सावः सामाब्यं सारूप्य-सादुइयम्‌ ।। समान 
एक सा भाव-धम है जिनका वे समाव हैं उनका भाव साभाव्य-साहव्य है, क्योंकि उसकी उपपत्ति 
है यह सूत्रका व्युत्पत्तिलभ्य अथं है, उसको आगे स्पष्ट करते हैं। 'यथेतमकाशमाकाशाद्वायुम्‌ चन्द्र 
मण्डलमें फलोपमोगके अनन्तर वह अनुश्चयी जीव आकाश तुल्य सूक्ष्म होता है, अनन्तर पिण्डीकृत 


व ~ sa mm mm = = -- =~ sa Sc “न 
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त्यस्तत्संवम्धो घटते । शुत्यसंभवे च लक्षणाश्रयणं न्याय्यमव । अत आकाशादितुस्यः 
तापत्तिरेवात्राकाशादिभाव इत्युपचर्यते ॥ २९ ॥ 
५ नातिचिराधिकरणम्‌ । सू० २३ ) 


नातिचिरेण विशेषात्‌ ॥ २३ ॥ 
पद्च्छेद- द, अतिचिरेण, विशेषात्‌ । 
सूार्थ--जीव ( नातिचिरेण ) स्दल्पकाल ही आकाश आदिके साथ समानरुपसे रहकर 
वृष्टिद्वारा पृथिवीमें प्रवेश करता है, ( विशेषात्‌ ) क्योंकि 'अतो व दुनिष्प्रपतरम्‌' इत्यादि श्रुतिमें 
विशेष देखनेमें आता है । डर रच कल 
* तचाकाइादिप्रतिपत्तौ प्राग्त्रीह्यादिप्रतिपत्तेभेवदि विशयः-कि दीघे:कालं पूर्वपूर्व- 
सादच्येनावस्थायोत्तरोत्तरसादद्यं गच्छन्त्युताल्पमल्पमिति। तत्रानियमः, नियमकारिणः 
शार्रस्याभावादिति । एवं प्राप्त दमाह-नातिचिरेणेति। अल्पमल्पं कालमाकाशादिभावे- 
नावस्थाय वर्षधाराभिः सहेसा भुवमापतन्ति। कुत पतत्‌ विशेषद्शनात्‌। तथाहि 
ब्रोह्यादिसावापत्तेरनन्तरं विशिनष्टि अतो वे खलु दुर्निप्प्रपतरम्‌' ( छा० ५।१०।६ ) इति । 
तकार पकइछान्दस्यां प्रक्रियायां ुसो मन्तव्यः। दुनिंष्प्रपततरं दुनिष्कमतरं दुःखतरम- 
स्मादूचरीह्यादिभावान्निःसरण भवतीत्यर्थः । तदत्र दुःखं निष्पतनं प्रद्शयन्पूर्व पु सुखं 
निष्प्रपतनं दर्शायति । खुखदुःखताचिरोषश्चायं निष्प्रपतनस्य कालाल्पत्वदीघत्व्नमित्तः। 
तस्मिन्नव शारीरानिष्पत्तेरुपभोगासंभवात्‌। तस्मादूत्रीह्यादिभावापत्तेः प्रागल्पेनेच 


का 'लेनावरोदः स्यादिति सव) 7 ककत स 9 स्यादिति ॥२२॥ 


घटता है । और श्रतिफे मसंभवमे लक्षणाका आश्रयण उचित ही है । अतः आकाश आदि साह्य प्राप्ति 
ही यहाँ आकाश आदि भाव है, ऐसा उपचार किया जाता है ॥२२॥ 

यहाँ ब्रीहि आदि भावकी प्राप्तिके पूवं आकाश आदिकी प्राप्तिमें संशय होता है, क्या दीघे-दीघ , 
काल पव-पवं सादृश्यसे अवस्थित होकर उत्तरोत्तर साहस्यको प्राप्त होते हैं अथवा अल्प-अल्प काळ ? 
उसमें नियम नहीं है, क्योंकि नियम करनेवाला शास्त्र नहीं है । ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हैं-- 
'नातिचिरेण' अल्प-अल्प काल आकाश आदिरूपसे अवस्थित होकर वृष्टि धाराओंके साथ इस पाथवीपर 
था गिरते हैं। यह किससे ? विशेषदशनसे । जैसे कि ब्रीहि आदि भाव प्राप्तिके अनन्तर 'अतो वं 
खलळु०' ( इस प्रकार यह निष्क्रमण निश्‍चय ही अत्यन्त कष्ट प्रद है ) इस प्रकार विद्येष कहते हैं । इसमें 
एक 'त' छान्दस प्रक्रियामें लुप्त हुआ समझना चाहिए । दुनिष्प्रपततर-दुनिष्क्रमतर इस त्रीहि आदि 
मावसे निःसरण दुःखतर होता है, ऐसा अथ है । यहाँ वह वचन दुःख पूवंक नि.सरण दिखलाता 
हुआ पृव॑भावोमें सुख पूवंक निःसरण दिखलाता है। निष्क्रमणमें सुखत्व थोर दुःखत्वका यह विशेष 
कालके अल्पत्व ओर दीघंत्व निमित्तक है, क्योंकि उस अवधिमें धरीरकी निष्पत्ति-उत्पात्त न होनेसे उपभोग 
का असंभव है । इसलिए ब्रोहि आदि भाव प्राप्तिसे पूवं अल्पकालमें ही अव रोहण होना चाहिए ॥२३॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

अतिसूक्ष्म लिङ्जोपहित होकर वायु द्वारा इतस्तत होता हुआ वायु सम होकर फिर धूमरूप होता है, 
वहाँसे अभ्ररूप पुनः मेघरूप होकर वृष्टिद्वारा पृथिवीपर लोकन ब्रीहि, यह आदिखूप होता है, यह श्रुति 
का.सिद्धान्त अथं है । अवरोहमें विविध भूत साम्य होनेका अनुसंधान करनेसे व राग्य होता है ॥२२॥ 

# अनुशयी जीवका आकाश आदिसे सादुस्य कहकर अन विलम्ब और अविलम्ब गतिके 
विषयमें विचार करते हैं। पूवपक्ष में अधिक काळ आकाश आदि साहस्यसे जीव रहता है, सिद्धान्तमे 
अत्प-अल्प काल, 'अतो वै खळ' इस श्रुतमें विदेषरूपसे कहा गा है कि व्हि आदि मावमें आनेपर 
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अन्याधिष्टितेषु पूर्ववदसिलापात्‌ ॥ २४ ॥ 


पद्च्छेद--अन्याधिष्ठितेषु, पूवंवदभिळापात्‌। 

सूत्राथ--अनुशयी जीव पूवके समान (अन्याधिष्टितेषु) अन्य जीवोसे अधिष्ठित ब्रीहि आदिमें 
केवल सम्बन्धित होते हैं, ( पुवंबदर्भिलापात्‌ ) क्योंकि आकाश आदि भावके सम न कथन है। 

8 तस्मिन्ने वावरोहे प्रवर्पणानन्तरं पञ्यते-त इह ब्रीहियवा ओपधिवनस्पतयस्तिङमापा 
इति जायन्ते' (छा० ५।१०।६) इति। तत्र संशायः-किमस्मिन्ञबधो स्थावरजास्यापन्नाः स्थावर- 
सुखदुःखमाजोऽनुशयिनो भवन्त्याह्दोस्वित्क्षत्रज्ञान्तराधिष्ठितेषु स्थाचरशारी रेणु संइलेष- 
मात्रं गच्छन्तीति । कि तावत्प्राप्तम्‌? स्थावरज्ात्यापन्नास्तत्छुख ठुःखसाजोऽञुशयिन्ो भव 
न्तीति । कुत एतत्‌? जनेसुख्यार्थत्वोपपत्तेः स्थावरभावस्य च धुतिस्सृत्योरूपभोगस्थानत्व- 
प्रसिद्धेः, पशुहिसादियोगाञ्चेषटादेः कर्मजातस्यानिष्टफळत्वोपपत्तेः, तस्मान्मुख्यमेवेदमचु- 
शयिनां ब्रीह्यादिजन्म, श्वादिजन्मवत्‌। यथा श्वयोति चा सूकरयोनिं वा चण्डाळयोनि 
चेति मुख्यमेवाबुशयिना श्वादिजन्म तत्सुखदुःखान्वितं अवति। एवं बीह्यादिजन्मापीति । 
& एवं प्राते नूमः-अन्येर्जीवैरथिष्ठितेशु बरीह्यादिछु संसर्गमात्रमनुशयिल्ञः प्रतिपद्यन्ते, न 

उसी अवरोहके विषयमें .प्रवषंण-वृष्टिके अनन्तर पढा जाता है--'त इह० ( तब वे जीव इस 

लोकमें धान, जो, ओषधि, वनस्पति, तिळ ओर उदड़रूप होकर उत्पन्न होते हैं ) उसमें संशय होता 
है कि क्या अनुशयी जीव इस अवधिमें स्थावर जाति प्राप्त हुए स्थावरके सुख दुःखके भागी होते हैं 
अथवा अन्य जीवोंसे अधिष्ठित स्थावर शरीरोंमें केवल संश्लेष-संसगंमात्र प्राप्त करते हँ? तब क्या 
प्राप्तः होता है ? पूवपक्षी-अनुशयी जीव स्थावर जातिको प्राप्त होते हुए उसके सुख दुःखके मागो 
। होते हैं यह किससे ? इससे कि इसमें 'जनु' धातुका मुख्याथं उपपन्न होता है। और स्थावरमाव 
श्रूति ओर स्मृतिमें उपभोगका स्थानरूपसे प्रसिद्ध है, पशु हिसादिके योगसे इष्ट आदि कम समूहमें 
अनिष्ट फलत्व उपपन्न होता है । इसलिए अनुशयी जीवोंका यह ब्रीहि आदि रूपसे जन्म श्वान आदि | 
जन्मके समान मुख्य ही है, जैसे श्वयोनि, सूकरयोनि अथवा चण्डालयोनि इस प्रकार अनुशयी जीवों 
का श्वान आदि जन्म मुख्य ही है और उसके सुख-दु:खसे अन्वित होते हूँ, वेसे ब्रीहि आदि जन्म भी । 
सिद्धान्ती-एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते है--अनुद्ययी जीव अन्य जीवोंसे अधिष्ठित ब्रीहि आदिमें 
संसगंमात्र प्राप्त करते हैं, किन्तु उनके सुख-दु:ख़के मागी नहीं होते । पुवंवत्‌-- आकाश आदि मावके 
सत्यानन्दी दीपिका 
यहाँसे निकलना दुष्कर होता है, क्योंकि अन्नरूपमें, मक्षण करनेवालेमें, स्त्रीगममें जानेपर अधिक 
समय लगता है । इस श्रुति वचनसे सिद्ध होता है कि आकाशभावसे लेकर पृथिवीमें आने तक अल्पं- 
अल्प कालमें अवरोहण होता है । ब्रीहि आदि भावसे निगंमनमें विलम्ब होता है, इस प्रकारके 
अनुसंघानसे व राग्य होता है ॥ २३ ॥ 

*'जायन्ते' ( जन्म लेते हैं ) इस श्रृतिके होनेसे और पूवं अधिकरणमें आकाश आदिसे वृष्टि 
पयन्त साहदयके कथनसे 'तत्र' इत्यादिसे संशय कहते हैं । 'स्थाणुमन्येऽनुसंयन्ति? ( अन्य स्थाणुः 
मावको प्राप्त होते हैं) ओर शरीरजैः कमंदोषेर्याति स्थावरतां नरः’ ( शरीरसे उत्पन्न कमंदोषसे 
मनुष्य स्थावरत्वको प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्रुति और स्मृतिमें स्थावरभाव कर्मफछके उपमोगका 
स्थान कहा गया है, क्योंकि “न हिंस्यात्सर्वा भूतानि' यह सामान्य श्रुति हिंसाका निषेध करतो है और 
'अग्नीषोमीयं पश्ुमालभेत' इस विद्येष श्रृतिवाक्यसे यज्ञमें पशु हिसाका विधान है । इन श्रुतियोंका 
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तत्खुखदुःखभाजो भवन्ति, पूर्चचत्‌ । यथा वायुधूमादिभावोऽुशयिनां तत्संइलेपमात्रम, 
एवं बीह्यादिभावोऽपि जातिस्थावरेः संइलेपमात्रम्‌। कुत एतत्‌? तद्वदेचेदवाप्यभि- 
ळापात्‌, कोऽभिलापस्य तद्वद्वावः ! कर्मन्यापारमन्तरेण संकीर्तनम्‌। यथाकाशादिचु 
प्रवर्षणान्तेषु न कंचित्कर्मन्यापारं पराम्रशात्येवं वीह्यादिजन्मन्यपि, तस्मान्नास्त्यत्र 
सुजदुःखभाक्स्वमचुदायिनाम्‌ । यत्र तु सुखदुखभावषत्वमभिप्रेति, पराम्रृशति तत्र 
कमव्यापारम-रमणीयचरणाः कपूयचरणा इति च । अपि च सुख्येऽनुदायिनां व्रीह्यादि- 
जन्मनि वीद्यादिषु ूयमानेषु कण्ड्य मानेषु पच्यमानेषु भश्यमाणेपु च तदभिमानिनोऽचु- 
शायिनः प्रवसेयुः । यो हि जीवो यच्छरीरमभिमन्यते स तस्मिन्पीड्यमाने प्रवसतीति 
प्रसिद्धम्‌ । तत्र ब्रीह्यादिभावाद्रेतःसिग्सावोऽनुशयिनां नाभिळप्येत । अतः संसगंमात्र- 
मनुदायि नामन्याधिष्ठितेषु व्रीह्यादिषु भवति । पतेन जनेसुख्यार्थत्वं प्रतित्रयादुपभोग- 
स्थानत्वं च स्थावरभाचस्य। नच वयमुपभोगस्थानत्वं स्थावरमावस्याचजानीमहे । 
भचत्वन्येषां जन्तूनामपुण्यसामथ्यन स्थादरभावसुपगतानामेतदुपभोगस्थानम्‌, चन्द्र- 
मसस्त्ववरोहन्तो ऽचुरायिनो न स्थावरभावसुपसुञ्ञत इत्याचक्ष्महे ॥ २४॥ 


समान । जैसे अनुशयी जीवोंका वायु, घूम आदि भाव उनके साथ केवळ संसगमात्र है, वसे ही व्रीहि 


आदि भाव स्थावर जातिके साथ संसगंमात्र है । यह किससे ? इससे कि उसके समान यहाँ भी कथन 
है । अमिलापका उसके समान भाव किया है ? कमंव्यापार ( फल ) के विना कथन । जँसे आकाश 


आदिसे लेकर वृष्टि पयंन्त श्रुति किसी मो कर्मव्यापारका परामश नहीं करती, वसे ब्रीहि आदि जन्ममें 
भी । इसलिए वहां अनुशयी सुख-दुःखके भागी नहीं हैं। जहाँ तो सुख दुःखका भागित्व श्रुतिको 
अभिप्रेत है वहाँ “रमणीयचरणाः कपूयचरणाः' इस प्रकार कमं व्यापार ( फल ) का परामयं करती 
है, और अनुशयी जीवोंका ब्रीहि आदि जन्म मुख्य होनेपर तो ब्रीहि आदिके काटनेपर, कूटे जानेपर, 
पकाये जानेपर और भक्षण किये जानेपर उनके अभिमानी अनुशयी जीवोंका प्रवास होना चाहिए, 
क्योंकि जो जीव जिस शरीरका अभिमांनी होता है वह उस शरीरके पीड़ित किये जानेपर प्रवास करता 
है, यह प्रसिद्ध है । और वहाँ अनुशयियोंके ब्रोहि आदि भावये रेत। सिञ्चन आवका कथन नहीं होना 
चाहिए । अतः अनुशयी जीवोंका अन्य जीवोसे अधिष्ठित ब्रीहि आदिमें संसगंमात्र होता है । इससे 
'जन्‌' घातुके मुख्याथंत्व ओर स्थावरमावके उपमोग स्थानत्वका निराकरण करना चाहिए । स्थावर- 
भावके उपभोग स्थानत्वकी हम अवज्ञा ( इनकार ) नहीं करते । किन्तु अपुण्यके सामथ्यंसे स्थावर- 
भावको प्राप्त हुए अन्य जीवोंको वह उपमोगका स्थान हो, परन्तु हम ऐसा कहते हैं कि चन्द्रलोकसे 
अवरोहण करनेवाले अनुशयी जीव स्थावरमावका उपमोग नहीं करते ॥ २४ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अपना-अपना कायं है, इससे इष्ट झादि कारीको भी पशु दिसा आदि पापके योगसे स्यावरमाव होता 
है, अतः उनके सुख-दुःखके मागी होते हैं । 

& “यो यो ह्यज्षमत्ति यो रेतः सिञ्चति तञूय एव भवतिः (छा०५।१०।६) (जो-जो अनुशयी 
सम्बन्धित उस अन्नको भक्षण करता है और जो-जो रेतका स्त्रोमे सिचन करता है, तद्रूप हो वह जीव 
हो जाता है ) इस वाक्यशेषमें ब्रीहि आदियें प्रविष्ट अनुशयी' जीवोंका अन्नद्वारा वीयंके आधान कर्ता 
पुरुषसे जो योग कहा गया है, उसकी अन्यथा अनुपपत्तिसे मी “त इह व्रीहियवा जायन्ते' यह जन्म- 
शति गोण है । दूसरी बात यह भी है कि यदि श्रुतिको अनुशयी जोवोंका मुख्यरूपसे व्रोहि आदि क 
बभिप्रेत होता, तो ब्रीहि आदि देहका नाश होनेपर देहीका उत्रमण अवश्य होता है, तो फिर 'यो 

श्रुविवाक्यसे पुवाक्यसे विरोध होगा । इससे यहाँ केवळ सम्बन्धमात्र 





७५ 


५९७ ब्रह्मसञ-शाइरभाज्य [. अ० ३ पा० १ 


अशुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌ ॥ २९॥ 

पदच्छेद--अशुद्धस, इति, चेत्‌, न, शब्दात । 

सुजाथे- अग्निष्टोम आदि याग पशुहिसा आदिके योगसे ( अशुद्धम्‌ ) अशुद्ध है, (इति चेन्न) 
ऐसा यहि कहो तो युक्त नहीं है, ( शब्दात ) क्योंकि वह श्रुति प्रमाणक है । 

ध यत्पुनरुकम्‌- पशुहिलादियोगादशुङ्माध्वरिकं कर्म, तस्यानिषए्मपि फल- 
मचकल्पत इत्यतो सुख्यमेबाचुशयिनां बरीह्यादिजन्मास्तु, तत्र गोणी कल्पनाऽनथिंकेति, 
तत्परिहियते-न, शास्तरहेतुत्वादर्माधर्मविज्ञानस्य । अयं अमोऽयमचमं इति शास्त्रमेव 
विज्ञाने कारणम्‌, अतीन्द्रियत्वात्तयो', अन्तियतदेशकालनिमित्तत्वाच्च-यस्मिम्देशो काले 
निमित्ते च यो घमो ऽचुष्ठीयते स एव देशकाळनिमित्तान्तरेष्वधमो अवति, तेन शास्त्रा- 
इते घर्माघर्मविषयं विज्ञानं न कस्यचिदस्ति । शास्त्राच्च हिसालुअहायात्मको ज्योति- 
शोेमो घमं इत्यवघारितः, स कथमशुद्ध इति दाक्यते वक्तुम्‌ ¦ चु न हिंस्यास्सर्वा 
भूतानि' इति शास्त्रमेच भूतविषयां दिसामधमं इत्यवगमयति। वाढम्‌, उत्खर्गस्तु खः । 
अपवादः अझीषोमीयं पद्चुमाळभेत' (यजु०) इति । उत्सर्गापवादयोञ्च व्यवस्थितविषय- 
त्वम्‌ । तस्माद्विशुदधं कमं वैदिकम्‌, दि्टेरञुष्ठीयमानत्वादनिन्यमाननत्वाच्च । तेन न तस्य 
प्रतिरूपं फल जातिस्थावरत्वम्‌। नच इवादिज्ञन्मवदपि ब्रीह्यादिजन्म अवितुमर्हति । 
तद्वि कपूयचरणानधिङृत्योच्यते, नेवमिद्द वैशेषिकः कश्चिद्धिकारोऽस्ति । अतश्चन्द्रः 
ग्रण्डळस्खलितानामनुशयिनां बीद्यादिसंच्लेषमात्रं तद्धा इत्युपचयते ॥ ९५ ॥ 


| जो यह कहा गया है कि पशु हिसादिके योगसे यज्ञकम अशुद्ध है, उसका अनिष्ट फल पा जज गाह के पत हिसादिके योगसे यशकर्म अशु दे, उसका अनिष्ट फल भी हो 
सकता है, इससे अनुशयी जीवोंका ब्रीहि आदि जन्म मुख्य ही हो तो उसमें गोणी कल्पना अनथंक 
होगी, अब उसका परिहार किया जाता दै--नहीं, क्योकि धमं और अधमंविज्ञान शास्त्रहेतुक है । 
यह धम है और यह अघमं है इस विज्ञानमें शास्त्र ही कारण है, क्योंकि वे दोनों अतीन्द्रिय हैं और 
उनके देश, काळ और निमित्त अनियमित हैं, जिस देश, काळ ओर निमित्तमें जिस घमंका अनुष्ठान 
किया जाता है वही अन्य देश, काल और निमित्तमें अधम हो जाता है, इससे शास्त्रज्ञानके विना 
धर्माधम विषयक ज्ञान किसोको नहीं होता । हिंसा अनुग्रह आदि रूप ज्योतिष्टोम घमंखूपसे शास्त्रसे 
निश्चित हुआ है, वह अशुद्ध दै, ऐसा कैसे कहा जा सकता दै । परन्तु 'न हिंस्यात्सर्वा भूतानि यह शास्त्र 
ही भूतविषयक हिंसा अधम है, ऐसा अवगत कराता दै । ठीक है, किन्तु वह तो उत्सगं है। और 
'अझीषोमीयं पशुमालछभेत' ( अग्नीषोमीय पशुका आलमन करे ) यह अपवाद है । उत्सगं और अप- 
वादका विषय व्यवस्थित ( भिन्न-भिन्न ) दै । इसलिए वैदिक कमं विशुद्ध है, क्योंकि शिष्ट पुरुष उसका 
अनुष्ठान करते हैं और वह निन्दा करने योग्य नहीं दै । इससे स्थावरखूपसे प्रतिकूल जन्म उसका फल 
नहों दै । सवान आदि जन्मके समान मी त्रीहि आदि जन्म नहीं हो सकता, क्योंकि जसे वह ( दवानादिं- 
जन्म ) कपूयचरणोंका अधिकार कर कहा जाता है, वेसे यहाँ ( त्रोहि आदि ख्पसे जन्ममें ) कोई 
विशेष अधिकार नहीं है। इसलिए चन्द्रमण्डलसे स्खलित-गिरनेवाले अनुशयी जीवोंका त्रीहि आदि 
माव-ब्रीहि आदि संसगमात्र है, ऐसा उपचार किया जाता है ॥ २५ ॥ | 
अभिप्रेत है। जता चन्द्रलोकसे करनेवाले ल्य खका 
सम्बन्धी सुख-दुः 
उपभोग नहीं करते ॥ २४॥ बनन केना बुत, नोन त्यावर. पर 
“न हिंस्यात्सर्वा भूतानि' यह उत्सग दै, 'अझीषोमीयं पश्ुमाऊमेत' यह अपवाद बाधक शा 
है । विशेषधासत्रसे सामान्यशासत्रका बाघ होता है। यदि ऐसा न माना जाय तो यह अपवादशास्त, 
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रेतःसिग्योगोऽथ ॥ २६॥ 
पद्च्छेद्‌-रेतःसिग्योगः, अथ । 
[ब्रीहि आदि भावके अनन्तर :सिर 

“यो रेतः सिंचति’ जा श्रतिमें ऐसा कहा गया ह शीलो र विमान हे 
इतश्व ब्रीह्यादिसंइलेषमात्रं तद्भावो यत्कारणंव्रीह्यादिभावस्यानन्तरमचुशयिनाँ रेतः- 
सिग्भाव आस्नायते-'यो यो ह्यन्नमत्ति यो रेतः सिञ्चति तद्वय एव सवति' (छा० ५१०६) इति । 
नचाळ सुख्यो रेतः सिग्भावः संभवति। चिरजातो हि प्रायो वनो रेतःसिग्भवति । कथमिवा- 
नुपचरितं तद्भावमद्यमानान्नानुगतोऽचुशयी प्रतिपद्यत ? तत्र तावद्चश्यं रेतःसिग्योग पव 
रेतःसिग्मावोऽभ्युपगन्तव्यः। तद्वदजीह्ादिभावोऽपि बरीह्यादियोग पवेत्यविरोधः ॥२६॥ 

योंनेः शरीरम ॥ २७॥ 

पद्च्छेद्‌--योनेः, शरीरम्‌ । 

सूञ्ञाथ--(योनेः) योनिमें वीयं सेचनके अनन्तर उस योनिसे सुख दुःख फछोपमोगके लिए 
( शरीरम्‌ ) योग्य शरीर उत्पन्न होता है, क्योंकि “रमणीयचरणाः' इत्यादि शास्त्र कहता है । 

६७ अथ रेतःसिग्मावस्यानन्तरं योनौ निषिक्त रेतसि योनेरधिशरीरमचुशयिनामजु- 
शयफलोपभोगाय जायत इत्याह शास्त्रम्‌-'तय इह रमणीयचरणाः' (छा० ५।१०।७) इत्यादि । 
तस्मादप्यवगस्यते नावरोहे बोह्यादिभावाचसरे तच्छरीरमेव सुखदुःखान्वितं भवतीति । 
तस्माद्‌ बीह्यादिसंरळेषमात्रमचुशयिनां तजन्मेति सिद्धम्‌ ॥२७॥ 

इति श्रीमच्छंकरमगवत्पूज्यपादङृतो शारीरकमीमांसामाष्ये तृतीयाध्यायस्य प्रथमः पादुः ॥१॥ 


और इस हेतुसे मी ब्रीहि आदि माव ब्रीहि आदि संदलेष-संसग मात्र है, क्योंकि 'यो यो ह्य 
मत्ति०' ( जो जो अनुशथी सम्बन्धित उस अन्नका मक्षण करता है, जो जो वीयंका सेचन ( आधान ) 
करतां है, उसका रूप ही वह अनुशयी जीव होता है ) इस प्रकार ब्रीहि आदि भावके अनन्तर अनुशयी- 
जीवोंकी रेत:सिग्माव श्रुति है। ओर यहाँ रेतःसिग्माव मुख्य नहीं हो सकता, क्योंकि चिरकाळसे 
उत्पन्न और प्राप्त यौवनवाला रेतःसिंग ( वीय्यंका आधानं कर्ता ) होता है। खाये हुए अन्नके साथ 
अनुगत हुआ अनुशयी जीव आधान क्रियाके कर्ताका भाव उपचारके विता किस प्रकार प्राप्त करेगा ? 
इससे वहाँ रेव: सेचन कर्ताके साथ सम्बन्ध हो रेत:सिग्माव है, ऐसा अवश्य स्वीकार करना चाहिए । 
इसी प्रकार ब्रोहि आदि भाव भी ब्रीहि आदिके साथ सम्बन्ध ही है, इसलिए विरोध नहीं है ॥ २६ ॥ 

रेतःसिग्माव--रेत: सेचन कर्ताके साथ सम्बन्ध होनेके अनन्तर योनिमें वीयं प्रक्षेप होनेपर 
अनुशयी जीवोंका अनुद्यय-कम फलोपमोगके लिए योनिके आश्रित शरीर उत्पन्न होता है, इस प्रकार 
'तद्य इह रसणीयचरणाः०” ( उन अनुशयी जोवोंमें जो पुण्यशाली हैं ) इत्यादि श्रुति कहती है । 
इससे भी ऐसा अवगत होता है कि अवरोह होनेपर ब्रोहि आदि भावके अवसरमें उस अनुशयी जीवका 
सुख दुःखसे अन्वित शरीर हो नहीं होता है । इसलिए अनुशयी जीवोंका ब्रीहि आदि जन्म ब्रीहि आदि 
सर्लेषमात्र है, ऐसा सिद्ध हुआ ॥ २७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाहूरमाष्य-माषाजुवादके तृतीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त २७ 
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सत्यानन्दी दीपिका 
अनवकाद्य होनेसे व्यथं सिद्ध होगा । इसलिए शास्त्र विहित होनेसे यागमें पशु हिसा निषिद्ध नहीं है । 
वस्तुत: राग आदिसे प्राप्त हिसाकी निवृत्तिके लिए “न हिंस्यात्‌० यह सामान्य भृति है, इसलिए 


इसका 'अप्लीपोमीयं०' इस विशेष श्रुतिके साथ कोई विरोध नहीं है ॥ २५ ॥ 





५९६ ्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य | अ० दे पा० २ 
तृतीयाध्याये द्वितीयः पादः | 


[ अन्न पादे तत्वंपदारथपरिशोधनविचारः ] 
॥ इस पादमें तत्‌, त्वम्‌ पदार्थ परिशोधनका विचार है ॥ 
( १ संध्याधिकरणम्‌ । सू० १-६ ) 
- संध्ये खष्टिराह हि ॥१॥ 

पद्च्छेद्‌-संष्ये, सृष्टि: 7 माह, हि । 

सून्ना्थ--( संघ्ये ) स्वप्नावस्थामें ( सृष्टिः ) सृष्टि व्यावहारिक सत्य है, (हि) क्योकि (आह) 
“अथ रथान्‌’ यह श्रुति ऐसा ही कहती है । 

& अतिक्रान्ते पादे पश्चाग्निविद्यासुदाहृत्य जीवस्य खंसारगतिप्रभेद्‌ः प्रपश्चितः । 
इदानीं तु तस्यैवावस्थाभेदः प्रपञ्च्यते । इदमामनन्ति-स यत्र प्रस्वपिति' (बृह०४।३।९) 
इत्युपक्रस्य 'न तन्न रथा न रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथान्रथयोगान्पथः रूजते' (बृह०४।३।१०) 
इत्यादि । तत्र संशायः-किं प्रवोघ इच स्वप्नेऽपि पारमार्थिकी स्टष्टिराहोस्विन्मायासयीति! 
तत्र ताबत्प्रतिपद्यते-संध्ये तथ्यरूपा सरष्टिरिति। संभ्यमिति स्वप्नस्थानमाचए, वेदे 
प्रयोगदर्शनात्‌ “संध्यं तृतीयं स्वप्नस्थानम्‌' (बृह ० ४।३।९) इति । द्वयोळोकस्थानयोः प्रवोध- 
संप्रसादस्थानयोर्वा संधो भवतीति संध्यम्‌ । तस्मिन्संध्ये स्थाने तथ्यरूपैव स्वृष्टिम॑वितु- 
मर्हेति। कुतः ? यतः प्रमाणभूता श्रुतिरे चमाह-'अथ रथान्रथयोगान्पथः रूजते' (बृह० ४।३।१०) 
इत्यादि । 'स हि कर्ता’ इति चोपसंह!रादेवमेचावगम्यते ॥१॥ 


गत पादमें पत्चाग्नि विद्याका उदाहरण देकर जीवकी संसार गतिका प्रभेद विस्तार से कहा गया 
है। अब तो उसकी ही मिन्न-मिन्न अवस्थाएं विश्तारपूवंक कही जाती हैं। 'स तन्न प्रस्वपिति” ( वह 
जहाँ सोता है ) इस प्रकार उपक्रम कर “न तन्न रथा०' ( उस अवस्थामें न रथ हैं, न रथमें जोते 
जानेवाले अश्व आदि हैं और न मागं ही हैं, परन्तु वह रथ, रथमें जोते जानेवाले अश्व आदि और 
रथके मार्मोकी रचना कर लेता है ) इत्यादि श्रुति कहती है । उसमें संशय होता है-्या जाग्रतके 
समान स्वप्नमें मी पारमाथिक ( व्यावहारिक ) सृष्टि है अथवा मायामयी ? पूचपक्षी--स्वप्नावस्थामें 
तथ्यरूप सृष्टि है, वहाँ ऐसा प्राप्त होता है । संध्य स्वप्नावस्थाको कहते हैं, क्योंकि “संध्यं तृतीय स्वप्न- 
स्थानम्‌' ( तृतीय स्वप्न स्थान संध्य है ) इस प्रकार वेदमें प्रयोग देखनेमें आता है । दो लोक स्थान 
अथवा प्रवोघ और सुषुप्ति अवस्थाकी जो संधिमें होता है, वह संध्य कहा जाता है । उस संघ्य अवस्थामें 
सत्यरूप ही सृष्टि हो सकतो है। किससे ? इससे कि “अथ रथान्‌० ( वह रथ, रथमें जोते जानेवाले 
अश्व और रथके मार्गोकी रचना करता है ) इत्यादि प्रमाण मृत भूति ऐसा कहती है, क्योंकि 'स हि 
कर्ता” ( वही कर्ता है ) ओर इस प्रकारके उपसंहारसे ऐसा ही अवगत होता है ॥ १॥ 


नक सत्यानन्दी-दीपिका 
_ @# कर्म करनेवाछोंका गति ओर आगतिरूप संसार दुर्वार है । इस प्रकार विचार करनेसे 
वराग्य होता है, जो तत्त्वज्ञानकी उत्पत्तिमें परम्परया साधन है ॥ २७॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती इत 'सत्यानन्दी-दोपिका' के तृतीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥ १ ॥ 
— 5 


% गत पादमें वेराग्य सिद्धिके लिए पत्चाग्ति विद्याके उदाहरणसे गति ओर आगतिका विशेष 
विचार किया गया है। अब वेराग्यद्वारा साध्य 'तत्‌, त्वम्‌? पदार्थका विवेक जो वाक्याथ ज्ञानका 
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निर्मातारं चेके पुत्रादयश्च ॥ २॥ 

पद्च्छेद्‌- निर्मातारम्‌ , च, एके, पुत्रादयः, च । 

सूत्राथ--( च ) और ( एके ) कुछ श्याखावाले स्वप्नमें ( निर्मातारम्‌ ) कामोंका निर्माता 
परमात्मा है, ऐसा कहते हैं, यहाँ ( पुत्रादयः ) पुत्र आदि काम दाब्दसे अभिप्रेत हैं, क्योंकि श्रृतिमें 
काम शब्दसे उनका कथन है । 

& अपि चेके शाखिनोऽस्मिचे व संध्ये स्थाने कामानां निर्मातारमात्मानमाम- 
सन्ति- “य एष सुप्तेणु जागर्ति कामं कामं पुरुषो निर्मिमाणः ( कठ० ५८ ) इति । पुञ्रादयश्च 
तत्र कामा असिप्रेयन्ते-काम्यन्त इति 4 नजु कामशाव्देनेच्छाविशेषा पयोच्येरन्‌ , न, 
“शतायुषः पुत्नपौत्रान्बृणीप्न्र' ( क० १।२३ ) इति प्रक्ृत्यान्ते “कामानां त्वा काममाजं करोमि’ 
( क० १।२४ ) इति प्रक़्तेणु तत्र तत्र पुत्रादिषु कामशब्दस्य प्रयुक्तत्वात्‌ । प्राश चेन 


निर्मातारं प्रकरणवाक्यरोषाभ्यां प्रतीमः । प्राज्ञस्य हीदं प्रकरणम्‌ “अन्यत्र धर्मादन्यत्रा- 
Tr सिमित सि सति वि तिंवि विवि विवि रिति तामा सासमा तिस तिस सिरियस रिस त त ता सातामा 


और कुछ शाखावाले इसी स्वप्नावस्थामें 'य एष सुप्तेपु०' ( इन्द्रिय आदिके सुप्त होनेपर 
जो यह पुरुष अपने इच्छित पदार्थोकी रचना करता हुआ जागता रहता है ) इसप्रकार कामोंका 
निर्माता आत्माको मानते हैं। वहाँ पुत्र आदि कामशब्दसे अभिप्रेत हैं, क्योंकि उनकी कामना की 
जाती है । परन्तु कामशब्देसे इच्छाविशेष ही कहने चाहिए ? ऐसा नहीं, क्योंकि 'शतायुषः०' ( हे 
नचिक्रेता ! तु सौ वर्षकी आयुवाले पुत्र और पौत्र माँग ले ) ऐसा प्रस्तुत कर अन्तर्मे 'कामानां० (मैं 
तुझे कामनाओंको इच्छानुसार मोगनेवाला किये देता हूँ ) इसप्रकार तत्‌ तत्‌ स्थानमें प्रकृत पुत्र 
आदिमें काम शब्दको प्रयुक्त किया गया है। इसके निर्माता इस प्राज्ञको हम प्रकरण और वाक्यश्षेषसे 
प्रतीत करते हैं । क्योंकि “अन्यत्र धर्माद०' ( वह धमंसे पृथक और अधमंसे पृथक्‌ है ) इत्यादि यह 

ख़त्यानन्दी-दीपिका 

साधन है उसका इस पादमें निरूपण किया जाता है । इसप्रकार हेतुहेतुमड्भाव संगतिसे द्वितोयपादका 
आरम्म है। इस पादके 'न स्थानतोऽपि' इस ११ सूत्रके पहले उद्देश्यरुपसे प्रथम जिज्ञासित “स्वस 
पदार्थंका अवस्थाओंद्वारा विवेचन है। तदनन्तर पाद समाप्ति पर्यन्त 'तत्‌' पदार्थका विवेचन है । 
यहाँ यह ज्ञातव्य है कि 'तत्त्वमसि' इस वाक्यमें “तत्‌' 'त्वस्‌' यहाँपर 'त्वस' को उद्देश्य कर 'तत्‌' का 
विधान किया गया है, इसलिए उद्देश्यरूपसे “त्वम्‌! का प्रथम विवेचन है और विधेयरूपसे प्रतिपादित 
“तत? का अनन्तर । गत पादमें जीवकी गति ओर आगतिके विचारसे जाग्रदवल्याका निरूपण किया 
गया है । अब उस क्रमसे 'त्वस? पदार्थमें स्वयं ज्योतिष्ठत्व सिद्ध करनेके लिए स्वप्नावस्थाका निरूपण 
किया जाता है । जाग्रदवस्थाके अनन्तर होनेवालो स्वप्नावस्था श्रुतिमें प्रतिपादित है, उसको उद्देश्यकर 
रथ आदिका अमाव और उसकी सृष्टि दोनों कहे गये हैं। इसको 'तन्न' आदिसे कहते हैं। 'आरम्मण' 
अधिकरणमें प्रपः्च मात्रमें पारमार्थिकत्वका निषेध किया गया है । परन्तु पूर्व पक्षमें स्वप्नसृष्टि सत्यरूप 
है, क्योंकि 'अथ रथान! इत्यादि श्रुति है। तथा उपक्रम ओर उपसंहारे कर्ता मी एक ही है। 
यहाँ संघ्य स्वप्नावस्थाको कहा जाता है। पृव॑पक्षमें जाग्रत्‌ अवस्थाके समान स्वप्नसे मी जोवके लिए 
विवेक असिद्ध है और सिद्धान्तमे स्वप्न प्रतीतिमात्र होनेसे विवेक सिद्ध है, जिससे जीवमें स्वयं प्रकाशत्व 
सिद्ध होता है ॥ १॥ ८ 

# “सवप्नार्थाः सत्याः प्राज्ञनिर्मित्तत्वात्‌ आकाशादिवत्‌” ( स्वप्नके पदाथ सत्य हैं, क्योंकि 
प्राश्रसे निमित हैं, जैस आकाश आदि ) इसप्रकार थृति और अनुमानसे स्वष्न सृष्टि जागरित सृष्टिके 


. समान सत्य सिद्ध होती है ॥ २॥ 
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घर्मात! ( क० २।१४ ) इत्यादि, तद्विषय एव च वाक््यशेषो5पि-- तदेव झुक्र तदबह्म 
तदेवासृतसुस्यते । तस्मिछोकाः शरिताः सब तदु नात्येति कश्चन’ ( क० ५।८ ) इति । प्राक्ञकतृका 
च खष्टिस्तथ्यरूपा समधिगता जागरिताञ्चया, तथा स्वप्नाश्रयाऽपि स्ष्टिभवितुमहेति । 
तथा च ्रतिः--'अथो खल्वाइुर्जागरितदेश एवास्येष दृति यानि होव जाग्रत्पश्यति तानि सुप्तः” 
( बृह० २।३।१४ ) इति स्वप्नजागरितयोः समानन्यायतां आवयति। तस्मात्तथ्यरूपैव 
संध्ये सरष्टिरिति ॥२॥ 

एवं प्रासे प्रत्याह-- 

मायामात्रं तु कात्स्नर्यनानसिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ ॥ ३॥ 

पदच्छेद--मायामात्रम्‌, तु, कार्स्न्येन, अनभि क्तस्वरूपत्वात्‌ । 

सुत्ार्थ--( तु ) शब्द पृव॑पक्षको व्यावृत्ति करता है, (मायामात्रम्‌) स्वप्न सृष्टि मायामात्र है, 
क्योंकि (कार्येन) देश, काल आदि समस्त घमोते (अनमिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌) अभिव्यक्त स्वरूप नहीं है । 

# तुदाब्दः पक्षं व्यावर्तयति । नेतदस्ति-यहुक्तं संध्ये सृष्टि, पारमार्थिकीति । 
मायैव संभ्ये सश्टिन परमार्थगन्धोऽप्यर्ति। कुतः? कार्स्न्यनानभिव्यक्तस्तरूपत्वात्‌। 
नदि कार्स्न्येन परमार्थवस्तुघर्मेणाभिव्यक्तस्वरूपः स्वप्नः । कि पुनरत्र कात्स्न्यमभिप्रेतं 
देशक्राळनिमित्तसंपत्तिरवाघश्च। नहि परमाथव स्तुविषयाणि देशकाळनिमित्तान्यवाघश्च 
स्वप्ने संमाव्यन्ते । न तावत्स्वप्ने रथादीनासुचितो देशः संभवति । नहि संदुते देहदेशे 
रथादयोऽवकाशं लभेरन्‌ । स्यादेतत्‌-वहिंद हात्स्वप्नं द्रक्ष्यति, देशान्तरितद्रेव्यग्रहणात्‌। 
दायति च श्रृतिवहिद हात्स्वप्नम्‌-- बदिप्कुळायादस्ुतश्च रित्वा । सो ईयतेऽमृतो यत्र कामस्‌, 


प्राज्ञका ही प्रकरण है। और “तदेव झुक्र०' ( वह शुद्ध है, वह ब्रह्म है ओर वही अमृत कहा जाता है 
उसमें सब लोक आश्रित हैं, कोई भी उसका उलङ्कन नहीं कर सकता ) यह वाक्यशेष भी तद्विषयक 
ही है । जसे प्राज्ञकतुंक जाग्रत्‌ आश्रय सृष्टि सत्यरूपसे निदिचत की गई है, वसे स्वप्न आश्रय सृष्टि मी 
हो सकती है । इसीप्रकार 'अथ खल्चाहुः०' ( इससे अवश्य ही कोई ऐसा कहते हैं कि यह ( स्वप्न 
स्थान ) इसका जाग्ररित देश ही है, क्योंकि जिन पदार्थोको यह जागनेपर देखता है, उन्हीको सोया 


हुआ भी देखता है ) यह भति स्वप्न और जाग्रदवस्थाको समान रीतिका श्रवण कराती है, इसलिए 
स्वप्नमें सत्यरूप ही सृष्टि है ॥ २॥ 


ऐसा प्राप्त होनेपर निराकरण कहते है-- 

तु शब्द पुवंपक्षकी व्यावृत्ति करता है । जो यह कहा गया है कि स्वप्ममें सृष्टि पारमार्थिक है, 
यह नहीं है, स्वप्नमे सृष्टि माया ही है उसमें तो परमाथंका गन्ध-लेश भी नहों दै । किससे ? इससे 
कि उसका सर्वात्मना स्वरूप अभिव्यक्त नहों है । समस्त परमाथ वस्तुके धमंसे स्वप्न अभिव्यक्तस्वरूप 


नहीं है । परन्तु यहाँ कात्स्न्येसे बया अभिप्रेत है ? देश, काल, निमित्तरूप संपत्ति ओर अबाध अभि- 
प्रेत हैं । परमाथ वस्तु विषयक देश, काळ, निमित्त और अबाध स्वप्नमें संमाच्य नहीं हैं । रथ आदि 


का स्वप्नमें उचित देश संभव नहीं, क्योंकि संकीर्ण देह देशमें रथ आदि अवकाश प्राप्त नेही कर 
सकेंगे । क होती है कि देहसे बाहर स्वप्न देखेगा, कारण कि देशसे व्यवघान वाले पदार्थोका 
` ग्रहण होता है। ओर 'बहिष्कुकायाद०' ( वह अमृतघर्मा शरीरसे बाहर विचरता है, जहां बासना 

होती वहाँ थला जाता है ) यह भृति देहसे बाहर स्वप्न _ दिक्षळाती है और ऐसी स्थिति, गति और. 


` (ल्वव्य एय थादि धराठिषारिक हैं, फ्यॉफि खागरित रथ आदिमें क्लृप्त साबम्रीके विना-देखे खाते हैं 


)] 
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(बृह० ४।३।१२) इति। स्थितिगतिप्रत्ययभेद्श्च नानिप्क्रान्ते जन्तो सामञ्चस्यम्षचीतेति- 
नेत्युच्यते, नहि सुप्तस्य जन्तोः क्षणमात्रेण योजनदातान्तरितं देशां पर्यंतु विपयंतु च ततः 
सामर्थ्यं संभाव्यते । किच्च प्रत्यागमनवर्जितं स्वप्नं ्राचयति-कुरुष्वहमद्य शायानो 
निद्रयाऽभिप्लुतः स्वप्ने पञ्चाळानभिगतश्चास्मिन्प्रति वुद्धश्चेति । देहाच्चेदपेयात्पञ्चालेष्देव 
प्रतियुध्येत तानसावभिगत इति, कुरुष्वेच तु प्रतिबुध्यते, येन चायं देहेन देशान्तर- 
मच्छुवानो मन्यते तमन्ये पाइवंस्थाः दायनदेश पच पद्दयन्ति । यथाभूतानि चायं देशान्त- 
राणि स्वप्ने प्यति न तानि तथाभूतान्येव भषन्ति । परिधाघंश्चेत्पद्ये ज्ञाग्रद्ृद्वस्तुभूतमर्थ- 
माकळयेत्‌। दशयति च श्ुतिरन्तरेव देहे स्वप्नम्‌-स यत्रतस्स्वप्न्यया चरति’ इत्युपक्र म्य 
“स्वे शरीरे यथाकामं परिवतंते' (दृह ०२।१।१८) इति। अतश्च भ्रुत्युपपत्तिविरोधाह हिष्कुलाय श्रुति- 
गोणी व्याख्यातव्या- वहिरिव कुलायादस्रृतश्चरित्वेति। यो हि वसन्नपि शारीरे न 
तेन प्रयोजनं करोति स बहिरिष शरीराद्धवतीति । स्थितिगतिप्रत्ययभेदोऽप्येचं सति 
विप्रलस्भ पचाभ्युपगन्तव्यः। काळविसंवादोऽपि च स्वप्ने भवति-रजन्यां सुप्तो वासरं 
भारते वर्ष मन्यते। तथा सुहर्तमात्रवतिनि स्वप्ने कदाचिद्वहुवर्षपूगानतिचाहयति। 
निमित्तान्यपि च स्वप्ने न वुद्धये कर्मणे चोचितानि विद्यन्ते। करणोपसंहाराद्धि नास्य 
रथादिश्रहणाय चक्षुरादीनि सन्ति । रथादिनिवंतनेऽपि कुतोऽस्य निमेषमात्रेण सामथ्यं 


दारूणि वा । बाध्यन्ते चैते रथादयः स्वप्नदृष्टाः प्रवोधे। स्वप्न एव चेते सुलभवाघा 


प्रतीतिका भेद जीवके शरीरसे बाहर निकले विना संगत नहीं हो सकता । नहीं, ऐसा कहते हैं, क्योंकि 
सुप्त जीवमें सैकड़ों योजनोंसे व्यवहित देशको क्ष णमात्रमें प्राप्त करने और वहाँसे लौटकर आनेकी सामथ्यं 
की संभावना नहीं की जा सकती, और कहीं 'में इसी कुरुदेशमें सोता हुआ निद्रासे अभिभूत होकर 
स्वप्नमें पंचाल देशोंमें गया था और पुनः यहींपर जाग गया इसप्रकार [ प्रबुद्ध पुरुषे ] प्रत्यागमनके 
विना [ पाश्व'स्थ लोगोंको ] स्वप्न सुनाता दै । यदि देहसे निकल गया होता तो पंचाळ देद्योमें जागता, 
क्योंकि यह उन देशोंमें गया था, किन्तु कुरुदेशमें ही जाग्रत्‌ होता है, तो जिस देहसे यह अपनेको अन्य 
देश व्याप्त मानता है, उस देहको अन्य समीपस्थ लोग ढायनदेशमे ही देखते हैं । यह जिसप्रकारके देशा- 
न्तरोंको स्वप्नमें देखता है वे उसी प्रकारके नहीं होते । यदि दोड्ता हुआ (पदार्थ) देखे तो जागरितके 
समान यथाथ अर्थको ग्रहण करना चाहिए, और “स यन्रेतत्‌०' (जिस समय यह आत्मा स्वप्नवृत्तिस विच- 


रता है) ऐसा उपक्रम कर “स्वे शरीरे०' (यह अपने शरीरमें यथेच्छ विचरता है) इसप्रकार श्रुति शरीरके 
` “भीतर ही स्वप्न. दिखळाती है । अतः श्रुति और उपपत्तिसे विरोध होनेसे 'वहिप्कुलाय' यह श्रुति गोणी 


है, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए--“मानो देहसे बाहर अगृतघर्मा भ्रमण कर जो शरीरमें रहता हुआ 


भी उससे प्रयोजन नहीं रखता वहं शरीरसे बांहर-सा होता है । ऐसा होनेपर स्थिति, गति ओर प्रस्यय- 
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-भेदका. भी विश्रम ही स्वीकारे करना चाहिए । स्वप्नर्मे काल विरोध मी होता है, रातको सोया हुआ 


भारतवषंमें दिन मानता है । :इस प्रकार मुहूर्त मात्रवत्ति स्वप्नमें बहु वषे. समुदायका अतिवहन करता 
है और स्वप्नम शान अथवा फर्मेके लिए उचित निमित्त भी विद्यमान. नहीं होते, जे. ie म 


` उपसंहार होनेसे रथ आदि ग्रहण करनेके छिए इसे चसु आदि मी नहीं हैं। इस 


“सल्यानस्द्री दीपिका कम 
तिरय मात्र हैं- र देश,, कार, 
जैसे शुक्तिरणत आदि) इससे ये मायामात्र हैं-अविद्याका परिणाममात्र हैं, ओर कात्स्त्ये देश), का, 
निमित्त और अबाघ यथार्थं वस्तु विषयक होते दै, शुक्तिरजतके समात्‌ , प्रातिमासिक ना पदार्थों | 
नहीं होते ॥ जिन पदार्थोको स्वप्नमें जसे देखता है वे बसे नहीं होते, गते हिल नहीं र र <दोड़ते र 
हुए दिखाई देते है किन्तु होते स्थिर हैं, अतः स्वप्न पर्दा जागरितके ध्यान त ते 
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भवन्ति, आय्यन्तयोव्यभिचारद्शंनात्‌। रथोऽयमिति हि कदाचित्स्वप्ने निर्धारितः 
क्षणेन मजुष्यः संपद्यते, मनुष्योऽयमिति निर्धारितः क्षणेन वृक्ष: | स्पष्टं चाभावं रथा- 
दीनां स्वप्ने आवयति शासत्रम्‌-न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो सवन्ति’ (वृह० ४।३।१०) 
इत्यादि । तस्मान्मायामात्रं स्वप्नदरानम्‌ः॥३॥ | 


सचकश्र हि श्रुतेराचक्षते च तद्विदः ॥४॥ 
पदच्छेद--सू चेक:, च, हि, धृतेः, आचक्षते, च, तद्विदः । 


सूत्रार्थ--( सूचकः ) स्वप्न मविष्यतुके शुभ और अशुभका सूचक है, (हि) क्योंकि (श्तेः) 
'यदा कमंसु' इत्यादि श्र तिसे ऐसा अवगत होता है (च ) और ( तद्विदः ) स्वप्न शास्त्रवेत्ता मो 
( आचक्षते ) स्वप्तको शुमाशुमका सूचक ही कहते हैं । 

छ मायामाउत्वात्तहि न कञ्चिस्स्वप्ने परमार्थगन्धोऽस्तीति-नेत्युच्यते, सूचकश्च हि 
स्वप्नो भवति भविप्यतोः साध्वसाधुनोः । तथा हि श्रूयते-'यदा कमसु काम्येपु स्त्रियं स्वप्नेपु 
पश्यति । समृद्धि तत्र जानीयात्तस्मिन्स्त्रप्ननिदृश ने’ (छा० ५।२।८) तथा “पुरुषं कृष्ण कृष्णद्न्त॑ 
पच्यति ख एनं इन्ति' इत्येवमादिभिः स्वप्नैरचिरज्ीवित्वमावेद्यत इति श्रावयति। आचक्षते 
च स्वप्नाध्यायविदः--'कुअरारोहणादीनि स्वप्ने धन्यानि खरयानादीन्यधन्यानि' इति। मन्त्र- 
देचताद्रव्यचिरोपनिमित्ताश्च केचित्स्वप्ना, सत्यारथंगन्धिनो भवन्तीति मन्यन्ते। तत्रापि 
भचतु नाम सूच्यमानस्य घस्तुनः सत्यत्वं, सचकस्य तु स्त्रोवर्शनादेम॑वत्येव वेतथ्यं बाध्यः 
रथ आदि निर्माणके लिए इसे सामथ्यं अथवा लकड़ी कहाँ हैं ? स्वप्न दृष्ट ये रथ आदि पदाथ जाग्रत्‌ 
-- ्ौनेपर बाधित हो जाते हैं, स्वप्नमें इनके बाघ सुळम होते हैं, कारण कि स्वप्नके आदि और अन्तमें 
इनका व्यमिचार देखनेमें आता है, यह रथ है, ऐसा कमो स्वप्नमें निश्चित हुआ पदाथे क्षणमें मनुष्य 
हो जाता है, यह मनुष्य है, ऐसा निर्धारित हुआ क्षणमें वृक्ष हो जाता है, इसलिए “न तत्र रथा०' 
( उस स्वप्नावस्थामें न रथ हैं, न रथमें जोते जानेवाले अश्व आदि हैं ओर न मागं ही हैं ) इत्यादि 
शास्त्र स्वप्नर्मे रथ आदिका अमाव स्पष्ट श्रवण कराता है। इससे स्वप्न दशन मायामात्र है ॥ ३ ॥ 

मायामात्र होनेसे तो फिर स्वप्नमें परमाथंका कोई गन्ध भी नहीं है, नहीं, ऐसा कहते हैं-- 
स्वप्न भविष्यके शुम और अशुभका सूचक होता है । जेसे कि 'यदा कमंसु०' (पुरुष जिस समय काम्य 
कर्मोंमें स्वप्नमें स्त्रीको देखे तो उस स्वप्नके दशन होनेपर उस कमंमें समृद्धि जाने) यह श्रुति है । 
तथा “कृष्ण दान्तवाले कृष्ण पुरुषको स्वप्तमें देखता है वह स्वप्न दृष्ट उस स्वप्न द्रष्टको मार 
डाछता है' इत्यादि स्वप्नोसे अल्प जीवित्व सूचित होता है, ऐसा श्रुति श्रवण कराती है । और स्वप्न 
शास्त्रवेत्ता कहते हैं कि स्वप्नमें हाथीपर आरोहण आदि घन्य-शुम हैं और गदंमपर सवारी आदि 
अघन्य-अशुभ हैं। और मन्त्र, देवता, द्रव्यविद्येप निमित्तक कोई कोई स्वप्न सत्य अथे युक्त होते 
हैं, ऐसा मानते हैं । स्वप्नमें मी सूचित हुई वस्तु मळे ही सत्य हो, परन्तु सूचक स्त्री दर्शन आदि तो 
असत्य ही होते हैं, क्योंकि वे बाध्यमान हैं, ऐसा अभिप्राय है । इससे स्वप्नमें मायामात्रत्व उपपन्न 

सत्यानन्दी-दीपिका 
_ # यद्यपि मन्त्रके प्रमावसे, देवताके अनुग्रहे अथवा ओषधि आदिके सेवनसे स्वप्न सत्यके 
सूचक होते हैं और वे सत्य होते हैं, तो भी स्वप्न पदाथं सत्य नहीं होते ? क्योकि वे बाधित होते हैं । 
जँसे रज्जुसप॑, शुक्तिरजत आदि सत्यमय तथा हर्षके सूचक होनेपर भी बाधित होनेसे प्रतीतिमात्र हैं। 
और जो इस पादके प्रथम सूत्रमें 'सन्ध्ये सृष्टिराह हि! इसके अनुसार “अथ रथान्रथयोगान्पथः सजते 
इस श्र तिसे स्वप्न सृष्टिको सत्य कहा गया है वह श्र ति.कथत गोण है, वह केवळ निमित्तमात्रको 
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मानत्वदित्यभिप्रायः | तस्मादुपपन्नं स्वप्नस्य मायामात्रत्वम्‌ । यदुक्तम-'आह हि’ इति, तदेवं 
सति भाक्तं व्याख्यातव्यम्‌। यथा लाङ्गलं गवादीचुद्वहतीति निमित्तमात्रत्वादेवमुच्यते, 
नतु प्रत्यक्षमेव लाङ्गलं गवादी नुद्इति । एवं निमित्तमात्रत्वात्लुतो रथादीन्खजते स हि 
कर्तेति चोच्यते, नतु प्रत्यक्षमेव सुप्तो रथादीन्सूजति । निमित्तत्वं त्वस्य रथा दिप्रतिभान 
निमित्तमोदत्राखादिदर्शनात्तन्निमित्तभूतयोः सुकृतदुष्कृतयोः कतृत्वेनेति वक्तव्यम्‌ । 
४8 अपि च जागरिते विषयेन्द्रियसंयोगादादित्यादिज्योतिव्यंतिकराच्चात्मनः स्वयंज्यो तिष्ट 
. दुर्विवेचनमिति तद्विवेचनाय स्वप्न उपन्यस्तः। तत्र यदि रथादिसष्टिवचनं शरुत्या नीयेत, 
तदा स्वयंज्योतिष्टरं न निर्णीतं स्यात्‌ । तस्माद्रथाद्यमाववचनं शत्या, रथादिस्ट्टियचनं तु 
भक्त्येति व्याख्येयम्‌ । पतेन निर्माणश्रवर्ण व्याख्यातम्‌ । यदप्युक्तम-'प्राक्षमेनं निर्मातार- 
मामनन्ति' इति-तद्प्यसत्‌, श्रुत्यन्तरे “स्वयं वित्य स्वयं निर्माय स्वेन मासा स्वेन ज्योतिषा 
प्रस्वपिति’ (ल्ह ४।३।९) इति जीवव्यापारअ्षवणात्‌ । इहापि 'य एष सुप्तेषु जागति’ (क० ५।८) 
इति प्रसिद्धानुचादाजीच एवायं कामानां निर्माता संकीत्यंते । तस्य तु चाक्यदोषेण तदेव 
शुक्तं तद्ब्रह्मेति जीवभावं व्याचत्यं ब्रह्ममाव उपदिच्यते-'तस्वमसि’ (छा० ६।९।४) इत्यादिः 
चदिति न नह्मप्रकरणं विरुध्यते । न चास्माभिः स्वप्नेऽपि प्राश्ञव्यवहारः प्रतिषिध्यते । 
है। जो यह कहा गया दै कि 'आह हि’ ( क्योंकि श्रुति कहती है) ऐसा द्वोनेपर-श्रुति ओर युक्तिसे 
स्वप्नके मायामात्रयत्व सिद्ध होनेपर वह गोण दै, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए। जेसे हल बेल 
आदिका वहन करता है, ऐसा निमिचमात्रसे कहा जाता है। परन्तु हरू प्रत्यक्षल्पसे बेल आदिका 
घहन नहीं करता, वसे ही निमित्तमात्रे सुप्त पुरुष रय आदिका निर्माण करता है ओर वही कर्ता 
है, ऐसा कहा जाता है, परन्तु सुप्तपुरुष प्रत्यक्षरूपसे रथ आदिका निर्माण नहीं करता । इसका निमित्तत्व 
तो रथ आदिकी प्रतीतिसे उत्पन्न हषं ओर त्रास आदिके दर्शनसे उनके निमित्तरूप सुकृत और 
ुप्कृतके कतृरूपसे हैं, ऐसा कहना चाहिए । ओर जाग्रतमें विषय इन्द्रियोके संयोगसे और आदित्य 
आदि ज्योतिःके संकरसे आत्मामें स्वयं ज्योतिष्ठका विवेचन दुष्कर है, बतः उसके विवेचनके लिए 
स्वप्नका उपन्यास किया गया है । उसमें यदि रथ आदि सृष्टि वचन श्रुतिसे ( मुख्यवृत्तिसे ) तत्‌परक 
लिया जाय, तो आत्माका स्वयं ज्योतिष निर्णीत नहीं होगा । इसलिए रथ आदि अमाव वचव मुख्य- 
वृत्तिसे और रथ आदि सृष्टि वचन गोण वृत्तिसे दै, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए । इससे निर्माण 
भुतिका व्याख्यान हुआ । सर जो यह कहा गया है कि इस प्रज्ञको स्वप्नका निर्माता कहते हैं, वह 
भी युक्त नहीं है, क्योंकि “स्वयं विहस्य०' ( स्वयं ही इस स्थूल धरोरको अचेतकर तथा स्वयं अपने 
वासनामय देहको रचकर, अन्तःकरण वृत्ति प्रकाशसे तथा स्वयं ज्योतिः स्वख्पसे उस वासनामयको 
विषय करता हुआ शयन करता है ) इसप्रकार अन्य भ्रुतिमें जीव व्यापारका अवण है। और "य पूष०' 
(जो यह इन्द्रियोंके सुप्त होनेपर जागता है) यहाँ भी प्रसिद्धके अनुवादसे यह जीव ही कामका निर्माता 
कहा जाता है। किन्तु उसका “तदेव शुक्र तदूबह्य/० (वही शुक्र है ओर वह ब्रह्म दै) इस वाक्‍यशेषसे 
जीवभाव व्यावृत्तकर . “वस्वमसि' इत्यादिके समान ब्रह्ममाव उपदेश किया जाता है, इससे ब्रह्म 
प्रकरणका विरोध नहीं है । और हम स्वप्नमें भी प्राजके व्यापारका प्रतिषेध नहीं करते हैं, क्योंकि वदद 
सत्यानन्दी-दीपिका 
लेकर कहा गया है । अतः स्वप्न भोक्ता पुण्य, पाप द्वारा स्वप्न सृष्टिका निमित्तमात्र दै, अतः उस 
उसका स्वप्नकतृंत्व गौण है । ४ म | 
'अन्नायं पुरुष: स्वयं उयोतिः’ यह श्रुति स्वप्तको लेकर झाल्मानें स्वय | ५ 
पादन करती है । रय आदि सृष्टि वचन रथ आदि सृष्टि परक नहीं है, क्योंकि एक दी श्रुतिमें रथ 
७६ 
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तस्य सर्चेश्वरत्वात्सर्वास्ववस्थास्वचिष्ठातृत्वोपपत्तः। पारमार्थिकस्तु नायं संध्याञ्रयः 
सगो वियदादिसर्गचदित्येताचत्प्रतिपाद्यते। । नच वियदादिसगंस्याप्यात्यन्तिकं सत्यत्व- 
अस्ति । प्रतिपादितं हि तदनन्यत्वमारम्मणशब्दादिम्यः' (त्र० सू० २।१।१४) इत्य समस्तस्य 
प्रपञ्चस्य मायामात्रत्वम्‌। प्राक्तु ब्रह्मात्मत्वद्शनाहियदादिप्रपश्चो व्ववस्थितरूपो 
भवति। संध्याश्रयस्तु प्रपञ्चः प्रतिदिनं बाध्यत इति, अतो वेशेषिकमिदं संध्यस्य 
मायामात्रत्चसुदितम्‌ ॥ ४ ॥ 
परामिष्यानात्तु तिरोहितं ततो हास्य बन्धविपर्ययौ ॥ ५॥ 
पद्च्छेद--परामिष्यानात्‌, तु, तिरोहितम्‌, ततः, हि, अस्य, बन्धविपयंयौ । 
सूचार्थ--( तु ) परन्तु ( अस्य ) जीवका ( तिरोहितम्‌) अविद्या आदिसे आवृत्त ऐस्वथं 
( परामिष्यानात्‌ ) परमात्मके घ्याससे अभिव्यक्त होता है, (ततोहि) क्योंकि ( बन्वविपयंयो ) ईस्वर- 
ज्ञान न होनेसे जीवका बन्ध और ज्ञान होनेसे मोक्ष होता है। ऐसा “ज्ञात्वा देव” इत्यादि श्रृतिमें 
प्रतिपादित है । 
अथापि स्यात्परस्येच तावदात्मनोऽशो जीवोऽग्नेरिच विस्फुलिङ्गः, तत्रैवं सति 
यथाग्निविस्फुलिज्ञयोः समाने दहनप्रकाशनशक्ती भवतः, एवं जीचेश्वरयोरपि ज्ञानेश्वरय॑- 
शां्ती,ततश्च जोचस्य ज्ञानैश्वयंवशात्सांकद्पिकी स्वप्ने रथादिर्टष्टिमेविष्यतीति। अत्रोच्यते- 
सत्यपि जीवेश्वरयोरंशांशिमाचे प्रत्यक्षमेव जीवस्येश्वरविपरीतधमत्वम्‌ । किं पुनर्जीवस्ये- 
श्वरसमानधमत्वं नात्त्येच ? न नास्त्येव, विद्यमानमपि तत्तिरोहितमविद्यादिव्यवधानात्‌। 
तत्पुनस्तिरोहितं खत्परमेश्वरमभिभ्यायतो यतमानस्य जन्तोचिधूतध्वान्तस्य तिमिरतिर- 
स्कृतेव रक्शक्तिरोषधवीर्यादीश्वरप्रसादात्संसिद्धस्य कस्यचिदेवाविभवति, न स्वभावत 
एव सवेषां जन्तूनाम्‌ । कुतः ततो हीश्वराद्धेतोरस्य जीवस्य बन्धमोक्षौ भवतः । ईश्वरः 
सबका ईश्वर होनेसे सब अवस्थाओंमें भी अधिष्ठाता हो सकता है । परन्तु आकाश आदि सृष्टिके 
समान यह स्वप्न आश्रय सृष्टि पारमार्थिक नहीं है, केवल इतना ही प्रतिपादित किया जाता है । और 
आकाश आदि सृष्टि भी आत्यन्तिक :सत्य -नहीं है, क्योंकि “तदनन्यत्वमारम्मणशब्दादिभ्यः' इस 
` सूत्रमें सम्पुणे प्रपञ्च मायामात्रत्व प्रतिपादित है । ब्रह्मात्मत्व ज्ञौनके पूवं आकाश आदि प्रपञ्च व्यव- 
स्थितख्प होता है, और स्वप्न आश्रय प्रपञ्च तो प्रतिदिन बाधित होता है । -अतः स्वप्नमें :यहीः विशेष 
मायामात्रत्व कहा गया है ॥ ४॥ | व । 
परन्तु ऐसा भी हो कि जेसे विस्फुलिङ्ग अग्निका अंश है, -वंसे ही जीव परमात्माका अंश दै।. 
ऐसा होनेपर जंसे अग्नि और विस्फुलिङ्गमें दहन और प्रकाशन शक्ति समान है, वेसे जीव और ईश्वरमें 
भी ज्ञान और ऐब्वयंशक्ति समान होगी, उससे जीवके ज्ञान और ऐश्वयंके बलसे स्वप्नमें सांकल्पिकी 
-- रथ आदि सृष्टि हो जायगी । इसपर कहते हैं-जीव और ईश्वरका अंशांशिमावं होनेपर भी प्रत्यक्ष- . 
खपसे जीवमें ईश्वरसे विपरीत घमं हैं, तो क्या जीवम्रें ईशवरके समान घमं नहीं हैं ? नहीं है, ऐसा 
नहों, वयोंकि समान घमं विद्यमान होता हुआ भी अविद्याके. व्यवधानसे वह तिरोहित है ॥ परन्तु वह . 
तिरोहित होता हुआ भी परमेश्वरका घ्यान करनेवाले यत्नशील विनष्ट. बज्ञान निष्पाप किसी एक सिद्धं 
पुरुषे ईदवरके प्रसादसे वह पुनः आविभूंत होता दै, जैसे ओवमके. बलये किंघी शंक प्राध्ीडी 
 रतौंधीसे तिरकृत हकशक्ति आविमूत होती दै । स्वमावसे समी प्राणियोंकी ज्ञान ऐस्वयं शक्ति आविभूंत 
आदिका अमाव और रथ रष आदि सृष्टि परस्पर विरुद्ध हैं, अतः रथ आदि अमाव वचन मुख्य है ओर ' 
रथ आदि सृष्टि वचन गौण ह ॥४॥ न 
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पाया आ १ 83270 032 मोक्षः। तथा च श्रतिः--'ज्ञात्वा देवं सवे- 
पाशापहानिः क्षीणेक्ळशजन्मसरत्युप्रह्ाणिः । त | देहभेदे विद्येइव 4 र 
( इवे० १११ ) इत्येवमाद्या ॥ ५॥ पा २ जा 
देहयोगाद्वा सोऽपि ॥ ६॥ 

देहयोगात्‌, वा, सः, अपि | 

-_( सोऽपि ) जीवके ऐस्वयंका वह 
का खा २ बहू शिव शा वह तिरोमाव भी ( देहयोगात्‌ ) देह आदिके योगसे 
कस्मात्पुनर्जावः परमात्मांश एव संस्तिरस्कृतज्ञानेश्‍वयो भवति ? युक्त तु शाने- 
इवर्ययोरतिरस्कृतत्वं विस्फुलिङ्गस्येब दहनप्रकाशनयोरिति--उच्यत--सत्यमेवैतत्‌, 
सोऽपि तु जीवस्य क्षानेदवर्यतिरोभावो देहयोगाहेहेन्द्रियमनोबुद्धिविषयवेद्नादियोगा- 
रूचति । अस्ति चात्रोपमा--यथाऽग्नेदंहनप्रकाशनसंपन्न स्याप्यरणिगतस्य दहन- 
प्रकाशाने तिरोहिते भवतो यथा वा भस्मच्छन्नस्य, एवमविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपकृत- 
देहादुपाधियोगात्तद्विवेकभ्रमकृतो जीवस्य ज्ञानेदवर्यतिरोभावः । वाशब्दो जीवेइवर- 
योरन्यत्वाशड्जाव्यावृत्यथः। नन्वस्य एव जीव ईश्वरादस्तु, तिरस्कृतश्ञानेइवर्यत्वात्‌ , 
कि देहयोगकल्पनया ? नेत्युच्यते -नह्यन्यत्बं जीचस्येश्वरादुपपद्यते, 'सेयं देवतैक्षत' (छा० 
६।३।२) ६३२) इत्युपक्रम्य “अगेन जीवेनातमनाऽशुप्रविशय' ( छा० ६।३।२ ) इत्यात्मशब्देन जीवस्य “अभेन जीवेनातमनाऽनुप्रविइय' ( छा० ६।३।२ ) इत्यात्मराब्देन जीवस्य 
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नहीं होती । किससे ? 'ततो हि” ईस्वरख्प हेतुसे, अस्य-जीवका वन्व ओर मोक्ष होता है । ईश्वर 
स्वरूपका परिज्ञान न होनेसे वन्ध और उसके स्वरूप परिज्ञानसे मोक्ष होता है। क्योंकि “ज्ञात्वा देवं०' 
( 'यह मैं हे' इसप्रकार परमात्माका ज्ञान होनेपर अविद्य! आदि सम्पूणं क्लेशोंका नाश हो जाता है 
मौर क्लेशोंका क्षय हो जानेपर जन्म मृत्युकी निवृत्ति हो जाती है । तथा उसका ध्यान करनेसे शरोर- 


पातके अनन्तर [ विराट्‌ और हिरण्यगमंकी अपेक्षा ] कारण ब्रह्मरूप सर्वेषवयंमयी तृतोय अवस्याकी 
प्राप्ति होती है और पुनः आप्तकाम होकर कैवल्य पदको प्रास हो जाता है ) इत्यादि श्रुति है ॥ ५॥ 


परमात्माका अंश होता हुआ भी जीव तिरस्कृत ज्ञानेश्वयंवानु पुनः क्यों होता दै ? प्रत्युत जैसे 


विस्फुलिङ्गके दहन ओर प्रकाशन अतिरस्कृत हैं, वसे ईश्वरांश जीवके ज्ञान और ऐरवयं अतिरस्कृत . | 


होने चाहिए । कहते हैं--यह सत्य है, किन्तु जीवका “सोऽपि” ज्ञानेश्‍वयं तिरोमाव मी, देहयोगात्‌- 
देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदना आदिके योगसे होता है ।. यहाँ दृष्टान्त मी है—जेसे दहन - 
ओर प्रकाश सम्पन्न होते हुए भी अरणिगत अग्निके दहन ओर प्रकाशन तिरोहित होते हैं, धयवा 
जिस प्रकार भस्मसे आच्छादित अग्निक्रे दहन और प्रकाश तिरोहित होते हैं, उसी प्रकार अविद्यासे 
. अत्युपस्थापित ( खड़े किए हुए ) नाम ओर खूपसे होनेवाली देह . आदि उपाधिके साथ सम्बन्ध 
होनेसे जीवके उपाधिके अविवेकभ्नमसे होनेवाले ज्ञान और ऐश्‍्वय॑ तिरोहित होते हैं । वा शब्द 
` जीव ओर ईश्वरमें अन्य शङ्का व्यावृत्तिके लिए दै । परन्तु जीव ईश्वरसे अन्य ही दै, क्योंकि उसके 
-शञान ओर ऐश्वयं तिरस्कृत हैं, देहयोगकी कल्पनासे क्या प्रयोजन? नहीं, ऐसा कहते हुँ--जीवमें ईश्वरसे 
अन्यत्व उपपन्न नहीं होता, क्योंकि 'सेयं देवतैक्षत' ( उस देवताने ईक्षण किया ) इक प्रकार आरम्म 


. यदि स्वप्नमें प्रतीयमान प्रकाश सत्य हो, तो जाग्रतुके समान आत्माका स्वप्रकाशत्वं स्पष्ट 
प्रतीत नहीं होगा । स्वप्तको प्रातिमासिक माननेपर तो उसमें सुय 5 बाह्य डो 
आदिके न होनेसे मी जो स्वप्न पदार्योका अवमास होता है वह स्वयं ज्योति! स्वख्प आएमास हाता इ । 
'अथ ढा यह साम्यवचन स्वप्तमेंसश्मत्वके अभिप्रायसे नहीं है, क्योंकि उसी थुतिमें 


€” « 
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परामर्शात्‌ । 'तत्सत्यं स आत्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतो’ ( छा० ६।९।४ ) इति च ज्ञीवायोपदिश 
तीश्वरात्मत्वम्‌ । अतो5नन्य एवेश्वराजीवः सन्‌ देहयोगात्तिरोदितज्ञानेश्वयो भवति । 
अतश्चव न सांकल्पिकी जीवस्य स्वप्ने रथादिसष्टिर्घडते । & यदि च सांकद्पिकी स्वप्ने 
रथादिसष्टिः स्यान्ञेवानिष्टं कश्चित्स्वप्नं पच्येत्‌ । नहि कश्मिदनिष्टं संकल्पयते । यत्पुन- 
रुक्तम--जागरितदेशश्रुतिः स्वप्नस्य सत्यत्वं स्थापयतीति न तत्लास्यवचनं सत्यत्वाभि- 
प्रायं, स्वयंज्योतिष्टविरोघात्‌, श्रुत्यैव च स्वप्ने रथाचभावस्य दर्दितत्वात्‌ । जागरित- 
प्रभववासनानिमिंतत्वात्तु स्वप्नस्य तत्तुल्यनिर्भासत्वासिप्रायं तत्‌। तस्मादुपपन्नं 
स्वप्नस्य मायामात्रत्वम्‌ ॥ ९ ॥ 
( २ तदभावाधिकरणम्‌ । सू ७-८ ) 
तदभावो नाडीषु तच्छृतेरात्मनि च ॥ ७॥ 

पदच्छेद्‌--तदमावः, नाडीषु, तच्छृते!, आत्मनि, 'च । 

सून्नार्थ--( तदभावः ) प्रकृत स्वप्नका अभावरूप सुषुप्ति ( नाडीषु ) नाड़ियोंमें प्रवेशके 
द्वारा ( आत्मनि ) आत्मामें होती है, ( तच्छ्ते १ ) क्योंकि तत्‌ तत्‌ श्रृतियोंमें ऐसा ही कहा गया है । 

& स्वप्नावस्था परीक्षिता, खुषुप्तावस्थेदानीं परीक्ष्यते । तत्रैताः सुषुतिविषयाः 
श्रुतयो अवन्ति । कचिच्छ्र.यते--'तयत्ैतत्सुपतः समस्तः संप्रसज्ञः स्वप्नं न विजानात्यासु तदा 
कर “अनेन जीवेना०' ( मैं इस जीवाएमरूपसे ही उन तीनों देवताओंमें अनुभ्रवेश कर नाम, छ्पका 
व्याकरण करू ) इस प्रकार आत्मशब्दसे जीवका परामश है। "तत्सत्यं ०' ( वह सत्य है, वह आत्मा 
है, हे शवेतकेतु ! वह तु है ) यह श्रुति जोवको ईइवरात्मत्व उपदेश करती है। अवः जीव ईश्वरसे 
अनन्य होता हुआ ही देह सम्बन्धसे तिरोहित ज्ञानेश्‍वयंवानु होता है । इससे जीवको स्वप्नमें संकल्पसे 
जन्य रथ आदि सृष्टि नहीं घटती है। और यदि स्वप्तमें संकल्प जन्य रथ आदि सृष्टि हो, तो 
कोई सी अनिष्ट स्वप्न नहीं देखे, क्योंकि कोई भी अनिष्ट संकल्प नहीं करता । और जो यह कहा गया 
है कि जागरित देश श्रुति स्वप्नमें सत्यत्वका कथन करती है, किन्तु वह साम्य वचन स्वप्नमें सत्यत्वके 
अभिप्रायसे नहीं है, क्योंकि आत्मामें स्वयं ज्योतिष्टसे विरोध होता है और श्रृतिसे ही स्वप्नमें रथ 
आदिका अमाव दिखळाया गया है । जाग्रतमें उत्पन्न हुई वासनासे निर्मित होनेके कारण स्वप्तका 
जाग्रतुके समान अवभास होता है, इस अभिप्रायसे वह साम्य वचन है । इसलिए स्वप्तमें माया- 
मात्रत्व युक्त है ॥ ६॥ 

स्वप्नावस्थाकी परीक्षा हो चुकी, अब सुषु्ति अवस्थाकी परीक्षा की जाती है। यहाँ सुषुप्ति 
विषयक ये थतियाँ हैं। कहीं 'तद्यन्नेतत्सुसतः०' ( जिस समय समस्त करणवृत्तिका उपसंहार कर धीव 
सोता है उस समयमें [ वाह्य विषय संपक जनित कालुष्य रहित होनेसे ] संप्रसन्न होता हुआ स्वप्त- 

खत्यानन्दी-दीपिका 
न त्न रथा०' इस प्रकार रथ आदिका अमाव भी कहा गया है । यह जो जाग्रत्‌ और स्वप्नका साम्य 
वचन श्र तिमें है, उसका यह अभिप्राय है कि जाग्रत्‌ भवस्थाके पदार्थोके जैसे स्वप्नमें पदार्थ भान होते 
हैं, परन्तु वे सत्य नहीं है, अतः स्वप्न मायामात्र है॥ ६॥ 

& जीवात्मा स्वयं ज्योतिःस्वरूप है, इस निण॑यके लिए स्वप्ताचस्याका निरूपण किया गया है। 
बह ब्रह्म है! अव इसके लिए सुषुध्ति अवस्थाका प्रतियोगि-अनुयोगिमाव संगतिसे विचार किया जाता 
दै । 'तद्यन्नतत्सुसः' इस शू तिमें सुषुप्तिका स्थानः नाडी प्रतिपादित है, ओर 'तासिः प्रत्यवस॒प्य' इस 
धु तिसे सुषुप्तिका स्थान नाड़ी और पुरीतत्‌ कहा गया है, इसप्रकार “सासु तदा भवति? इसमें पुरीतव्‌ 
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नाडीषु ससो सवति' ( छा० ८।६।३ ) इति । अन्यत्र तु नाडीरेवानुक्रम्य श्रयते--'ताभिः 
प्रत्यवस्प्य पुरीतति शेते' ( बृह० २।१।१९ ) इति । तथान्यत्र नाडीरेवाचुक्रम्य-'तासु तदा 
मवति यदा सुप्तः स्वप्नं न कंचन पझ्यत्यथास्मिन्प्राण एवैकधा अवति’ ( कोषो० ४।१९ ) इति । 
तथान्यञ्च-य एषोऽन्तहृदय आकाशस्तस्मिन्छेते' (बृह० २।१।१७ ) इति । तथान्यत्र सता 
सोम्य तदा संपत्नो सवति स्वमपीतो मवति' ( छा०६।८।१ ) इति। तथा प्राज्ञेनात्मना संप- 
रिष्वक्तो न बाह्यं किंचन वेद नान्तरम्‌? ( बृह० ४।३।२१ ) इति च । तत्र संशयः-किमेतानि 
नाडथादीनि परस्परन्षिरपेक्षाणि भिन्नानि सुषुसिस्थानान्याहो स्वित्परस्परापेक्षयैकं 
सुचुतिस्थानमिति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ! ® भिन्नानीति, कुतः ! पकार्थत्वात्‌ । नह्येकार्थानां 
ङञ्चित्परर्परापे्षात्वं दचयते नीहियवादीनाम्‌। नाड्यादीनां त्वेकार्थंता सुपुप्तौ दश्यते- 
“नाडीषु ससो सवति’ ( छा० ८।६।३ ) “पुरीतति शेते’ ( बृह० २।१।१९ ) इति च तत्र तत्र 
सपम्रीनिदे शास्य तुल्यत्वात्‌ । नज नेवं खति सप्तमीनिद्‌शो इद्यते-'सता सोम्य तदा संपन्नो 
भवति’ ( छा० ६।८।१ ) इति, नैषः दोषः, तत्रापि सप्तम्यर्थस्य गम्यमानत्वात्‌ । वाक्यशेषो 
हि तत्नायतनेषी जीवः सदुपसपंतीत्याह- अन्यत्रायतनमलब्ध्वा प्राणमेवोपश्चयते' (छा० ६।८।२) 
इति । प्राणशाब्देन तजर प्रकृतस्य सत उपादानात्‌ । आयतनं च सपस्यथः । सप्तमीनिद - 


_ १५ "५ RT ee 
को नहीं जानता, क्योंकि उस समय यह इन नाडियोंमें प्रविष्ट होता है ऐसी श्रुति है । अन्यत्र तो 


'तामिः प्रस्यवसृप्य०' ( उन नाड़ियों द्वारा पुरीततुर्मे बुद्धि! साथ जाकर वह शरीरमें व्याप्त होकर 
शयन करता है ) इसप्रकार नाड़ीका अनुक्रमणकर सुना जाता है। इसप्रकार अन्यत्र नाड़ीका अनु- 
क्रमणकर 'तासु तदा भवति०' ( उन नाइ्योंमें तब होता है जब कि सुप्त कोई स्वप्न नहीं देखता, 
झनन्तर वह इस प्राणमें हो एक होता है) ऐसो श्रुति है। इसीप्रकार अन्यत्र य एषो०' (जो यह 
हृदयमें आकाश है उसमें सोता है) ऐसी श्रुति है । इसीप्रकार अन्यत्र 'सता सोम्य०' (उस समय हे सोम्य ! 
यह सत्से सम्पन्न हो जाता है यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता है ) ऐसी श्रुति दै । तथा “प्राज्ञेनात्मना ०' 
( इसीप्रकार यह पुरुष प्राज्ञात्मासे आलङ्जित होनेपर न कुछ बाहरका विषय जानता दै और 
न मीतरका ) ऐसी श्रुति है। उसमें संशय होता दै-क्या ये नाड़ी आदि परस्पर निरपेक्ष होकर 
भिन्न भिन्न सुषुप्ति स्यान हैं अथवा परस्पर अपेक्षासे एक सुषुप्ति स्थान है, तब क्या प्राप्त होता है ? 
पूर्व पक्षी-भिन्न स्थान हैं, किससे ? इससे कि एकायंत्व है । एकार्थक ब्रीहि, यव आदिका कहीं परस्पर 
सापेक्षत्व नहीं देखा जाता है। नाड़ी आदिकी एकायंता तो सुषुप्तिमें देखी जाती है--नाडीएु ससो 
मवति' 'पुरीतति शेते? इसप्रकार तत्‌ तत्‌ श्रुतिमें सप्तमीका निर्देश तुल्य दै । परन्तु 'सता सोम्य०' 
( उस समय, हे सोम्य ! यह सत्से सम्पन्न हो जाता दै ) यहाँ 'सतुमे' ऐसा सप्तमीका निर्देश नहीं 
देखा जाता । यह दोष नहीं है, क्योंकि वहाँपर भी सप्तमी अथं त है । उसमें आयतना- 
भिलाषी १ इसप्रकार वाक्यदोष मी कहता है । कि 'अन्यन्न०' ( अन्यत्र 
स्थान न la wr है ) इसप्रकार वहाँ प्राण शब्दसे प्रकृत सतुका न दै 
सत्यानन्दी“दीपिका ८ ४ 
और परमात्मा जीवके सुषुप्ठिस्यान प्रतिपादित हैं, और य एषो5न्तहंद्यः” “सता सोम्य' प्राझे- 
नात्मना' इत्यादि श्रुतियोंमें केवळ परमात्मा मुषुप्तिस्थान कहा गया Me A 
ओर विभक्ति समान है, अतः संशय होता हे कि क्या परस्प 
अपेक्षा रहित भिन्न बो क स्थान हैं अथवा सरकी अपेक्षया एक सुषुप्ति स्थान दै £ 
७ पूर्वपक्षमें जीवके सुषुप्तिस्थानका विकल्प होनेसे ब्रहोक्यका अनिणंय फल है और belo नाड़ी 
द्वारा पुरीततुमे जाकर हृदयके भीतर ब्रह्ममें दी थयन करता है, इसप्रकार ब्रह्मकय निर्णय फल दै । 
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दोऽपि तत्र वाक्यशेषे दृश्यते-'सति संपद्य न चिदुः सति संपद्यामह’ ( छा० ६।९।२ ) इति! 
सर्वत्र च विरोषविज्ञानोपरमलक्षणं खुशुतं न विशिष्यते। तस्मादेकाथेत्वाज्ञाङथादीनां 
विकल्पेन कदाचित्किचित्स्थानं स्वापायोपसपंतीति । % एवं प्रा्ते ्रतिपाद्यते-तद्भाषो 
नाडीष्वात्मनि चेति । तदभाव इति तस्य प्रकृतस्य स्वप्नद्दानस्याआवः सुषु्तमित्यर्थः । 
नाडीष्वात्मनि चेति स मुञ्चयेनेतानि नाडयादीनि स्वापायोपसपेति न विकल्पेनेत्यर्थः । 
कुतः ? तच्छ्रुतेः । तथा हि-सचंषामेव नाड्यादीनां तत्र तत्र खुणुसिस्थानत्वं भूयते, तच्च 
समुञ्चये संग्रहीतं भवति। विकदपे ह्येषां पक्षे वाधः स्यात्‌ । नन्वेकार्थत्वाद्विकर्पो नाञ्या- 
दीनां ्रीहियवादिचदित्युक्तम्‌ , नेत्युच्यते-नह्येकविभक्तिनिदेदामात्रेणेकाथत्वं विकल्पश्चा- 
पतति । नानार्थत्वसमुच्चययोरप्येकविभक्तिनिद्‌शदरानात्मासादे रोते पयङ्ग शेत इत्ये- 
चमादिषु । तथेहापि नाडीषु पुरीतति त्रह्मणि च स्वपितीत्येतदुपपद्यते ससुच्चयः । तथा 
च श्रुतिः-'तासु तदा भवति यदा सुप्तः स्वप्नं न कंचन पञ्यत्यथास्मिन्प्राण एवेकधा भवति’ 
( कौषी० ४।१९ ) इति समुच्चयं नाडीनां प्राणस्य खुपुत्तो श्राचयत्येकवाक्योपादानात्‌। 
प्राणस्य च ब्रझत्वं समधिगतम्‌ प्राणस्तथानुगमात्‌' ( ब्र० सू० १।१।२८ ) इत्यत्र । 
और सप्तमीका अथं आयतन है । ओर 'सति संपद्य०' ( सतको प्राप्त होकर यह नहीं जानती कि 
सत॒को प्राप्त हो गये ) इस तरह वहाँ सप्तमी निर्देश मो वाक्यशेषमें देखा जाता है। विशेष विज्ञानका 
उपरमरूप सुषुप्त सवत्र समान है । इसलिए नाड़ी आदि एकारथंक होनेसे जीव विकल्पसे कमी किसी 
स्थानमें शयनके लिए प्रवेश करता है। ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है--'तद्मावो 
नाडीष्वात्मनि चेति' तदमाव उस प्रकृत स्वप्न दर्शनका अमाव सुषुप्ति है, ऐसा अथं है । नाड़ी और 
आत्मामें-इन नाड़ी क्वादिमें समुच्चयसे जीव शयनके लिए प्रवेश करता है विकल्पसे नहीं, यह अथं 
है । किससे ? उसकी श्रुति होनेसे । जसे कि सभी नाडी आदिका तत्‌ तत्‌ श्रुतियोंमें सुषु प्ति-स्थानत्व 
श्रवण होता है । वह समच्चय होनेपर संगृहीत होता है, विकल्प होनेपर इनका पक्षमें वाघ होगा । 
परन्तु ऐसा कहा गया है कि एकाथंक होनेसे ब्रीहि, यव आदिके समान नाड़ी आदिका विकल्प है । 
नहीं, ऐसा कहा जाता है--एक-समान विमक्तिके निर्देश मात्रसे एकाथत्व और विकल्पका प्रसंग 
नहीं होता, क्योंकि नानाथंत्व ओर समुच्चयमें भी एक विमक्तिका निर्देश 'प्रासादमें सोता है पलज्भपर 
शयन करता है इत्यादिमें दशन होता है, इसीप्रकार यहाँ मी नाड़ियोंमें, पुरीतत्में ओर ब्रह्ममें सोता 
है, इसप्रकार समुच्चय उपपन्न होता है। और “तासु तदा०' ( उन नाड़ियोंमें, जीव तब होता है जब 
सोया हुमा किसी स्वप्नको नहीं देखता, अनन्तर इस प्राणमें एक रूप होता है ) इसभ्रकार यह श्रुति 
नाड़ियों और प्राणका सुषुप्तिमें समुच्चय श्रवण कराती है, क्योंकि एक वाक्यसे ग्रहण है, और 'प्राण- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& सिद्धान्ती-समुच्चयसे ही एक सुपुप्ति स्थान है। यदि विकल्प मानें तो जिस समय 
नाड़ियोंमें सुषुप्तिस्थान होगा उस समय पुरीतत्‌ आदि सुपुप्तस्थान नहीं होंगे, ऐसी परिस्थितिमें 
पुरीतत्‌ आदिको सुषुप्तिस्थानत्व प्रतिपादक श्रुतिका बाध होगा । और जैसे 'महलमें सोता है, पलङ्ग 
पर सोता है! यहाँ महलका प्रयोजन पलङ्गका धारण है, और पळङ्गका प्रयोजन शयन है । इसप्रकार 
प्रयोजन भिन्न-भिन्न होनेपर भी दोनोमे सप्तमी विमक्ति है, और साक्षात्‌ अथवा परम्परासे शयनके 
साधन होनेसे दोनोमें समुच्चय भी है, वैसे यहाँ मी पुरीतत्‌ आदि नाइ़ियों द्वारा जीवका संचार होनेसे 
ब्रहामे ही शयन है और 'तासु तदा भवति? इस एक श्रतिवाक्यसे प्राण और नाड़ियोंका ग्रहण भी दै, 


इससे भी इनका समुच्चय है । यहाँ सप्तमीका अथं आघार है निरपेक्ष नहीं है, इसलिए समुच्बयका 
सप्तमी श्रुतिसे वाघ नहीं है । 
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यत्रापि निरपेक्षा इच नाडीः खुपिस्थानत्वेन श्वावयति- आसु तदा नाडीपु सप्तो नवति' (छा० 
८।६।३) इति, तत्रापि प्रदेशान्तरप्रसिद्धस्य प्रह्मणोऽप्रतिपेघान्नाडी द्वारेणेच ब्रह्मण्येवाबतिष्ठत 
इति प्रतीयते! न चेत्रमपि नाडीषु सप्तमी विरुध्यते, नाडीद्वारापि ब्रह्मोपसरपन्स्ट्तण्व 
नाडीषु भवति । यो हि गङ्गया सागर गच्छति गत एव स गङ्गायाँ भवति । अपि चात्र 
रदिमिनाडीद्वारात्मरूस्य त्रझळोकमागेस्य विवक्षितत्वान्नाडीस्तुत्यथ सृप्तिसंकी तेनम्‌ । 
“नाडीएु सृप्तो सवति’ (छा० ८।६।३) इत्युकत्वा 'तं न कश्चन पाप्मा स्पृशति' (छा० ८।६।३) इति 
ब्रुवन्नाडीः प्रशासति, ब्रवीति च पाप्मस्पर्शाभाचे हेतुम्‌-तेजसा हि तदा संपन्नो अवति’ (छा० 
८।६।३) इति । तेज सा नाडी गतेन पित्ताख्येनाभिव्या्त करणो न वाह्यान्विषयानीक्षत इत्यर्थः 
अथवा-तेजसेति त्रण एवायं निदंरा', श्रुत्यन्तरे व्रह्म तेज एव! (बृह० ४।४।७) इति तेजञः- 
शाब्दस्य ब्रह्मणि प्रयुक्तत्वात्‌ । प्रह्मणा हि तदा संपन्नो भवति नाडीद्वारेणातस्तं न कश्चन 
पाप्मा स्पृदातीत्यर्थः। ्र्मसंपत्तिञ्च पाप्मस्पर्शाभाचे हेतुः समधिगतः-सवं पाप्मानोऽतो निव- 
तेन्ते$पहतपाप्मा छोष ब्मलोकः'(छा०८।४।१ )त्यादिश्रुतिम्यः । एवं च सति प्रदेशान्तरप्रसिद्भेन 
च्रह्मणा सुणुतिस्थानेनाचुगतो नाडीनां समुच्चयः समधिंगतो भवति। तथा पुरीततोऽपि 
्रह्मप्रक्रियायां संकोर्तनात्तद्नुगुणमेव सुघुस्िस्थानत्वं विज्ञायते-य एषोऽन्तहृदय भाकारा- 
स्तस्मिन्छेते' (ब्रह० २।१।१७) इति हृदयाकारो सु पुप्तिस्थाने प्रत इदमुच्यते 'पुरीतति शेते' 


(बृह० २।१।१९) इति। पुरीतदिति हृदयपरिवेष्टनमुच्यते । तदन्तर्वेतिन्यपि हृद्याकाशे 


स्तथानुगमात्‌' इस सूत्रें प्राणमें ब्रह्मत्वका निश्चय किया गया है। "आसु तदा० (उस समथ इन 
नाड़ियोंमें प्रविष्ट होता है ) ऐसी श्रुति जहाँ अन्यकी अपेक्षासे रहित-सी नाड़ियोंमें सुपुप्तिस्थानत्व 
श्रवण कराती है, वहाँ मी अन्य श्रुतियोंमें प्रसिद्ध ब्रह्मका प्रतिपेष न होनेसे नाडोद्वारा ब्रह्ममें ही जीव 
अवस्थित होता है ऐसा प्रतीत होता है, ऐसा होनेपर नाडियोमें सप्तमी विरुद्ध नहीं है, क्योंकि 
नाड़ीद्वारा भी ब्रह्ममें प्रवेश करता हुआ जीव नाड्योंमें ही प्रविष्ट होता है। जो गङ्गा द्वारा सागरमें 
जाता है वह गङ्गामें गया हुआ होता है । 


भोर यहाँपर र्मि-नाड़ी द्वारात्मक ब्रह्मलोकका मा गं विवक्षित होनेसे नाडीकी स्तुतिके लिए 
प्रवेश कथन दै-'नाडीपु ससो मवति ( नाड़ियोंमें प्रविष्ट होता है) ऐसा कहकर “तं न कश्चन०' (तब 
इसे कोई पाप स्पर्श नहीं करता ) इसप्रकार कहती हुईं श्रुति नाडीको प्रशंसा करती है । और 'तेजसा 
हि० ( ओर तेजसे व्यापत हो जाता है ) इसप्रकार श्रुति पाप स्पशके अमावमें हेतु कहती है । नाड़ी- 
गत पित्त नामक तेजसे अभिव्याप्त इन्द्रियवाला वह बाह्य विषयोंको नहीं देखता ऐसा अथं है । अथवा 
'तेजसा' ( तेजसे ) यह ब्रह्मका ही निर्देश है, क्योंकि अन्य श्र्‌ तिमें 'ब्रह्मेव तेज एव' (ब्रह्म हो है-तेज 
ही है ) इसप्रकार तेज शब्द ब्र्ममें प्रयुक्त है, तब जीव नाड़ी द्वारा ब्रह्मके साथ सम्पन्न होता है 
शत: इसे कोई पाप स्पशं नही करता” ऐसा अर्थ है। और “सवे पाप्मानो०' ( सम्पूर्ण पाप इससे 
निवृत्त हो जाते हैं, क्योंकि यह ब्रह्मलोक पाप शून्य है ) इत्यादि श्रृतियोंसे ब्रह्मसंपत्ति पापस्परांके 


८५ 


अमावमें हेतु समधिगत है । ऐसा होनेगर अन्य भ्र तियोंमें सुषुप्ति स्थानरूपसे प्रसिद्ध ब्रह्यके साथ 


अनुगत नाडी आदिका समुच्चय समधिगत-ज्ञात. होता है। इसप्रकार पुरीततुका मी ब्रह्मके प्रक- 


` रणमें संकीतंन होनेसे ब्रह्मके अनुगण ही सुषुप्तिस्थानरूपसे ज्ञात होता है--य एषोञ्न्तहृदयः०' 


( यह जो हृदयके भीतर आकाश है उसमें शयन करता है ) इसप्रकार सुषुप्ति स्थानरूपसे प्रकृत हृदय 
आकाणके विषयमें “पुरीतति शेते! ( पुरीततमें शयन करता है ) ऐसा कहा जाता है । हृदयके परि 
वेष्टनको 'पुरीतत? कहा जाता है, उसके अन्तवर्ती मी हृदय आकशमें रायन करता हुआ पुरीततमें 
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शयानः शक्यते पुरीतति शोत इति घकतुम्‌। प्राकारपरिक्षिसेऽपि पुरे वर्तमानः प्राकारे चर्त 
इत्युच्यते। हृद्याकाशस्य च ब्रह्मत्वं समधिगतम्‌ दरह उत्तरेभ्यः' (ब सू० १।३।१४) इत्यत्र। 
तथा नाडीपुरीतत्समुच्चयोऽपि-ताभिः प्रत्यवस्प्य इरोतति शेते’ (इृह० २।१।१९) इत्येकवा- 
क्योपादानादवगम्यते । सत्प्राश्योश्व प्रसिद्धमेव ्रह्मत्वम्‌ । एवमेतासु श्रुतिषु त्रीण्येव सुषु- 
तिस्थानानि संकीर्तितानि-नाडथः पुरीतद्त्रह्म चेति । तत्रापि द्वारमात्र नाडथः पुरीतच्च, 
ब्रह्मच त्वेकमनपायि सपुसिस्थानम्‌। अपि च नाड्यः पुरीतद्वा जीवस्योपाध्याधार एव 
भवति, तत्रास्य करणानि चर्तन्त इति। न ्युपाधिसंबन्यमन्तरेण स्वत एव जीचस्याधारः 
कञ्चित्संमवति, त्रह्माव्यतिरेकेण स्वमहिमप्रतिष्ठितत्वात्‌। घ्रह्माधारत्वमप्यस्य सुषुप्ते 
नैवाधाराधेयभेदाभिप्रायेणोच्यते, कथं तदि ? तादात्स्याभिप्रायेण । यत आद्द-सता सोम्य 
तदा संपन्नो मवति स्वमपीतो भवति? ( छा० ६।८।१ ) इति । स्वदाब्देचात्माभिलप्यते, स्वरूप- 
मापन्नः सुतो भवतीत्यर्थः । अपि च न कदाचिज्ञीवस्य ब्रह्मणा संपत्तिनास्ति, स्वरूपस्या- 
नपायित्वात्‌। स्तप्नजागरितयोस्तूपाधिसंपकंवशात्पररूपापत्तिमिवापेक्ष्य तदुपदामात्खु- 
घुप्तेः स्वरूपापत्तिर्विवक्ष्यते स्वमपीतो मवति' इति, अतश्च सुप्तावस्थायां कदादित्सता 
संपद्यते कदादिन्न संपद्यत इत्ययुक्तम्‌ । अपि च स्थानविकल्पास्युपगमेऽपि विशेषविज्ञा- 
नोपशमलक्षणं तावत्सुचुप्तं न कचिद्विशिष्यते । तत्र सति ` संपन्नस्तावत्तदेकत्वान्न 
चिज्ञानातीति युक्तम्‌, “तत्केन कं विजानीयात' (डृ० २।४।१४ ) एति श्रुतेः । नाडीशु पुरीतति 
ख शयानस्य न किंचिदविज्ञाने कारणे शफ्यं विज्ञातुम्‌ , भेदविषयत्वात्‌ , “यत्र वा अन्यदिव 
स्यात्तत्रा न्योऽन्यत्पञ्येत्‌' ( ३० ४।३।३१ ) इति श्रुतेः। नजु भेदविषयस्याप्यतिदूरादिकारण- 
शयन कहता दै ऐसा कहा जा सकता है । फोटसे घिरे हुए नगरमें रहता हुआ कोटमें रहता है ऐसा 
कहा जाता है, और 'दहर उत्तरेभ्यः' इसमें ह दयाकाशको ब्रह्मत्व निश्चित किया गया है । तथा “तासिः 
भ्रत्यवस्‌प्य' ( नाड़ियों द्वारा प्रवेशकर पुरीतत्में सोता दै ) इस श्रुतिसे नाड़ी और पुरीतत्‌का समुच्चय 
घी एक वाक्यशे उपादानसे अवगत होता दै । सत्‌ ओर प्राज्ञ ब्रह्म है, यह प्रसिद्ध है। इसप्रकार इन 
श॒तियोंमें नाड़ी, पुरीतत्‌ और ब्रह्म ये तीन ही सुषुप्ति स्यान कहे गये हैं । उनमें भी नाड़ी ओर पुरीतत्‌ 


द्वारमात्र हैं, एक अविनाशी ब्रह्म हौ केळ स्थान है, ओर नाड़ियाँ अथवा पुरीतत्‌ जीवको 
उपाधिका आधार ही है, क्यों उनमें करण रहते हैं। उपाधि सम्बन्धके चिना जीवका स्वत 


ही कोई आधार नहीं हो सकता, क्योंकि जीव ब्रह्मसे अभिन्न होनेसे स्वमहिमामें प्रतिष्ठित है, इस 
जीवका सुषुप्तिमें ्रह्माघारत्व भी आघार ओर आधेयके भेदके अभिप्रायसे नही कहा जाता है, किन्तु 
तादात्म्यके अभिप्राय से । क्योंकि 'सता सोम्य०” (उस समय हे सोम्य? यह सत्के साथ सम्पन्न 
हो जाता है--यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता है) यह श्रति ऐसा कहती है। स्वशन्दसे 
आत्मा कहा जाता है सोया हुआ अपने स्वरूपको प्राप्त होता है, यह अर्थ है, और कदाचित्‌ भी 


लीवकी ब्रह्मके साथ संपत्ति हो ऐसा नहीं है, क्योंकि उसका स्वरूप अविनाशी है। स्वप्न 
ओर जाग्रत्में तो उपाधिके संपकवद्य भिन्नरूपताकी प्राप्ति-सी होती है, उसकी अपेक्षा करके 


सुषुप्तिमें उसके उपशम होनेसे स्वरूपकी प्राप्ति “स्वमपीतो मवति' ( यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता 


है ) इस प्रकार विवक्षित है । और इससे सुषुप्ति अवस्थामें कमी सत्से सम्पन्न होता है ओर कमी 
सम्पन्न नहीं होता, यह कथन युक्त नहीं है । यदि स्थान विकल्प स्वीकार भी किया जाय तो मी विशेष 


विज्ञानका बमावरूप सुषुप्तका कहीं भेद नहों है । सुषुप्तिमँ सत्के साथ सम्पन्न होकर उसके 
साथ एकत्व होनेसे नहीं जानता है, यह युक्त है, क्योंकि “तस्केन क॑ विजानीयात्‌०” ( और वहाँ किसके 
द्वारा किसे जाने ) ऐसी श्रुति है। नाड़ियों ओर पुरीततमें शयन करनेवाले जीवके अज्ञानमें किसी 
कारणको नहीं जाना जा सकता, कारण कि “यन्न वाऽन्यदिव०' (जहाँ-जाग्रत्‌ वा स्वप्नावस्यामें आत्मासे 
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मविज्ञाने स्यात्‌ । वाढम्‌, एवं स्याद्यदि जीवः स्वतः परिच्छिन्नोऽ¥ --यथा 
विष्णुमित्रः प्रवासी स्वगृहं न पश्यति, न तु जीवस्योपाधिव्यतिरेकेण परिच्छेदो विद्यते । 
उपाधिगतमेवातिदूरादिकारणमविज्ञान इति यद्युच्येत, तथाप्युपाधेरुपशान्तत्वात्सत्येव 


संपन्नो न विजानातीति युक्तम्‌ । * नच वयमिह तुल्यवन्नाड्यादिससुच्चयं प्रतिपाद- 


यामः । नहि नाडथः सुसिस्थानं पुरीतङ्ेत्यनेन विज्ञानेन किचित्प्रयोजनमस्ति, नह्योत- 
द्विज्ञानभतिबद्ध किचित्फलं ्रूयते। नाप्येतद्विज्ञानं फलवतः कस्यचिदज्ञमुपदिस्यते, 
ब्रह्म त्वनपायि सुतिस्थानमित्येतत्प्रतिपाद्यामः । तेन तु विज्ञानेन प्रयोजनमस्ति जोवस्य 
त्रह्मास्मत्चावघारणं स्वंप्नजागरितव्यवहारविमुक्तत्वावघारणं च। तस्मादात्मैव सुसि- 
स्थानस्‌ ॥७॥ 
अतः प्रबोघोऽस्सात्‌ ॥ ८॥ 
पद्च्छेद्‌--अतः, प्रबोध), अस्मात्‌ । 


सूजाथ--परमात्मा ही सुषुप्ति स्थान है, ( अत) ) अतएव ( अस्मात्‌ ) परमात्मासे जीवका 
( प्रबोध। ) उत्थान स्वाप प्रकरणमें 'सत आगम्य' इत्यादि श्रुतियोंसे उपदिष्ट दै । 


६ यस्माच्चात्मैव खुप्तिस्थानमत पच च कारणाज्नित्यवदेवास्मादात्मनः प्रबोधः 


स्वापाधिकारे शिष्यते--'कुत एतदागात्‌? (बृह० २।१।१६) इत्यस्य प्रश्‍नस्य प्रतिवचनावसरे 
'यथाग्नेः क्षुद्रा विस्फुलिङ्गा व्युचरन्त्येवमेवैतस्मादात्मनः सत्र प्राणाः' (वृह० २।१।२०) इत्यादिना। 


"सत आगम्य न विदुः सत आगच्छामहे” ( छा० ६।१०।२ ) इति च। विकल्प्यमानेषु तु सुघुप्ति- 


भिन्न अन्य-सा होता है वहाँ अन्य-अन्यको देखता है ) यह श्रुति भेद विषयक है । परन्तु भेद विषयफ 
अज्ञानमें भी अतिदूर आदि कारण होना चाहिए। ठीक ऐसा हो, यदि जीव स्वतः परिच्छिन्न 
स्वीकार किया जाय । जैसे प्रवासी विष्णुमित्र अपने घरको नहीं देखता । परन्तु जीवका उपाधिके 
विना परिच्छेद नहीं है । यदि कहो कि उपाधिग्रत अतिदूर आदि अज्चानमें कारण हैं, तो मी उपाधि 
उपशान्त होनेसे सत्‌में ही सम्पन्न होता हुआ नहीं जानता यह युक्त दै, और यहाँ हम ब्रह्मके समान 
नाडी आदि समुच्चयका पतिपादन नहीं करते, क्योकि नाडियाँ और पुरीतत्‌ सुषुप्तिस्थान हैं इस 
विज्ञानसे कोई प्रयोजन नहीं है, और इस विज्ञानसे प्रतिबद्ध कोई फल मी नहीं सुना जाता, ओर यह 
विज्ञान किसी फलवाले [ अङ्गी ] का बङ्गरूपसे भी उपदिष्ट नहीं है। अविनाशी ब्रह्म तो सुषुप्त 
स्थान है यह प्रतिपादन करते हैं। इस विज्ञानसे तो जीवका ब्रह्मात्मत्व निश्चय ओर स्वप्न-जागरित 
व्यवहारसे विमुक्तत्व निश्चय प्रयोजन है । इसलिए आत्मा ही सुपुप्तिका स्थान है ॥ ७॥ 

क्योंकि परमात्मा हो सुषुप्ति स्थान है, इसी कारणसे स्वाप प्रकरणम कुत एतदागात्‌० ' (यह 
कहांसे आया ) इस प्रदनके प्रतिवचन ( उत्तर ) के अवसरमें 'यथा५ग्नेः०' ( जैसे अग्निसे अनेकों छुद्र 
चिनगारियाँ निकलती हैं, वैसे ही इस आत्मासे समस्त प्राण ) इत्यादि श्रुतिसि इस धात्मासे नित्य- 
प्रतिदिन-सा जीवके प्रबोधका उपदेश किया जाता है। और 'सत आगम्य' ( ये सम्पूण भ्रजाए सत्से 
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# हम नाडी आदिका ब्रह्मके साथ समुच्चय नहीं मानते, किन्तु की तात 
अर्थात्‌ ब्रह्म मुख्य सुषुप्तिस्थान है और नाड़ी आदि द्वार होनेसे गोण हैं, इस प्रकार ब पे 
विकल्पका निराकरण कर अब “न हि नाड्या' इत्यादिसे उसके फल आदिका मी खण्डन म 
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| पा & “सत आगस्य' इत्यादि शतस जीवका ब्रह्मे ही उत्थान कहा गया है, कहीं भी नाहि आदिने 
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स्थानेषु कदाचिच्नाडीभ्यः प्रतिबुध्यते कदाचित्पुरीततः कदाचिदात्मन इत्यशासिप्यत्‌ । 
तस्मादप्यात्मैव छुतिस्थानमिति ॥८॥ 
( ३ कर्माचुस्सृतिशव्दविध्यघिकरणम्‌। सखू० ९ ) 
स एव तु कर्मानुस्सृतिशब्दविधिभ्यः ॥ ९॥ 
पदच्छेद्‌ू--स, एव, ऐं, कर्मानुस्सृतिशब्दविधिभ्य: । 
सुत्नार्थ--(सएव तु) जो जीव सोता है वही उठता है, ( कर्मानुस्मृतिद्यव्दविधिभ्या ) 
बयोंकि अवशेष कमं, आत्माकी अनुस्मृति, शब्द और विधिये ऐसा ही ज्ञात होता है । 

४ तस्याः पुनः सत्संपत्त; प्रतिवुध्यमानः कि य एव सत्खंपन्नः स एव प्रतिवुध्यत 
उत स वाञ्न्यो वेति चिन्त्यते । तत्र प्राप्तं ताचत्‌-अनियम इति । कुतः? यदा हि जल- 
राशौ कश्चिज्ञलविन्दुः प्रक्षिप्यते, जलराशिरेव ख तदा भवति, पुनरुद्धरणे च स एव जल- 
बिन्दुर्भवतीति दुःसंपादम्‌। तद्वत्खुसः परेणेकत्वमापन्नः संप्रसीदतीति न स पव पुनः 
रुत्यातुमहँति । तस्मात्स एवेश्वरो वाऽन्यो चा जीवः प्रतिबुध्यत इस्येवं प्राप्त इद्माह-स 
एव तु जीचः सुप्तः स्वास्थ्यं गतः पुनरुत्तिष्ठति, नान्यः । कस्मात्‌ १ कर्माचुस्सृतिशच्दः 
विधिभ्यः । चिभज्य हेतुं ददायिष्यामि । कर्मरोषानुष्ठानदर्शनात्तावस्स एचोत्थातुमहति, 
नान्यः। तथादि-पूवंदयरर्डुष्ठितस्य कर्मणोऽपरेद्युः शेषमजुतिष्ठन्डर्यते । न चान्येन 
_सामिक्कतस्य कर्मणोऽन्यः शेषक्रियायां प्रवतितुमर्हति, अतिमलङ्गात्‌ सस शेषक्रियायां प्रवर्तितुमर्हति, अतिप्रसङ्गात्‌ । तस्मादेक एव 
आनेपर यह नहों जानतों कि हम सत्से आई हैं ) यह श्रुति मी है। सृपुप्तिस्थानोंके विकल्प होनेपर 
तो कभी नाडियोसि, कमी पुरीतत्से और कमी परमात्मासे जीवका प्रबोध होता है, ऐसा उपदेश करती, 
उससे भी परमात्मा ही सुपुप्ति स्थान है ॥८॥ 

उस सत्संपत्तिसे पुनः जागनेवाला कौन है, क्या जो सत्सम्पन्न हुआ दै वही जाग्रत होता है 
अथवा उससे वह अन्य है? ऐसा विचार किया जाता दै । पूर्वपक्षी--उसमें अनियम है, ऐसा प्राप्त 
होता है। किससे ? इससे कि जब जलराशिमें कोई जलविन्दु प्रक्षिप्त किया जाता है तब वह जल- 
राशि हो हो जाता है, पुनः उद्धरण करनेपर वही जलबिन्दु है, ऐसा कहना कठिन है । उसीप्रकार 
सृप्त पुरुष परमात्माके साथ एकत्वको प्राप्त हुआ अत्यन्त प्रसन्न 'होता है, अतः वही पुनः उत्थानके 
लिए युक्त नहीं है। इसलिए वही ईश्वर अथवा अन्य जीव प्रतिवुद्ध होता है । सिद्धान्ती--ऐसा 
प्राप्त होनेपर यह कहते हैं--वही जीव सुप्त-स्वास्थ्य ( स्वरूप प्राप्ति ) प्राप्तकर पुनः उठता है अन्य 
नहीं । किससे ? कमं, अनुस्मृति ( प्रत्यमिज्ञा ) शब्द ओर विधिसे । विमागकर हेतुको दिखला ऊंगा--- 
कर्मशेषके अनुष्ठान दर्शनसे वही जीव उठनेके लिए युक्त है, अन्य नहीं । जेसे कि पूवं दिनमें अनुः 
ष्ठित कमंके अवशिष्ट अंशको दूसरे दिन अनुष्ठित करता हुआ देखा जाता है । एकसे आधे किये गये 
कमंको शेषक्रियामें अन्य प्रवत्त होनेमें समथ नहीं है, क्योंकि अतिप्रसङ्ग दै । इसलिए एक ही पूव 
और अपर ( दूसरे ) दिन एक.कमंका कर्ता है, ऐसा ज्ञात होता है । इससे भी वही सुपुप्तिसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
जीवके उत्थानकी अपादनता नहीं कही गई है । इससे भी ब्रह्म ही जोवका मुख्य सुपुप्ति स्थान है। सुपुप्तिमें 
जीवके उपाधिलयकी अपेक्षा ब्रह्मके साथ जीवका अभेद कहा जाता है, इससे भेद ओपाधिक है ॥८॥ 
् & बहासे जीवके उत्यानकी श्रुति होनेसे ब्रह्म ही सुपृप्तिस्थान है, यह ठीक नहीं है, क्योंकि 
सुषुप्तिसे अन्यका मी उत्थान संमव है, अतः नाड़ी आदि सुषप्तिस्थान हो सकते हैं । इसप्रकार 
“अनियम' आदिसे आक्षेप संगतिसे पुवपक्ष करते हैं। सिद्धान्ती--“तस्या:” आदिसे कहते हैं । 





| 
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पूवद्यरपरेद्युइचेकस्य कमणः कतंति गम्यते । इतश्च स एवोत्तिष्ठति यत्कारणमतीते5हन्य- 
हमदोऽद्राक्षमिति पूर्वाचुभूतस्य पश्चात्स्मरणमन्यस्योत्थाने नोपपद्यते । नह्यन्यरएमन्यो५- 
चुस्मतुमर्हति । सोऽहमस्मीति चात्मानुस्मरणमात्मान्तरोत्थाने नावकल्पते। दाब्देभ्यश्च 
तस्यैवोत्थानमवगम्यते । तथाहि- “पुनः प्रतिन्यायं प्रतियोन्याद्रवति बुद्धान्तायव' ( बृह० ४। 
३।१६ ) 'इमाः सर्वाः प्रजा अहरहगच्छन्स्य एतं ब्रह्मलोकं न विन्दुन्ति' ( छा० ८।३।२ ) 'त इह 
च्याघ्रो वा सिंहो वा बृको वा वराहो वा कीटो वा पतङ्गो वा दंशो वा मशको वा यद्यद्धवन्ति तदा- 
मवन्ति' (छा० ६।९।३) इत्येवमाद्यः शब्दाः स्वापप्रबोघाधिकारे पठिता नात्मान्तरोत्थाने 
सामञ्जव्यमीयुः । कर्मविद्याविधिभ्यश्चेवमेवावगभ्यते । अन्यथा हि कर्मविद्याविधयो5न- 
थंकाः स्युः । अन्योत्थानपक्षे दि सु्तमात्रो मुच्यत इत्यापद्येत | एवं चेत्स्याद्वद--कि 
कालान्तरफळेन कर्मणा विद्यया वा इतं स्यात्‌, अपि चान्योत्थानपक्षे यदि तावच्छरीरा- 
न्तरे व्यवद्दरमाणो जीव उत्तिष्ठेत्‌ तत्रत्यव्यचहारलोपप्रसङ्गः स्यात्‌ ! अथ तत्र सुप्त 
उत्तिष्ठेत्‌ कल्पनानथक्यं स्यात्‌ । यो हि यस्मिञ्शरीरे खुप्तः स तस्मिन्नोत्तिष्ठत्यन्यस्मि- 
डशरी रसुप्तो 5न्यस्मिन्नु त्तिष्ठतीति कोऽस्यां कल्पनायां लाभः स्यात्‌ । अथ मुक्त उत्तिष्ठे- 
दन्तवान्मोक्ष आपद्ेत्‌ । निवू त्ताविद्यस्य च प॒नरुत्यानमनुपपन्नम्‌। पतेनेश्वरस्योत्थानं 
प्रत्युक्तम्‌, नित्यनिवृत्ताविद्यत्वात्‌। अकृताभ्यागमछृतविप्रणाशी च दुनिवारावन्योत्थान- 


पक्षे स्याताम्‌ । तस्मात्स पवोत्तिष्ठति नान्य इति । झै यत्पुनरुक्तमु-यथा जळराशो 


उठता दै, क्थोंकि पूवं दिनमें 'मैंने यह देखा था’ इसप्रकार पूवं अनुभूतका पश्चात्‌ स्मरण अन्यके 
उउनेपर उपपन्न नहीं होता, कारण कि अन्यसे दृष्ट पदार्थका अन्य अनुस्मरण करनेके लिए युक्त नहीं 
है । इसप्रकार 'सोऽहम्‌' ( वह में हुँ ) इसप्रकार अपना अनुस्मरण अन्य आत्माके उठनेपर संमव 
नहीं है । श्रुतियोंस भी उसका ही उत्थान अवगत होता है, क्योंकि “पुनः प्रतिन्यायं०' ( पुन! जिस 
प्रकार आया था ओर जहाँसे आया था वह प्रतियोनि जीव उस जागरित-स्थानको लौट जाता है ) 
'इमाः सर्वाः०' (इसप्रकार यह सारी प्रजा प्रतिदिन जाती हुई उस ब्रह्मलोकको नहीं जानती) “त इद 
व्याप्नो०” ( वे इस लोकें व्याघ्र, सिंह, भेड़िया, शूकर, कीट, पतङ्ग, डाँस अथवा मच्छर जो-जो भी 
[ सुषुप्ति आदिसे पुव ] हुए होते हैं वे ही पुनः हो जाते हैं ) इत्यादि सुषुप्ति ओर जागरितके प्रकरणमे 
पठित श्रृतियां अन्य आत्माके उत्यानमें संगत नहीं होंगो । कमंविधि ओर विद्याविषिसे मो ऐसा हो 
अवगत होता है, अन्यया कमंविधि और विद्याविधि अनथंक हो जायंगी। अन्यके उत्यान पक्षमें 
सोये हुए समी मुक्त हो जायेंगे, ऐसा प्रसक्त होगा । यदि ऐसा हो तो इसका उत्तर दो कि काळान्तरमें 
फळ देनेवाले कमं और विद्यासे क्या प्रयोजन होगा ? और अन्य उत्थान पक्षमें--यदि अन्य शरीरमें 
व्यवहार करनेवाला जीव [ इस झरीरमें ] उठे तो वहाँपर होनेवाळे व्यवहारका लोप हो जायगा । यदि 


उसमें सोया हुआ उठे तो कल्पना व्यथं होगी, क्योंकि जो जिस शरीरमें सुप्त है वह उतमें नहों उठता 
है अन्य शरोरमें सुप्त अन्यथरीरमें उठता है, तो इस कल्पनामें लाम क्या होगा ? यदि मुक्त जोव 
उठेगा तो अनित्य मोक्ष प्रसक्त होगा, क्योंकि निवृत्त अविद्यावालेका पुनरुत्यान अनुपपन्न है । इससे 
ईश्वरके उत्यानका निराकरण हुआ, क्योकि वह नित्य निवृत्त अविद्यावाळा है। अन्य उत्यानपक्षमे 
अछतवास्यागम ओर कुतकमंको हानि दुनिवार होगी, इसछिए वही उठता है हु अन्य नहाँ। जो यह कहा 
गया है कि जैसे जलराशिमें प्रक्षित जलबिन्दु निकाला नहीं जा सकता, वेसे सत्‌ ( ब्रह्म ) में सम्पन्न 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# अनादि अनिवंचनीय अविद्या आदि उपाधि भेदसे कल्पित जीव वस्तुतः परमात्मासे भिन्न 
नहीं है, किन्तु उपाधिके उद्भव और अभिभवसे वह उद्धत-सा और अमिमव-सा प्रतीत होता दै । 


| 
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प्रक्षिप्तो जळविन्दुनोद्ध छुँ शक्यत एवं सति संपन्नो जीवो नोत्पतितुमर्हंतीति, तत्परिः 
हियते युक्त तत्र विवेककारणाभावाज्जलविन्दोरजुछूरएणम्‌, इह तु विद्यते विवेककारणं 
कर्म चाविद्या चेति वैषम्यम्‌ । इश्यते च दुर्बिवेचयोरप्यस्मज्ज्ञातीयेः क्षीरोदकयोः संख 
घयोहँसेन विवेचनम्‌। अपि च न जीवो नाम क श्चरित्परस्मादन्यो विद्यते यो जलबिन्दुरिघ 
जळराशोः सतो विविच्येत । सदेव तूपाधिसंपर्काज्जीच इत्युपचर्यंत इत्यसकृत्प्रपश्चितम्‌ । 
एवं सति यावदेकोपाधिगता वन्घाजुदृत्तिस्ताबदेकजीवव्यवहार: । उपाध्यन्तरगतायां तु 
बन्धाजुदू त्तौ जोवान्तरव्यवहारः। स एवायमुपाधिः स्वापप्रबोधयोर्बीजाङ्क रन्यायेनेत्यतः 
स पच जीवः प्रतिवुध्यत इति युक्तम्‌ ॥ ९ ॥ 
(४ मुग्धेऽघंसंपत््यधिकरणम्‌। सू० १० ) 
मुग्धेडर्घसंपत्तिः परिशेषात्‌ ॥ १० ॥ 

पदच्छेद्द- मुग्धे, मधंसंपत्तिः, परिशेषात्‌ । 

सत्रार्थ--(मुग्ये) मुर्च्छावस्थामें जीवकी (अघंसंपत्तिः) अघं सुषुप्ति है, क्योकि (परिशेषात्‌) 
परिशेषसे ऐसा ही ज्ञात होता है । 

अस्ति सुग्धो नाम यं मूच्छित इति लौकिकाः कथयन्ति । स तु किमवस्थ इति परिक्षाया- 

मुच्यते-तिस्रस्तावदवस्थाः दारीरस्थस्य जीवस्य प्रखिद्वाः-जागरित स्वप्नः स॒ षुप्तमिति । 
चतुर्थी दारीरादपरप्तिः, नतु पञ्चमी काचिदव स्था जीवस्य श्रुती स्तो वा प्रसिद्धास्ति। 
तस्माद्यतरणामेवावस्थानामन्यतमावस्था मूच्छत्येचं प्राप्त मुम' बताये ण ज मूच्छत्येवं पराप्ते व्रमः-न तावन्सुग्घो जागरिता- 
हुआ जीव उठ नहों सकता, उसका परिहार किया जाता है--विवेक ( भेद ) कारणके अमावसे वहाँ 


जलबिन्दुका अनुद्धरण युक्त है, परन्तु यहाँ तो विवेकके कारण कमं और अविद्या हैं, अतः वेषम्य हे । 
यद्यपि संसृष्ट जल और क्षोरका विवेचन हम लोगोंसे दुष्कर है, तो मो उनका हँससे विवेचन देखा 


जाता है। किः्च जीव कोई परमात्मासे अन्य नहीं है जो जळराशिमें जळविन्दुके समान सद्से विविक्त" 
पृथक किया जाय । सद्‌ ब्रह्म ही तो उपाधिके सम्बन्यसे जीव है, ऐसा उपचार किया जाता है । 
यह वार-वार विस्तारसे कहा गया है । ऐसा होनेपर जबतक एक उपाधिगत बन्धकी अनुवृत्ति दै तब- 
तक एक जीव व्यवहार होता है । बन्धकी अनुवृत्ति अन्य उपाधिगत होनेपर अन्य जीव व्यवहार होता 


है सुषुप्ति और जागरितमें वहाँ यह उपाधि वोजाङ्करन्यायसे है, इसलिए वही जोव प्रतिबुद्ध होता है, 
यह युक्त है ॥९॥ 


मुग्ध वह है जिसे लोग मूच्छित कहते हैं। उसकी अवस्था कोन-सो है ? इस परीक्षामें कहा 

जाता है--शरीरमें स्थित जोवकी तीन अवस्थाएँ तो प्रसिद्ध हैं--जागरित, स्वप्न और सुषुप्ति । चतुरं 

अवस्था शरीरसे उत्क्रान्ति दै । जीवको कोई पाँचवों अवस्था तो श्रुति, स्मृतिमें प्रसिद्ध नहीं है । इसलिए 

मूर्च्छा चार अवस्याओंमें से ही एक अवस्था दै । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-- 
सत्यानन्दी-दोपिका 

इसलिए उसका सुषुप्तिमें उपाधिके लयघे लय और जाग्रतमें उपाधिके उद्भवसे उद्भव होता है। इस 

प्रकार उपाधिके उद्धवसे वही जीव उठता दै । पूरवपक्षमें तत्वज्ञान व्यथं दै, क्योंकि सुषुप्तिसे जीवकी 


पुनरावृत्ति न होनेसे मुक्तिसिद्ध है, सिद्धान्तमें तो अज्ञात ब्रह्मर्पस्थितिका अज्ञानके बलसे पूनः उत्यान 
अवद्यंमावी है, अतः अज्ञानकी निवृत्ति के लिए तत्त्वज्ञान अपेक्षित है ॥ ९ ॥ 


& तीन अवस्थाओंसे आत्माका विवेचन कर, अब मुर्च्छासे उसका विवेचन करते है-मूर्छी 
प्रसिद्ध अवस्थाओंके अन्तगंत है अथवा उनसे भिन्न पाँचवी अवस्था है? इस प्रकार संशय होता है । 
उत्थित पुरुषमें 'वही मैं हूँ” इस प्रकारकी प्रत्यमिज्ञासे जैसे सुषृप्तिमें विशेष ज्ञानका अमाव है, बसे 
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बस्यो भवितुमर्हति । नह्ययमिन्द्रियेविषयानीक्षते । स्यादेतत्‌-इपुकारन्यायेन मुग्धो 
भ्रविष्यति । यथेषुकारो जाग्रद्‌ पीष्वासक्तमनस्तया नान्यान्विषयानीक्षत एवं मुग्धो मस- 
ळसंपातादिअनितदुः्लाचुभवव्यञ्रमनस्तया जाग्रदपि नान्यान्विषयानोक्षत इति, न, 
अचेतयसानत्वात्‌ । इषुकारो हि व्यापृतमना व्रचीति-इयुमेव।हमेतावन्त कालमुपलभमा- 
नोऽ भूमिति । मुग्धस्तु लब्धसंज्ञो ्रवीति-अन्चे तमस्यहमेतावन्तं कालं प्रक्षि्तोऽभूचं न 
किचिन्मया चेतितमिति । ज्ञाग्रतश्चैकविषयविषक्तचेतसोऽपि देहो विधियते, मुग्धस्य तु 
देहो धरण्यां पतति । ® तस्मान्न जागर्ति; नापि स्वप्न(न्पश्यति, निःसंज्ञकत्वात । नापि 
खतः, प्राणोष्मणोर्भावात्‌ । मुग्धे हि जन्ती स्तोऽयं स्यान्न वा सृत इति संशयाना 
ऊष्मास्ति नास्तीति हृदयदेशामालभन्ते निश्चयाथं प्राणोऽस्ति नास्तीति च नासिकादेशाम्‌। 
यदि प्राणोष्मणोरस्तित्वं नावगच्छन्ति, ततो स्रृतोऽयमित्यध्यवसाय दृहनायारण्यं 
नयन्ति । अथ तु प्राणमुष्माणं वा प्रतिपद्यन्ते ततो नायं सूत इत्यध्यवसाय संज्ञालाभाय 
भिषज्यन्ति । पुनरुत्थानाच्च न दिष्टं गतः। नहि यमं गतो यमराष्ट्रात्प्रत्यागच्छति । 
अस्तु तर्हि सुषुतः, निःखंज्ञत्वादसरतत्वाच्च, न, वैलक्षण्यात्‌। मुग्धः कदाचिच्चिरमपि 


मूच्छित जागरित अवस्थावाला नहीं हो सकता, क्योंकि यह इर्द्रियोंसे विषयोंका ईक्षण नहीं करता। 


परन्तु यहाँ ऐसी शङ्का होती है कि मूच्छित इषुकार न्यायसे होगा, जंसे इपुकार' (वाण बनानेवाला) 
जागता हुआ भी बाणमें आसक्तमनवाला है, इससे अन्य विषयोंको नहीं देखता, वसे मुसळ प्रहार आदिसे 
उत्पन्न हुए दुःख अनुभवसे मनके व्यग्र होनेके कारण जागता हुआ मी [मुन्ध] अन्य विषयोंको नहीं देखता 
है, ऐसा नहीं हे, क्योंकि वह अचेठयमान-चेतनारहित है । किन्तु इषुकार तो व्यापृत मना होकर कहता 
है-मैं इतने काल पर्यन्त बाण को ही उपलब्ध करता हुआ था । मूच्छित तो चेतना प्राप्त कर कहता है- 
इतना समय तो मैं घोर अन्धकारमें पड़ा था मैंने कुछ मी नहीं जाना । एक विषयमे आसक्त 
चित्तवाले जाग्रत पुरुषका भी देह खड़ा रहता है, किन्तु मूच्छितका देह तो पृथिवीपर गिर जाता हे । 
इसलिए मुग्ध जागता नहीं और स्वप्नोक्रो भो नहीं देखता, क्योंकि वह चेतना रहित है | मृतक भी नहीं 
है, क्योंकि उसमें प्राण और गर्मी विद्यमान हैं, मुग्ध प्राणीके विषयमें यह मर गया है अथवा नहीं 
मरा, इस प्रकार संशय करते हुए लोग इसमें गर्मी है कि नहीं, यह निश्‍चय करनेके लिए हृदय मागका 
स्पर्श करते हैं । प्राण है कि नहीं, इस निइचयके लिए नासिका देशका स्पश करते हैं । यदि प्राण और 
गर्मीका अस्तित्व अनुमव नहीं करते तो यह मर गया है, ऐसा निश्चयकर उसे जलानेके लिए जंगलमें 
ले जाते हें । यदि उसमें प्राण और गर्मी प्राप्त करते हैं, तो यह मृत नहीं है, ऐसा निश्‍चय कर चेतना 
प्राप्त करनेके लिए चिकित्सा करते हँ । पुनः उत्थान होनेसे मुर मृत नहीं है, क्योंकि यमको प्राप्त 
कर पुन: यमलोकसे ळौटकर नहीं आता । तब मुग्ध सुषुप्त हो, क्योंकि वह चेतना रहित थोर अमृत 
( मरा नहीं ) है । ऐसा नहीं, क्योंकि दोनोंमें बेलक्षण्य है । मुग्ध प्राणी कमी चिरकाळतक उच्छ्वास 
नहीं लेता, उसका शरीर काँपता है, मुख भयानक थर नेत्र विस्फारित होते हैं । किन्तु सुषुप्त तो प्रसन्न 
-दीपिका 


सत्यानन्दी 
मूच्छामें भी है, इस समान छिजूसे मुर्छा सुषुप्ति ही है । सिद्धान्ती--प्रसिद्ध इन चार अवस्थाओंसे 
मुर्छा पृथक्‌ अवस्था है। उनमेंसे प्रथम जागरितका “न तवात' इत्यादि माष्यसे निवारण करते हैं। 
इषुकारमें इन्द्रिय जन्य ज्ञान और देह धारण आदि हैं, किन्तु मूच्छितमें दोनों नहीं हैं, इसलिए 
इषुकार उदारहण विषम है । 
® जैसे सुषुप्तिमें विदोष ज्ञानका अमाव है, वैसे मूर्च्छामें मी है, इस प्रकारकी दोनोंमें समानता 
होनेपर भी लक्षणों और निमित्तोंके भेदसे इन दोनोंका परस्पर भेद है। इस तरह समानता और 
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नोच्छ्वसिति, सवेपथुरस्य देहो भवति, भयानकं च बदन विस्फारिते नेत्रे। सुपुप्तस्तु 
प्रसन्नवदनस्तुल्यकालं पुनः पुनरुच्छवसिति, निमीलिते अस्य नेत्रे भवतः, न चास्य देहो 
चेपते । पाणिपेषणमात्रेण च झुघुत्तमुत्थापयन्ति, नतु मुग्धं मुङ्गरघातेनापि। निमित्तमे- 
दश्च भवति मोहस्वापयोः सुललसंपातादिनिमित्तत्वान्मोहस्य, श्रमादिनिमित्तत्वाच्च 
स्वापस्य । नच लोकेऽस्तिप्रसिद्विर्मुग्धः सुत्त इति । परिशेषादर्ध॑खंपत्तिम्‌ ग्धतेत्यचग- 
च्छामः । निःसंश्ञत्वात्संपन्न इतरस्माद्वैलक्षण्यादसंपन्न इति॥ कथं पुनरधेसंपत्तिमु ग्ध- 
तेति शाक्यते चकतुम्‌ ? यावता सुप्त प्रति तावदुक्त श्रुत्या--'सता सोम्य तदा संपन्नो भवति’ 
( छा० ६।८।१ ) इति, “अन्न स्तेनोऽस्तेनो सवति’ ( बृह० ४।३।२२ ), 'नेतं सेतुमहोरात्रे 
तरतो न जरा न सृत्युने शोको न सुकृतं न दुष्कृतम! ( छा० ८।४।१ ) इत्यादि । क ज्ञीचे हि 
सुकछृतदुष्कृतयोः प्राप्तिः सुखित्वदुःखित्वप्रत्ययोत्पाद्नेन अचति | ब च सुखित्वप्रत्ययो 
दुःखित्वप्रत्ययो वा सुघुसे विद्यते, मुग्धेऽपि तौ प्रत्ययौ नैव विद्येते । तस्माडुपाध्युपश- 
मार्छुषुसवन्मुग्चेऽपि ृत्स्नसंपत्तिरेच अवितुमहेति, नाधसंपत्तिरिति। अन्नोच्यते-न 
रमो सुग्धे ऽघंपत्तिर्जीवस्य ब्रह्मणा भवतीति | कि तदि ? अधेन छुडु्तपक्षस्य भवति सुग्ध- 
त्वमधेनाचस्थान्तरपक्षस्येति बमः । दशिते च मोहस्य स्वापेन साम्यवैषस्ये। द्वारं चेतन्म- 
रणस्य । यदाऽस्य सावशेषं कर्म भवति, तदा वाङ्मनसे प्रत्यागच्छतः । यदा तु निरवदोषं 
कर्म भवति, तदा प्राणोष्माणाचपगच्छतः । तस्माद्ध॑ संपत्ति त्रह्मचिद्‌ इच्छन्ति । यत्तृक्तम- 


SA SN क क क थि न 
वदन और समकालमें पुन: पुनः उच्छवास लेता है, उसके नेत्र निमोलित होते हैं, उसका शरीर काँपता 
नहीं है, हाथके स्परांमात्रसे उसे लोग उठाते हैं। परन्तु मुग्धको तो मुद्गरके प्रहारसे मी नहीं उठा 
सकते । मूर्च्छा ओर सुषुप्तिके कारण मी मिन्न-भिन्न होते हैं, क्योंकि मूर्च्छाका मुसळ प्रहार आदि 
निमित्त हैं और सुषुप्तिका परिश्रम आदि निमित्त हैं। और लोकमें यह प्रसिद्ध नहों है कि मुग्ध सुप्त है, 
इसलिए परिशेषसे मूर्च्छा अघं सुषुप्ति है, ऐवा हम समझते हैं। चेतना रहित होनेसे वह सम्पन्न है 
और सुषप्तसे वैलक्षण्य होनेसे असम्पन्न है। परन्तु मूर्च्छा अघं सुषुप्ति है, यह कैसे कहा जा सकता है? 
क्योंकि 'सता सोम्य ०? (हे सोम्य ! उस समय सतके साथ सम्पन्न होता है) “अन्न स्तेनोऽस्तेनो मवति' 
( यहाँ सुषुप्तिमें चोर अचोर होता है) ओर ( इस सेतुरूप आत्माका दिन-रात अतिक्रमण नहीं 
करते । इसे न जरा, न सृत्यु, न शोक ओर न सुकृत अथवा दुष्कृत हो प्राप्त हो सकते हैं ) इत्यादि 
श्रुतिसे सुप्तके प्रति ऐसा कहा गया है । जीवमें सुखित्व और दुःखित्व प्रतीतिकी उत्पत्तिसे सुकृत ओर 
दुष्कृतकी प्राप्ति होती है, सुखिस्व प्रत्यय अथवा दुःखित्व प्रत्यय सुषुप्तके विद्यमान नहीं हैं, इस प्रकार 
मृग्धमें भी वे दोनों प्रत्यय नहीं हैं। इसलिए सुषुप्तके समान मुग्धे मी उपाधिके उपथम होनेसे 
सम्पूणं सुषुप्ति होनी चाहिए, अघं सुषुप्ति नहों । इस पर कहते हैं--मूर्च्छामें जीवको ब्रह्मके साथ 
बद्ध सम्पत्ति होती है, ऐसा हम नहों कहते, किन्तु हम ऐसा कहते हैं कि मुग्धत्व अधं सुषुप्त पक्षमे 


ओर अघं अन्य अवस्था पक्षमें होता दै । मर्च्छाका सुषुप्तिसे साम्य और वैषम्य दिखलाया गया है । 
यह मरणका द्वार है। जब इस म॒च्छितका अवशेष कमं होता है तब वाणी और मन अपने स्थानमें 


लौट आते हैं और जव इसका अवशेष कमं नहीं होता है तब प्राण और ओऔष्ण्य चले जाते हैं । 
इसलिए ब्रह्मवेत्ता मर्च्छाको अघं सुषुप्ति कहते हैं । ओर जो यह कहा गया है कि कोई पांचवीं अवस्था 
सत्यामन्दी-दीपिका 
विलक्षणतासे मूर्च्छा आधि सुषुप्ति है। मग्घ सुपुप्तिके सब घर्मोसे असम्पन्न होनेसे सुषुप्त नहीं है, इसी 
प्रकार मृवावस्थाके सब धर्मोसे रहित होनेसे वह मृतक भी नहीं है। इसलिए मूर्च्छा कुछ अंशे 
सुसुप्तिके सम होनेसे अघं सुषुप्ति ही है। इस पर पूवंसक्षी 'कथं पुनः” इत्यादिसे शङ्का करते हैँ । 
* चेतना आदि रहित सुषुप्तिके आधे धर्मोके समान मूच्छित सुषुप्तिके आधे धर्मास 
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न पञ्चमी काचिदवस्था प्रसिद्धास्तीति-नेप दोषः, कादाचित्कीयमवस्थेति न 
प्रसिद्धा स्यात्‌ । प्रसिद्वा चेषा लोकायुवेदयोः। अध॑संपत्त्यभ्युपगमाच्च न पञ्चमी गण्यत 
इत्यनवद्यम्‌ ॥ १० ॥ 
( ५ उभयलिङ्गाधिकरणम्‌ । सू० ११-२१ ) 
न स्थानतोऽपि परस्योभयलिङ्गः सववत्र हि ॥ ११ ॥ 
पदच्छेद--न, स्थानतः, अपि, परस्य, उमयलिङ्गम्‌, सवंत्र, हि। 
सूत्राथ--( स्थानतः ) स्वमावसे अथवा उपाधिभेदसे मी ( परस्य ) पर ब्रह्मामें ( उभय- 


लिङ्गम्‌ ) सविशेष और निविशेष दो रूप उपपन्न ए) नह होते, ( हि) क्योंकि ( सर्वत्र ) 'अशब्दम्‌' 


इत्यादि सव उपनिषदोंमें निविरोष ब्रह्मका ही उपदेश है । 

& येन घ्रह्मणा सुषुप्त्यादिषु जीव उपाध्युपशमात्संपद्यते, तस्येदानीं स्वरूपं 
भ्रुतिवशेन निर्घायंते । सन्त्युभयलिङ्गाः श्रुतयो व्रह्मचिषयाः- सवकर्मा सवकामः सवंगन्धा 
सवरसः? (छा० ३।१४।२) इत्येवमाद्याः सबिशेषलिङ्गाः | 'अस्थूलमनण्वइस्वमदीघंस्‌' ( बृह० 
३।८।८ ) इत्येचमाद्याञ्च निर्विशेषलिज्ञाः। किमासु श्रुतिषूभयलिङ्गं ब्रह्म प्रतिपत्तव्यसु- 
तान्यतरलिङ्गम्‌ ? यदाप्यन्यतरलिङ्गं, तदापि कि सविशेषसुत निर्विशेषमिति मीमांस्यते । 
तत्रोभयलिङ्गश्रुत्यजुग्रहादुभयलिङ्गमेव ब्रह्मे त्येवं प्राप्ते त्रमः--न तावत्स्वत एव परस्य 
त्राण उभयलिङ्गत्वमुपपद्यते। न ह्येकं वस्तु स्वत एवं रूपादिविशेषोपेतं तद्विपरीतं 
चेत्यवघारयितुं शक्यं, विरोधात्‌। अस्तु तर्हि स्थानतः एृथिव्याद्युपाधियोगादिति, 
तदपि नोपपद्यते-नह्मपाधियोगादप्यन्याइदास्य वस्तुनोऽन्याइशः स्वभावः संभवति । 


प्रसिद्ध नहीं है । यह दोष नहीं है, क्योंकि यह अवस्था कादाचित्क होनेसे मले प्रसिद्ध न हो परन्तु 


लोक ओर आयुर्वेद ग्रन्योमें यह प्रसिद्ध है । अधं संपत्ति स्वीकार होनेसे पांचवीं अवस्था नहों गिनी 
जाती, इसलिए कोई दोष नहीं है ॥ १० ॥ 

अपु आदिमें उपाधिके उपशान्त होनेसे जीव जिस ब्रह्मके साथ सम्पन्न होता है, अब उसका 
स्वरूप श्रुतकी सामथ्यंसे निर्धारित किया जाता है । ब्रह्मविषयक श्रुतियाँ दो लिङ्गवाली हँ- सव कर्मा०' 
(समस्त विश्व इसका कमं है, सब दोषोंसे रहित इसका काम है, सब गन्ध इसका सुखकर है, और वहू 
सवरस है) इत्यादि श्रुति सविशेष लिङ्गक है। और 'अस्थूळम०' ( वह न स्थूळ दै, न अणु है, 
न ह्रस्व है और न दीघं है ) इत्यादि श्रुति निर्वेशेष लिङ्गक है ! क्या इन श्रतियोंमें दोनों लिङ्गवाला 
ब्रह्म समझना चाहिए अथवा दोनोंमें एक लिङ्गवाला ? यदि दोनोमे एक dei समझा जाय 
तो भी क्या वह सविशेष है अथवा निविशेष, ऐसा विचार किया जाता है। उसमें दोनों छिज्जवाली 
श्रृतियोंके अनुग्रहसे दोनों लिङ्गवाला ब्रह्म समझना चाहिए । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते 
हैं--परब्रह्मका स्वतः उमयरिङ्गत्व उपपन्न नहीं होता, क्योंकि स्वतः ही र च्छ) रूप आदि विशेष पु 

ड इसप्रकार विरोध होनेसे अवधारण न [जा सकता। य 

काहो कि ls जा उपाधिके योगसे हो, तो वह भी उपपन्न नहीं होता, क्योंकि 


सम्पन्न होता है और कंपन आदि धमेकि खा आधा मरण पक्षमें है, इस प्रकार मूर्छा अघ- 
सुषुप्ति कही गई है । पूर्वपक्षमें प्रसिद्ध अवस्थाओंसे पृथक्‌ आस्माका मूरच्छासे विवेक करनेके लिए 
यत्नकी असिद्धि फल है, सिद्धान्तमें वह पृथक्‌ निश्चित है ॥ १० ॥ 

& पूवं अधिकरणोंमें स्वप्न आदि अवस्थाओंकी उक्तिसे उनसे अलिप्त स्वप्रकाश ब्रह्मात्मक 
उद्देश्यरूप 'त्वम्‌' पदार्थका परिद्योषनकर अब विधेय “तत्‌ पदार्थका परिश्योषन आरम्म करते हुए 
पहले उसका निविशेषरूप कहते हैं ॥ ११ ॥ | 
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नहि स्वच्छः सन्स्फरिकोऽलक्तकाद्य॒पाधियोगादस्वच्छो भवति, भ्रममात्रत्वाद्स्वच्छता- 
सिनिवेशस्य, उपाधीनां चाविद्याप्रत्युपस्थापितत्वात्‌ । अतश्चान्यतरलिङ्गपरिश्रहेऽपि 
समस्तविद्दोषरहितं निर्विकल्पकमेव ब्रह्म प्रतिपत्तव्यं, न तद्विपरीतम्‌। सर्वत्र हि बह्म- 
स्वरूपप्रतिपादनपरेषु वाक्येषु 'अशब्दमस्पशंसरूपसव्यस्‌" ( क० ३॥१५। सुक्तिको० २७२ ) 
इत्येवमादिष्वपास्तसमस्तविशेषमेव ब्रह्मोपदिश्यते ॥ ११ ॥ 
न भेदादिति चेन्न प्रत्येकमतदचनात्‌ ॥ १२॥ 
पद्च्छेद्‌--न, भेदात्‌, इति, चेत्‌, न, प्रत्येकम्‌, अतद्वचनात्‌ । 
सूजार्थ--समी वेदान्त वाबयोंसे निविरोष ब्रह्म ही उपदिष्ट है, ( न ) यह कथन युक्त नहीं है, 
( भेदात्‌ ) क्योंकि “चतुष्पाद्‌ ब्रह्म' इसप्रकार श्रुतिमें भेदका कथन है । ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो, 
तो नहीं, क्योंकि ( प्रत्येकम्‌ ) प्रत्येक उपाधिमें ( अतद्ृचनात्‌ ) 'यश्चायमस्यां’ इत्यादि श्रुतियोंमें 
ब्रह्मके अभेदका ही श्रवण है। 
अथापि स्याद्यदुक्तं निर्विकस्पमेकलिङ्गमेव रह्म, नास्य स्वतः स्थानतो चोभयलिङ्ग- 
त्वमस्तीति, तन्तोपपद्यते। कस्मात्‌? भेदात्‌ । भिन्ना हि प्रतिविद्यं अरमण आकारा 
उपदिश्यन्ते । चतुष्पादबह्म षोडशकलं ब्रह्म वामनीत्वादिलिक्षणं ब्रह्म त्रैलोक्यशरीर- 
वैश्वानरशाब्दो दितं ब्रह्मे त्येवं जातीयकाः । तस्मात्सविरो षत्वमपि चरह्मणोऽभ्युपगन्तव्यम्‌। 
ननूक्तं नोभयलिङ्गत्वं ब्रह्मणः संभवतीति, अयमप्यविरोधः, उपाधिङ्तत्वादाकारभेदस्य। 
अन्यथा हि निर्विषयमेव भेदशाखं प्रसज्येतेति चेत्‌-नेति घमः, कस्मात्‌ ? प्रत्येकमतद्व- 
चनात्‌ । प्रत्युपाधिमेदं ह्यमेदमेव ब्रह्मणः श्रावयति शाण्त्रम्‌- यश्चायमस्यां शथिव्यां तेजो- 
मयोऽसृतमयः पुरुषो यश्चायमध्यात्मं शरीरस्तेजोमयोऽस्ृतमयः पुरुषोऽयमेव स योऽयमात्मा’ (बृह० 
२।५।१) इत्यादि । अतश्च न भिन्नाकारयोगो अह्णः शास्त्रीय इति शक्यते वकतुम्‌, 
भेदस्योपासनार्थत्वादभेदे तात्पर्यात्‌ ॥ १२ ॥ 
उपाधिके योगसे भी अन्य प्रकारकी वस्तुका अन्य प्रकारका स्वभाव संभव नहीं है, स्वभावतः स्वच्छ 
होता हुआ स्फटिक अळक्तक ( लाख ) आदि उपाधिके योगसे अस्वच्छ नहीं हो जाता, उसमें अस्वच्छ 
का अमिनिवेद्य भ्रममात्र है, कारण कि उपाधियां अविद्यासे उपस्थापित होती हैं। अतः अन्यतर 
लिङ्गका परिग्रह करनेपर भी समस्त विशेषोंसे रहित निविशेष ही ब्रह्म समझना चाहिए उससे विपरीत 
नहीं । क्योंकि ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादन परक 'अशब्दमस्पशंम०' ( वह शब्दरहित, स्पशंरहित और रूप 
रहित अव्यय है ) इत्यादि वाक्योंमें सवंत्र समस्त विशेष रहित ब्रह्म ही उपदि है ॥ ११॥ 
भले ही ऐसा हो, परन्तु जो यह कहा गया है कि ब्रह्म निविशेष एक लिङ्ग ही है और वह 
स्वतः अथवा उपाधिसे उभय लिङ्ग नहीं है, वह उपपन्न नहीं होता, किससे ? भेदसे । प्रत्येक विद्यामें 
ब्रह्मके आकार भिन्न भिन्न ही उपदेश किये जाते हैं। जैसे “ब्रह्म चतुष्पाद है, ब्रह्म सोलह काळाओं- 
वाळा है, ब्रह्म वामनीयत्व आददरूप है, ब्रह्म त्रेलोक्य शरीरवाला है ओर ब्रह्म वेश्वानर शब्दसे 
कथित दै' इसप्रकारके आकार ब्रह्मके उपदिष्ट हैं। इसलिए ब्रह्म सविशेष है ऐसा भी स्वीकार करना 
चाहिए । परन्तु यह जो कहा गया है कि ब्रह्म उमय लिङ्गवाला नहीं हो सकता । यह मी विरोध नहीं 
है, क्योंकि आकार भेद उपाधिङत है, अन्यथा भेदशास्त्र निविषयक ही प्रसक्त होगा । सिद्धान्ती 
ऐसा यदि कहो, तो नहीँ, ऐसा हम कहते हैं। किससे ? इससे कि प्रत्येकमें 'अतद्वचन-ऐसा नहीं” ऐसा 
वचन है । 'यश्चायमस्यां०' ( इस पृथिवीमें जो यह तेजोमय अमृतमय पुरुष है ओर शरीरमें जो यह 
तेजोमय अमृतमय पुरुष है, यही वह है जो कि यह अत्मा है ) इत्यादि शास्त्र प्रत्येक उपाधि भेदमें 
ग्रहाके अभेदका ही श्रवण कराता है। इसलिए ब्रह्मम भिन्न आकारका योग शास्त्रीय है, ऐसा नहीं कहा जॉ 
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सुतः पुरुषः सपाहार न नसके 
सकता है, क्योंकि भेद उपासनाके लिए है और अभेदमें तात्पय है ॥ १२! 


अचि० ५ स्‌०१३-१४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६१७ 
अपि चैवमेके ॥ १३॥ 


पदच्छेद्‌--अपि, च, एवम्‌, एके । 

सत्रार्थ--( अपि च एके ) ओर कोई शालावाले 'मृत्युमाप्नोति' 'नेह नानास्ति किज्चन' 
( एवम्‌ ) इसप्रकार श्रुति. वाक्यसे भेदकी निन्दा पूर्वक परमात्माके अभेदका कथन करते हैं । 

अपि चेचं मेददशननिन्दापूरवंकमभेददशंनमेवेके शाखिनः समामनन्ति-मनसैवेद- 
माप्तव्यं नेह नानास्ति किंचन । स्त्योः स मृस्युमाप्नोति य इह नानेव पझ्यति' (क० ४।११) इति । 
तथाऽन्येऽपि “मोक्ता सोग्यं प्रेरितारं च मत्वा सवं प्रोक्त त्रिविधं ब्रह्म मे तत्‌’ ( श्वे० १।१२ ) इति 
सम्रस्तत्य भोग्यमोक्त्नियन्तुलक्षणस्य प्रपञ्चस्य ब्र्मेकस्वमाबतामघीयते ॥ १२॥ 

कथं पुनराकारवडुपदेशिनी प्वनाकारोपदेदिनी घु च ब्रह्मविषयासु श्रतिषु सती- 
न्वनाकारमेंच बह्मावधार्येते, न पुनर्विपरीतमिति ! अत उत्तरं पठति-- छ 


अरूपवदेब हि तत्प्रधानत्वात्‌ ॥ १४ ॥ 

पदच्छेदू--अरूपवत्‌, एव, हि, तत्प्रधानत्वात्‌ । 

सृजाथे- ( अरूपवदेव ) रूप आदि आकार रहित ब्रह्मका ही अवधारण करना चाहिए, 
( तत्प्रधानत्वात्‌ ) क्योंकि 'अस्थूलम' इत्यादि श्रुतिमें निविशेष ब्रह्म प्रधान है । 

& रूपाद्याकाररहितमेव ब्रह्मावधारयितव्यं न रूपादिमत्‌ । कस्मात्‌ १ तत्प्रधान- 
त्वात्‌ । “अस्थूछमनण्वहस्वमदीघम्‌' (बृह० ३।८।८) “अशब्दमस्पशंमरूपसब्ययस्‌ ( कठ० ३।१५। 
मुक्ति० २।७२ ) 'आकाशो वे नाम नामरूपयोनिर्वहिता ते यदन्तरा तद्बहा' (छा० ८।१४।१), “दिव्यो 
ह्यमूर्त: पुरुषः सवाह्याभ्यन्तरो द्वाजः' (सुण्ड०२।१।२), तदेतदूबह्मापूवेमनपरमनन्तरमबाह्यमयमात्मा 





और इसप्रकार भेद दशेनकी निन्दा पूवंक अभेद दशनका ही कोई शाखावाले श्रवण कराते 
हैं--'मनसैवेदमाप्तव्यं' ( मनसे ही यह तत्त्व प्राप्त करना चाहिए, इस ब्रह्मतत्त्वमें नाना कुछ भी 
नहीं है । जो पुरुष इसमें भेद-सा देखता है वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है) इसप्रकार अन्य थाला. | 
वाले भी “मोक्ता सोग्यं०' ( मोक्ता [ जीव ] भोग्य [ जगत्‌ ] और प्रेरक [ ईश्वर ] का विचार कर 
भेरेसे यह तीन प्रकारसे कहा हुआ वह सब ब्रह्म ही है ) इसप्रकार भोग्य, मोक्ता और नियन्तारूप 
सम्पूर्ण प्रपञ्च ब्रहमक स्वरूप है, ऐसा अध्ययन करते हैं ॥ १२॥ 

परन्तु साकारका उपदेश करनेवाली और निराकारका उपदेश करनेवाली ब्रह्मविषयक श्रतियों- 
के होनेपर निराकार ब्रह्मका ही कैसे अवधारण किया जाता है और उसके विपरीत नहीं ? इसलिए 
इसका उत्तर कहते हैं--- 

रूप आदि आकारथे रहित ही ब्रहाका अवधारण करना चाहिए, रूप आदिसे युक्तका नहीं, 
किससे ? इससे कि उसकी प्रधानता है। जैसे 'अस्थूळम०' ( वह न स्पूछ है, न हस्व है और न दीघं 
है ) 'अशब्दम०' (वह शब्दरहित, स्पशं रहित, झूपरहित और अव्यय दै) “आकाशो बै०' (आकाश नाम 
ओर रूपात्मक प्रपञ्चका निर्वाहक है, वे नाम और रूप जिसके भीतर हैं वह ब्रह्म है) “दिव्यो द्यसूतः०' 
( वह निश्‍चय ही स्वयं प्रकाश, अमूत्तं, बाहर-मीतर विद्यमान तया अन पुरुष है) 'तदेतदूबह्म०' ( वह 
यह ब्रह्म कारण रहित, कार्यरहित, विजातीय द्रव्यसे रहित और अबाह्य है, यह आत्मा ही सबका 


म -दीपिका कर न्‍ 

# दोनों प्रकारकी श्रृतियोंके होनेपर निर्विशेष ब्रह्मके ग्रहण करनेमें 'तत्परातत्परविरोधे तत्पर 

बलव॒त्‌” ( तत्पर और अवत्पर वाक्योंके विरोध होनेपर तत्पर वाक्य बलवान होता दै) यदद न्याय 
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ब्र सर्वानुभूः ( बृह० २।५।१९ ) इत्येवमादीनि वाक्यानि निष्प्रपञ्च्रह्मात्मतच्वप्रधानानि 
नार्थान्तरप्रचानानीत्येतत्प्रतिष्ठापितं तत्तु समन्वयात्‌’ ( ब्रह्मसूत्र १।१।४ ) इत्यत्र । तस्मा- 
देवंजातीयकेषु वाक्येषु यथाश्रुतं निराकारमेव त्रह्मावधारयितव्यम्‌ । इतराणि त्वाकार- 
चद्त्रहविषयाणि वाक्यानि, न तत्प्रधानानि । उपासनाविधिप्रधानाचि हि तानि, तेष्व- 
सति विरोधे यथाश्रुतमाञ्चयितन्यम्‌। सति तु विरोधे तत्प्रधानान्यतत्प्रघानेभ्यो बली- 
यांसि भवन्ति-इत्येष विनिगमनायां हेतुः। येनोभयोण्वपि  श्रुतिछु सतीष्वनाकारमेव 
च्रह्मावघायते, न पुनर्विपरीतमिति ॥ १४ ॥ 
का तर्ह्यांकारवद्विषयाणां श्रुतीनां गतिरित्यत आह-- 


प्रकाशवद्यावैयथ्येस्‌ ॥ १५॥ 
पदच्छेद- प्रकाशवत्‌, च, अवैयथ्यंम्‌ । [ क्वचित्पुस्तके 'प्रकाशवच्चाचेयर्थ्यात्‌' इति पाठः ] 
सु्राथे--( प्रकाशवत्‌ ) जैसे सूयं आदि प्रकाश वक़ अजुलि आदि उपाधिसे वक्र-सा प्रतीत 
होता है, वेसे ब्रह्म ( च ) भी पृथिवी आदि उपाधिके सम्बन्धसे तत्‌ तत्‌ आकार-सा हो जाता है। 
वह आकार उपायनाके लिए है। ( अवेयथ्यंम्‌ ) अता साकार विषयक श्रुतियाँ व्यथं नहीं हैं । 
यथा प्रकाशाः सौरश्चान्द्रमसो वा वियदद्याप्यावतिष्ठमानो ऽङ्गल्याद्यपाधिसंबन्धात्तेष्वृ- 
जुवक्रादिभावं प्रतिपद्यमानेषु तद्भावमिव प्रतिपद्यते, एवं ब्रह्मापि एथिव्याद्युपाधिसंबन्धात्त- 
दाकारताभिव प्रतिपद्यते,तदालम्बनो त्रण आकारविशेषोपदेश उपासनाथ न विरुध्यते । 
एवमवैयथ्यमाकारवद्त्रह्मविषयाणामपि वाक्यानां अविष्यति। नहि वेदवाक्यानां कस्य- 
चिद्थवर्तवं कस्यचिदनर्थवत्त्वमिति युक्तंप्रतिपत्तुम्‌, प्रमाणत्वाविरोघात्‌। नन्वेवमपि यत्पु- 
अनुमव करनेवाला ब्रह्म है) इत्यादि वाक्य निष्प्रपञ्च ब्रह्मातमतत्त्व प्रधानक हैं, अन्य अथ प्रधानक नहीं 
हैं, ऐसा 'तत्त समन्वयात्‌? इस सूत्रें प्रतिष्ठापित किया गया है। इसलिए इसप्रकारके वाक्योंमें यथा- 
धुत निराकार ब्रह्मका ही अवधारण करना चाहिए । साकार ब्रह्मविषयक अन्य वाक्य तो साकार ब्रह्म 
प्रधान नहीं है, वे उपासना विधि प्रधान हैं। उनके विरोध न होनेपर ययाश्रुतका आश्रय करना 
चाहिए । विरोध होनेपर तो तस्प्रघान-निराकार प्रधान वाक्य अतत्प्रधान-निराकार अप्रघान 
वाक्योसे बलवान होते हैं, यही विनिगमनमें हेतु है, जिससे दोनों प्रकारकी श्रुतियोंके विद्यमान होनेपर 
भी निराकार ब्रह्म ही अवघारित होता है, उससे विपरीत-साकार ब्रह्म अवघारित नहीं होता ॥ १४॥ 
तब साकार ब्रह्मविषयक श्रुतियोंकी क्या यति होगी ? इसपर कहते है-- 
जैसे आकाशको व्याप्त कर अवस्थित हुद्या सुयं अथवा चन्द्रमाका प्रकाश अङ्गरि आदि 
उपाधिके सम्बन्धसे उन अङ्गुकि आदिमें सीधा, वक्र आदि माव प्राप्त होनेपर तद्भाव-सा प्राप्त होता. 
है, वसे ब्रह्म भी पृथिवी आदि उपाधिके सम्बन्घसे उसके आकारताको प्राप्त-सा होता है। उसका 
आलम्बन उपासनाके लिए ब्रह्ममें आकार विशेषका उपदेश विरुद्ध नहीं है। इसप्रकार आकारवद्‌ 
ब्रह्मविषयक वाक्य भी प्रयोजन रहित नहीं होंगे । वेद वाक्योंमें कोई साथक और कोई निरथंक है, 
ऐसा समझना युक्त नहीं है, क्योंकि दोनोंमें प्रमाणत्व समान है। परन्तु ऐसा माननेपर भी जो 
पहले प्रतिज्ञा की गई है कि उपाधि योगसे मी ब्रह्म उभयलिङ्ग नहीं है, वह विरुद्ध दै? नहीं ऐसा 
सत्यानन्दी-दीपिका 

नियामक है। इसलिए “अस्थूळम' इत्यादि तत्पर-निराकार ब्रह्मपरक वाक्य 'सर्वेकर्मा सवकामः 
इत्यादि अतत्पर-अनिराकार परक ( साकार ) वाक्योसि बलवान होते है। अतः नियामकके होनेसे 

निविशेष ब्रह्मका अवधारण करना चाहिए ॥ १४॥ [ 


क 
essa. 
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रस्तात्प्रतिज्ञातम्‌- नोपाघियोगादप्युभयलिङ्गत्व त्रहमणोऽस्तीति, तद्विरुध्यते। नेति व्रमः- 
उपाधिनिमित्तस्य वस्तुघमंत्वाचुपपत्ते', उपाघीनां चाविद्याप्रत्युपस्था पितत्वात्‌ । सत्या- 
भेव च नैखर्गिष्त्यामचिद्यायां लोकवेदव्यवहारावतार इति तत्र तत्रावोचाम ॥१५॥ 
आह च तन्मात्रस्‌ ॥ १६॥ 

पदच्छेद- आह, च, तन्मात्रम्‌ । 

सूत्राथ--('च ) इसलिए “यथा सैन्धवघन:' इत्यादि श्रुति ( तन्मात्रम्‌ ) निविद्येष ब्रह्मको 
ही ( आह ) कहती है । 

आह च श्रुतिश्चैतन्यमात्रं विलक्षणरूपान्तरर हितं निर्विशेषं ब्रह्म--स यया सैन्धव- 
घनोऽनन्तरोऽबाह्मः कृत्स्नो रसघन एवेवं वा अरेऽयमात्माऽनन्तरोऽवाह्मः कृत्स्नः प्रज्ञानघन पव’ (वृह० 
४।५।१३) इति । एतदुक्त भवति-नास्यात्मनो5न्तबंदिर्वा चेतन्यादन्यद्रपमस्ति, चेतन्य- 
मेव तु निरन्तरमस्य स्वरूपम्‌ । यथा सैन्धवघनस्यान्तवदिश्च लवणरख पव निरन्तरो 
भवति, न रसान्तरं तथैवेति ॥ १६ ॥ 

द्यति चाथो अपि स्मयते ॥ १७॥ 

पद्च्छेद्‌--दशंयति, च, अथो, अपि, स्मयते । 

खुजाथ--“अयात आदेश:” इत्यादि श्रुति निषेध मुखसे निविशेष ब्रह्मको ही (दशयति) दिख- 
लाती है । (अथो) तथा (स्मयते) '्नादिमत्परं ब्रह्म’ इत्यादि स्मृतिमें (अपि) मी ऐसी ही उपदेश है । 

दर्शायति च श्रुतिः पररूपप्रतिषेधेनेव ब्रह्म, निविशेषत्वात्‌- अथात आदेशो नेति 
नेति’ (चृह ० २।३।६) इ ति, ‘अन्यदेव तद्विदितादथो अविदिताद्‌धि' (के० १।३) यतो वाचो निवतन्ते 
अप्राप्य मनसा सह” ( तै० २।४।१ ) इत्येवमाद्या । वाष्कलिना च बाध्वः पृष्ट: 
ब्रह्म प्रोवाचेति भ्रूयते--'स होवाचाधीहि मो इति स तूप्णी बभूच तं ह द्वितीये वा तृतीये चा वचन 
उवाच मूमः खल त्वं तु न विजानासि । उपशान्तोऽयमात्मा इति | तथा स्प्तिष्वपि पर्ति विजानासि । उपश्ान्तोऽयमात्मा’ इति । तथा स्मृतिष्वपि परप्रतिषेधे- 


उवाच मूमः खलस्य कु नय क न क क य 
हम कहते है--उपाधिनिमित्तक वस्तुका घमं नहों हो सकता, क्योंकि उपाधियाँ अविद्याद्वारा उप- 
स्थापित हैं । नैसगिक ( स्वाभाविक ) अविद्याके होनेपर हो लौकिक ओर वैदिक व्यवहारोंका अवतार 
होता है, ऐसा हमने तत्‌-तत्‌ स्थलमै कहा है ॥ १५॥ 

'स यथा सैन्धवघनः०' ( जैसे लवण पिण्ड आन्तर और बाहरसे रहित सम्पूणं रसघन ही है, 
हे मैत्रेयी ! वैसे ही यह आत्मा आन्तर-वाह्म भेदसे शून्य सम्पूणं प्रज्ञानघन ही दै ) इसप्रकार यह श्रुति 
विलक्षण रूपान्तरसे रहित चेतन्यमात्र निविशेष ब्रह्मको कहती है । तात्यय यह है--इस बात्माका 
आन्तर अथवा बाहर चेतन्यरूपसे अन्यरूप नहीं है, किन्तु चैतन्य ही इसका निरन्तर स्वरूप है। जैसे 
लवण पिण्डके आन्तर और बाहर लवण रस ही निरन्तर होता है, अन्य रस नहीं होता; वेसे ही ।१६। 

और 'अथात आदेशो०' ( इसके अन्तर ब्रह्म मूतं नहीं दै और अमूत मी नहीं है यह उपदेश 
है ) अन्यदेव०' ( वह विदित-कायंसे अन्य और अविदित-कारणसे अन्य है) ओर “यतो वाचो०' 
( जहाँसे मन सहित वाणी उसे न पाकर लौट आती हैं ) इत्यादि श्रुति पररूप-आनत्मरूप प्रतिषेधथे 
ही ब्रहाको दिखलाती है, क्योंकि वह निविशेषख्प है । वाष्कलिसे पूछे गये बाध्वने अवचनसे ही ब्रहम 
को कहा 'स होवाच०' ( उसने कहा--हे मगवनु वाध्व ! मुझे ब्रह्मका उपदेश कीजिए, ऐसा पुछ 
जानेपर वह तुप्णी रहा, द्वितीय अथवा तृतीय वार पूछेपर उसने उससे कहा--हम कह रहे हैं, 
किन्तु तुम उसे नहीं जान रहे हो यह आत्मा उपश्चान्त-द्ैरहित है.) ऐसी श्रुति हे । इसप्रकार 
“नयं यत्तशवक्ष्यामि०' ( जो ज्ञेय है उसे यथावत्‌ कहुँगा जिसे जानकर मनुष्य परमानन्दको प्राप्त 
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नेबोपदिञ्यते--'शेयं यत्तत्प्रवक्ष्यामि यज्ज्ञात्वा3ड्तमश्लुते । अनादिमत्परं प्रह्म न सत्तन्नासदुच्यते 
( गी० १३॥१२ ) हत्येवमाद्यासु । तथा विश्वरूपघरो नारायणो नारदमुवाचेति स्मयेते-- 
“माया ह्येषा सया सृष्टा यन्मां पश्यसि नारद्‌ । सवभूतगुणेयु कत नेवं मां ज्ञातुमह सि ॥' इति ॥१७॥ 


अत एव चोपमा सयकादिवत्‌ ॥ १८॥ 

पदच्छेद--अतः, एव, च, उपमा, सुयकादिवत्‌ । 

सुत्नाथ--( अतएव ) क्योंकि इस चंतन्यस्वरूप थात्माका पर ध्रतिषेधसे उपदेश किया जाता 
है, इसलिए इसकी ( सूरयंकादिवत्‌ ) जलगत सूयं प्रतिविम्बके साथ ( उपमा ) उपमा दी जाती है । 

यत एव चायमात्मा चेतन्यरूपो निर्विशेषो वाङमनसातीतः पररतिषेघोपदेश्योऽत 

एव चास्योपाचिनिमित्तामपारमार्थिकी विद्दोषवत्तामभिप्रेत्य जलखूयकादि्वद्त्युपमो 
पादीयते मोक्षशास्रे धु-'यथा ह्ययं ज्योतिरात्मा विवस्त्रानपो भिन्ना बहुधेकोऽनुगच्छन्‌। उपाधिना 
क्रियते भेदरूपो देव: क्षेत्रेप्वेचमजोऽयमात्मा' इति । “एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः । 
पुकधा बहुधा चेव इझ्यते जलचन्द्रवत्‌? ( ब्र० त्रिंश १२ ) इत्येवमादि छु ॥ १८ ॥ 

अत्र प्रत्यवस्थीयते-- 

अम्बुवदग्रहणात्त न तथात्वस्‌ ॥ १९॥ 

पद्च्छेद--अम्बुवत्‌, अग्रहणात्‌, तु, न, तथात्वम्‌ । 

सूत्राथ--( अम्बुवत्‌ ) जैसे जलका सुयंसे पृथक्‌ ग्रहण होता है, वसे यहाँ उपाधिका पृथक्‌ 
( अग्रहणात्‌ ) ग्रहण नहीं होता, इसलिए ( न तथात्वम्‌ ) यह सुय दृष्टान्त युक्त नहीं है । 

$ न जळसूयंकादितुल्यत्वमिहोपपद्यते, तद्वद्ग्रदणात्‌। सर्यादिभ्यो हि मूतभ्य 
पृथग्भूतं विप्ररृष्टदेशां मूतं जलं गह्यते, तत्र युक्तः सूर्या दिप्रतिविस्बोदयः, न त्वात्मा मूर्ता 
होता है । वह अनादिमत्‌ परब्रह्म न सत्‌-इन्द्रिय वेद्य .ओर न असत्‌-परोक्ष कहा जाता है ) इत्यादि 
स्मृतियोंमें भी परके प्रतिषेधसे ही उसका उपदेश किया जाता है । और विश्वरूप धारण करनेवाले 
नारायणने नारदसे कहा--'माया हयेषा०' (हे नारद ! यह माया मैंने रची है, जो कि तुम मुझे सवभूत 
गुणोंसे युक्त देखते हो इसप्रकार द्वेतयुक्त मुझे देखनेके लिए तुम योग्य नहीं हो ) ऐसी स्मृति है ॥१७॥ 

आर क्योंकि यह आत्मा चंतन्यरूप, निविशेष, वाणी और मनका अविषय पर-द्वेत प्रतिषेधसे 
उपदेदय है, इसलिए इसमें उपाधि निमित्तक अपारमाथिक सविशेषके अमिप्रायसे “यथा झयं०' ( जसे 
यह ज्योतिःस्वरूप सूयं स्वतः एक होनेपर भी मिन्न-मिन्न जलोंमें प्रतिबिम्बित होता हुआ उपाधिसे 
अनेक प्रकारका भासता है, वसे ही ग्रह स्वयं प्रकारारूप अज आत्मा शरीरोंमें उपाधिसे अनेक मिन्न- 
भिन्न आकारख्पसे मासता है) और “एक एव०' ( एक ही भूतात्मा प्रत्येक भूतमें अवस्थित होता हुआ 
जळगत चन्द्रप्रतिबिम्वके समान एकघा और अनेकधा दिखाई देता है ) इत्यादि मोक्षद्यास्त्रोमें जलगत 
सूयं प्रतिविम्बके समान उपमाका ग्रहण किया जाता है ॥ १८ ॥ 

इसमें शङ्का उठायी जाती है-- 

यहाँ जलगत सूयं प्रतिविम्ब क्यादिके साथ समानता उपपन्न नहीं होती, क्योंकि आत्माका 
उसके समान ग्रहण नहीं होता । मुतं सूयं आदिसे पृथगृभृत दूर देशस्थ मूतं जळ सबसे गृहीत होता 
है, इसलिए उसमें सूयं आदि प्रतिबिम्वका उदय होना युक्त है। परन्तु आत्मा मूतं नहीं है और 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& पूवंपक्षी आत्मामें उक्त दष्टान्तकी विषमताका प्रतिपादन करते हैं--रूपादि युक्त सूयक 

रूप आदि युक्त जकमें प्रतिविम्ब युक्त है । परन्तु आत्मा तो रूपादि रहित, सवंगत शोर सबसे अमिन 
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नचास्मात्पूथग्भूता विप्रकृएदेशाश्रोपाधयः, सवंगतत्वात्सर्वानन्यत्वाच्च । तस्मादयुक्तो- 
जयं दृष्टान्त इति ॥ १९ ॥ 
अन्न प्रतिविधीयते-- | 


वृद्धिहासमावत्वर्मन्तमावादुमयसामञ्जस्यादेवस्‌ ॥ २० ॥ 
पद्च्छेद--वृद्धिह्वासभाकत्वम्‌, अन्तर्मावात्‌, उमयसामञ्जस्यात्‌, एवम्‌ । 
| सूत्राथ--जंसे जलगत सूय प्रतिबिम्ब जलगत वृद्धि और ह्वासका मागी-सा होता है (एवम) 
वैसे निविशेष ब्रह्म भी उपाधिके (अन्तर्मावात्‌) अन्तर्मावसे (वृद्धिहसमाक्रत्वम) उपाधिगत वृद्धि और 
'हवासका मागी-सा होता है, इस प्रकार (उमयसामज्जस्यात्‌) दृष्टान्त और दार्शन्तिक दोनोंमें सामञ्जस्य है। 
युक्त एव त्वयं डणान्तः, विवक्षितांशसंभवात्‌ । नहि इप्रान्तदाएन्तिकयोः क्वचित्क- 
चिडिवक्षितांश मुक्त्वा सर्वसारूप्यं केनचिदर्शायतुं शक्यते | सर्वसारूप्ये हि दष्टान्त- 
दार्छान्तिकभावोच्छेद एव स्यात्‌। न चेदं स्वमनीपया जल पूर्यकादिदष्टान्तप्रणयनम्‌, 
शार्त्रप्रणीतस्य त्वस्य प्रयोजनमात्रसुपन्यस्यते । कि पुनर विवक्षितं सारूप्यप्रिति ? तदु- 


| च्यते-वूृद्धिहासभाकरवमिति । जलगतं हि सूर्य प्रतिविस्व जलवृ वर्घते, जलहासे हसति, 


जलचलने चलति, जलमेदे भिद्यत इत्येवं जलघर्माचुयायि भवतिः नतु परमार्थतः सूर्य स्य 
तथात्वमस्ति । पवंपरमार्थंतोऽ विङतमेकरूपमपि सद्त्रह्म देहाद्युपाध्यन्तर्भावाद्भधज़त इवो- 
पाधिघर्मान्ठृद्धिहासादीन्‌। एवसुमयोरडएान्तदार्टान्तिकयो: सामञ्जस्यादविरोघः ॥२०॥ 
दशुंनाच ॥ २१॥ 
पद्च्छेद्‌--दशंनात्‌, च । 
सुार्थ--प्रतिविम्बर्प देहान्तरानुभ्रवेश् परब्रह्मका 'वुरदचक्र द्विपदः? इत्यादि श्रृतियोंमें देखा 
जाता है, अतः निदिशेष ब्रह्म सिद्ध है। 

___& दर्शायति च भुतिः परस्वेव ब्हाणो देहादिएपा चियर डा परस्येच ब्रह्मो देहादिपृपाधिप्वन्तरलुपवेशम्‌- पुरश्चक्र दिपदः 
उपाधियाँ इससे पृयग्भूत ओर दूर देउस्थ नहीं हैं, क्योंकि आत्मा सवंगत और सबसे अभिन्न है । इस- 
लिए यह दृष्टान्त युक्त नहीं है ॥ १९॥ 

यहाँ इस झङ्काका समाधान किया जाता है-- 

यह दृष्टान्त तो युक्त ही हैं, क्योंकि इसमें विवक्षिठांशका संमव है । दृष्टान्त और दार्शन्तिकर्मे 
क्वचित्‌, किच्चित्‌ विवक्षित अंशको छोड़कर सर्वेख्पसे साहश्य कोई भी नहीं दिखा सकता । सम्पूण खूपसे 
सादृश्य होनेपर तो दृष्ान्त-दार्टान्तिक मावका उच्छेद ही हो जायगा, और यह जल सूयंक आदि इष्टान्त 
अपनी बुद्धिसे नहीं रचा गया है, किन्तु शास्त्र रचित इसके प्रयोजनमात्रका उपन्यास किया जाता 
है। यहाँ विवक्षित सारूप्य क्या है ? उसे कहते हैं--वृद्धि और हासका मागी होना सारूप्य है। 
बलगत सूयं प्रतिबिम्ब जलकी वृद्धि होनेपर बढ्ता है, जलके हास होनेपर क्षोण होता है, जठरे हिने 
पर हिलता है, जलके भिन्न होनेपर भिन्न होता है, इस प्रकार जलके घर्मोका अनुयायी होता दै, परन्तु 
परमाथंतः सूयं वैसा नहीं है, वेसे परमाथंतः अवित, एक. होता हुआ मी ब्रह्म देह आदि उपाधिके _ 
अन्तर्भावसे वृद्धि और हास आदि उपाधिके धर्मोको मजता (प्राप्त होता ) सा है। इस प्रकार दशान्त 
ओर दाष्टान्तिक दोनोंके सामञ्जस्यसे अविरोध हे ॥ २० ॥ भे 

“पुरश्चक्रे द्विपदः०' ( परमेश्वरले दो पैरोंवाले पुर-मनुष्यादि शरीर बनाये और चार परोंवाले 


है, अत: उपाधियाँ उससे भिन्न ओर दूरस्थ नहीं हो सकतों, इसलिए उसका माया हारा बुद्धि आदिमे 
प्रतिबिम्ब युक्त नहीं है ॥ १९ ॥ 
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पुरश्चक्रे चतुष्पद: । पुरः स पक्षी भूत्वा पुरः पुरुष आविशत्‌' (चृह० २।५।१८) इति । 'अनेन जीदे- 
नात्मनाऽचुप्रविइय' (छा० ६।३।२) इति च । तस्माद्य॒क्तमेतत्‌--'अत पुव चोपसा सूयकादिवत' 
( ब्रह्मसूत्र ३।२।१४ ) इति । तस्मान्निविकस्पकेकलिङ्ग मेव ब्रह्म नोभयळिङ्ग बिपरीतलिङ्गं चेति 
सिद्धम्‌ । अत्र केचिद्‌ द्वे अधिकरणे कल्पयन्ति । प्रथमं तावत्‌ू--कि प्रत्यर्तमिताशेष- 
प्रपञ्चमेकाकारं ब्रह्मोत प्रपञ्चवदनेकाकारोपेतमिति ? द्वितीयं तु--स्थिते प्रत्यस्तमित- 
प्रपञ्चत्वे किं सल्लक्षणं त्रह्मेत वोघलक्षणसुतोभयलक्षणमिति ? अत्र वयं वदामः-- 
सवंथाप्यानथंक्यमधिकरणान्तर।रम्भस्येति। यदि तावदनेकलिङ्गत्वं परस्य ब्रह्मणो 
निराकतंव्यमित्ययं प्रयास स्तत्पुवंणेच 'न स्थानतोऽपि’ ( ब्रह्मसूत्र ३।२।११ ) इत्यनेनाधिकरणेन 
निराकृतमित्युत्तरमधिकरणं 'प्रकाशवच' ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१५ ) एतद्व्यथमेव अवेत्‌ । नच 
सब्लक्षणमेव ब्रह्म न बोघलक्षणमिति शक्यं वक्तुम्‌, “विज्ञानघन एव' इत्यादि श्रुति- 
वैयर्थ्यंप्रसङ्गात्‌ । कथं वा निरस्तचेतन्यं घ्र चेतनस्य जीवस्यात्मत्वेनोपदिञ्येत ! 
नापि वोधलक्षणमेव ब्रह्म न सल्लक्षणमिति इाक्यं वक्तुम्‌, 'अस्तीत्येवोपलव्धब्यः? 
( कठ० ६।१३ ) इत्यादिश्रुतिवैयर्थ्यप्रसङ्गात्‌ । कथं वा निरस्तसत्ताको बोधोऽभ्यु 
पगम्येत ? नाप्युभयळक्षणमेब ब्रह्मेति शक्यं वक्तुम्‌ , पूर्वाभ्युपगमविरोध- 
पशु शरीर बनाये । पहले वह पुरुष पक्षी (रिङ्ग शरीरी) होकर शरीरमें प्रविष्ट हुआ) “अनेन जीवेन०' 
( इस जीवरूपसे, प्रवेश कर ) इसप्रकार श्रुति परब्रह्मका ही देह आदि उपाधियोंमें अनुप्रवेश दिखलाती 
हे । इसलिए 'अतएव चोपमा सूर्यकादिचित्‌? यह युक्त है। इससे सिद्ध हुआ कि निविशेष एक लिङ्ग 


( आकारवाला ) ही ब्रह्म है न उमय लिङ्गवाला है और न विपरीत लिङ्गवाला है। यहाँ कोई दो 
अधिकरणोंकी कल्पना करते हैं--प्रथम तो यह कि सम्पूणं प्रपखसे शून्य एक्र आकार ब्रह्म है अथवा 


प्रपचसे युक्त अनेक आकार युक्त है । द्वितीय तो सर्व प्रपञ्च शून्य स्थित होनेपर क्या सद्रप ब्रह्म है, 
वा वोधरूप है अथवा उमयरूप है? इसपर हम कहते है--अन्य अधिकरणका आरम्म सवथा 
अनथंक है । यदि परब्रह्मका अनेक लिङ्गत्व निराकतंग्प है. इसलिए यह प्रयास है, तो इसका “न स्थान- 
तोऽपि’ इस पूवं अधिकरणधे निराकरण हो गया है, इससे 'भ्रकाशवच्च' यह अग्रिम अधिकरण व्यथं 
ही होगा । ब्रह्म सद्रूप ही है ज्ञानरूप नही है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'विज्ञानघन एव! 
इत्यादि श्र तियोमें वेयथ्यं प्रसङ्ग आ जायगा । अथवा चैतन्य रहित ब्रह्म चैतन्य जीवका आत्मरूपसे कैसे 
उपदिष्ट होगा । ब्रह्म ज्ञानरूप ही है सद्रप नहीं है, ऐसा नहीं कहा जा सकता है, क्योंकि 'अस्तीत्येवोप- 
लब्धच्य:' ( है, इस प्रकार उपलब्धि करनी चाहिए ) इत्यादि श्रुतियोंका वेयथ्य प्रसङ्ग होगा । जिसकी 
सत्ता नहीं है, ऐसा बोध कंसे स्वीकार किया जायगा ? इस प्रकार ब्रह्म उमय लक्षण ही है, इस प्रकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 

६8 स्वसिद्धान्तको दृढ़ करनेके लिए किसी एक देशीकी व्याख्याका “अन्न केचिदू' इत्पादिसे 

उत्थान करते हैं---वे पूर्वोक्त सृत्रोंमें दो अधिकरणोंकी कल्पला करते हैं “न स्थानतोऽपि ( ब्रह्मसूत्र 


२।२।११) तक इस एक अधिकरणसे ब्रह्ममें निष्प्रपच्चत्व सिद्ध होनेपर 'ब्रह्मका क्या स्वरूप है? ऐसा 
सन्देह होनेपर 'प्रकाशवचच ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१५ ) इत्यादि द्वितीय अधिकरण प्रवृत्त हुआ । ब्रह्म केवल 
सद्रप ही नहीं है, किन्तु ज्ञानरूप भी है, कपोंकि 'सत्यं ज्ञानम्‌, “सदेव सोम्य०' इत्यादि श्रतियाँ विरूप 
ब्रह्ममें सार्थक हैं। 'सिद्धान्व--'आह च तन्मात्रम्‌! ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१६) ब्रह्म सद्र्प ही है, क्योंकि 
ज्ञान सत्तासे भिन्न है। इस प्रकार “अत्र वयं वदामः' इत्यादिसे दसरे अधिकरणको दूषित करते हैं-- 
द्वितीय अधिकरणका क्या ब्रह्मके अनेक खूपत्वका निरास प्रयोजन है वा झानरूपत्वका निरास अथवा 


सत्ताका निरास ? इस प्रकार विकल्प कर सवंथा आनथंक्यका विस्तार दिखलाते हुए प्रथम विकल्पते 
“यदि ताचत्‌? इत्यादिसे गताथंता कहते हैं । 
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प्रसज्ञाव । सत्ताव्याघृत्तेन च बोधेन बोधव्यावृत्तया च सत्तयोपतं ब्रह्म प्रतिजञानानस्य 
तदेव पूर्वाधिकर णप्रतिषिद्ध सप्रपञ्चं ब्रह्मणः प्रसज्येत । श्रुतत्वाददोप इति चेत्‌-न, 
एकस्यानेकस्वभावत्वानुपपत्तेः । अथ सत्तैव बोधो वोध एव च सत्ता, नानयोः परस्परः 
व्यावुत्तिरस्तीति यद्युच्येत, तथापि कि सल्लक्षणं ब्रह्मोत बोधलक्षणमुतोभयलक्षणमित्ययं 
विकल्पो निरालम्बन एवं स्यात्‌। सूत्राणि त्वेकाधिकरणत्वेनेवास्माभिर्नीतानि । 
$ अपि च त्रह्मविषयासु श्रुतिष्वाकारवदनाकारप्रतिपादनेन विप्रतिपन्नार्वनाकारे 
घ्रह्मणि परिशृहीतेऽच्रश्यं वक्तव्येतरासां श्रुतीनां गतिः। तादथ्यन प्रकादावच्चेत्यादीनि 
सूजाण्यर्थबत्तराणि संपद्यन्ते । यद्यप्याहुराकारवादिन्योऽपि श्रुतयः प्रपञ्चप्रविलयसुखे- 
नानाकारप्रतिप्रत्यर्था एव न पृथगर्था इति तदपि न समीचीनमिव लक्ष्यते । कथम्‌ ? 
ये हि परविद्याधिकारे केचित्प्रपञ्चा उच्यन्ते, यथा--युक्ता ह्यस्य हरयः शता दुशेत्ययं वे 
हरयोऽयं यै दश च सहस्राणि बहूनि चानन्तानि च' ( बृह० २।५।।९ ) इत्येवमादयस्ते भवन्ति 
प्रविळयार्थीः, 'तदेतदबहमपू्व॑मनपरमनन्तमत्राह्मम्‌' ( बृह० २०१९) इत्युपसंहारात्‌ । ये 
पुनरुपासनाविधानाधिकारे प्रपञ्चा उच्यन्ते; यथा 'मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः ( छा० 
३।१४।२ ) इत्येवमादयो न तेषां प्रविल्यार्थत्वं न्याय्यम्‌, “स कतु कुर्वीत? (छा० ३।१४।१) 
इत्येबंजातीयकेन प्रछृतेनवोपासनविधिना तेषां संबन्धात्‌। श्रुत्या चेवंजातीयकानां 
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भी नहीं कहा जा सकता, कारण कि “न स्थानतो$पि इस सूत्रमें पूवं स्वीकारके साथ विरोध प्रसङ्ग 


होगा । सत्तासे रहित ज्ञान और ज्ञानसे रहित सत्तासे युक्त ब्रह्म है, ऐसी प्रतिज्ञा करनेवालेको पूर्व 
अधिकरणमें प्रतिषिद्ध वही सप्रपश्चत्व ब्रह्ममें प्रसक्त होगा अर्थात्‌ प्रपच युक्त ब्रह्म होगा । यदि 
कहो कि श्रुति प्रतिपादित होनेसे यह दोष नहीं है, तो यह युक्त नहीं है, क्योकि एकका अनेक 
स्वमाव नहीं हो सकता । यदि कहो कि सत्ता ही ज्ञान है ओर ज्ञान ही सत्ता है, इन देनोंकी 
परस्पर व्यावृत्ति नहीं है, तो भी ब्रह्म सद्रप है वा बोध रूप है अयवा उमयरूप है? यह विकल्प 
निराश्रय हो जायगा । सूत्रोंकी योजना तो हमने एक अधिकरणरूपसे कर ली है। बर ब्रह्म- 
विषयक श्रुतियोंके साकार ओर निराकार ब्रह्मका प्रतिपादन करनेसे परस्पर विरोध होनेके कारण 
निराकार ब्रह्मके परिगृद्दीत होनेपर अन्य श्रुतियोंकी गति अवश्य कहनी चाहिए। ओर उस 
गतिके लिए 'प्रकाशवन्च' इत्यादि सूत्रोका अधिक अयं संगत है। जो मी कहते दै कि साकार वादिनी 
श्रतियाँ प्रपञ्च विलयद्वारा निराकार ब्रह्मके ज्ञानके लिए ही हैं उनका पृथक्‌ प्रयोजन नहों है, वह मी 
समीचीन-सा देखनेमें नहीं आता । कंसे ? ये जो परविद्याके प्रकरणमें 'युक्ता ह्यस्य ( जसे रथे जुते 
अदव हैं वैसे शरीरखूप रथमें जोड़े हुए इसके इन्द्रियह्प अस्व शत और दश हैं, यह परमेश्वर ही 
हरिःइ्द्रियरूप अश्व है, यही दश, सहस्र, अनेक ओर अनन्त है ) इत्यादि जो कोई विस्तारसे कहे 
जाते हैं, वे प्रविल्यके लिए होते हैं, क्योंकि 'तदेतदूबह्म०” ( वह यह ब्रह्म कारण रहित, कार्य रहित 
विजातीय द्रव्यसे रहित ओर अबाह्य दै ) ऐसा उपसंहार है । परन्तु 'मनोमय़ः०' ( मनोमयः, प्रण 
शरीर ओर चंतन्यरूप है) इत्यादि जो उपासना विधानके प्रकरणर्मे विस्तारसे कहे जाते हैं, वे प्रल- 
याथंक हों यह युक्त नहीं है, कारण कि “स क्तु कुर्वीत' ( वह ध्यान करे ) इसप्रकारकी प्रकत 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& पर विद्याके प्रकरणमें 'युक्ता झस्य०' इत्यादि आकार प्रतिपादक श्रृतियाँ यद्यपि प्रप्च प्रवि- 
लयद्वारा तत्त्वज्ञानकी प्राप्तिके लिए उपयुक्त हैं, क्योंकि 'तदेतदूबह्म० इसार उपसंहारमें निवि- 
शेप ब्रह्म ही प्रतिपादित है, तो भी 'मनोमयः प्राण शरीरः' इस तरह उपासना विधानके प्रकरणमें 
पठित श्रुतियाँ प्रपञ्चके प्रविलयके लिए नहों हो सकतीं, कारण कि ईस्वरमें अनेक इन्दियोका कथन 
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शुणानासुपासनार्थत्वेऽवकल््यमाने न लक्षणया प्रविळयार्थत्वमवकर्पते। ® सवेपां च 
साधारणे प्रविलयार्थत्वे सति 'अरूपवदेव हि तत्मधानत्वात' ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१४ ) इति 
विनिगमनकारणचचनमनवकाइां स्यात्‌। फलमप्येषां यथोपदेशं कचिदूदुरितक्षयः 
कचिदेइवर्यप्रातिः कचित्कममुक्तिरित्यवगस्यत एवेत्यतः पार्थं ग्यमेचोपासनाचाक्यानां 
त्रह्मचाक्यानां च न्याय्यं नैकवाक्यत्वम्‌। कथं चेषामेकवाकप्रतोत्मेक्ष्यत इति वक्तव्यम्‌ । 
एकनियोगप्रतीतेः प्रय'जदशापूर्णमाखवाक्यवदिति चेत्‌-न, ब्रह्मवाक्‍्येषु नियोगा- 
भावत्‌। घम्तुमात्रपयंचसायीनि हि ब्रह्मवाक्यानि न नियोगोपदेशीवीत्येतद्विस्तरेण 
प्रतिष्ठापितम्‌--'तत्तु समन्वयात्‌ ( ब्रह्मसूत्र १।१।४ ) इत्यत्र । किविषयश्चात्र नियोगोऽभि- 
प्रयत इति वक्तव्यम्‌ । पुरुषो हि नियुज्यमानः कुर्विति स्वव्यापारे कस्मिश्विन्नियुज्यते। 
ननु द्वेतप्रपञ्चविळयो नियोगविषयो भविष्यति । अप्रविळापिते हि द्वेतप्रपञ्ले ब्रह्मतत्तवा- 
चबोधों न भवति, अतो ब्रह्मतत्त्वावबोधप्रत्यतीकभूतो डतप्रपञ्चः प्रविलाप्यः। 
यथा स्वर्गकामस्य यागोऽचुष्ठातव्य उपदिश्यत पवमपचर्गकामस्य प्रपञ्चप्रविलयः। 
यथाच तमसि व्यवस्थितं घटादितत्त्वमववुझुत्सम्रानेन तत्प्रत्यनीकभूतं तमः 
प्रविळाप्यत एवं ब्रह्मतत्वमववुभुत्समानेन तत्प्रत्यनीकभूतः प्रपञ्चः प्रविलापयितव्यः। 
उपासना विधिके साथ उन साकार वात्रयोंका सम्वन्ध है श्रुतिसे-अमिधावृत्तिसे इसप्रकारके गुण उपास- 
नाथंक संभव होनेपर उनका लक्षणावृत्तिसे प्रल्याथंत्व नहीं हो सकता । आर यदि सब उपासना- 


साकार वाक्योंका साधारण प्रविलयाथं माना जाय, तो 'अङ्पवदेव हि तस्धानस्वात्‌' यह विनि- 
गमन-नियामक कारण वचन अनवकाश हो जायगा । और उनका फल भी उपदेशके अनुसार कहीं- 


पर पाप क्षय, कहीपर ऐश्वयं प्राप्ति और कहीपर क्रममुक्ति इसप्रकार अवगत होता है, इसलिए उपा- 
सना वाक्यों और ब्रह्मवाक्योंकी पृथक्‌ अथंता ( पृथक्‌ पृथक्‌ अर्थ ) युक्त है, एकवाक्यता (एकाथंवत्ता) 
नहीं । इनकी एकवाक्यताकी कल्रना किसप्रकारको जाती है यह कहना चाहिए । यदि कहो कि प्रयाज 
और दशंपुणंमास वार्क्योके समान एक नियोगकी प्रतीति होनेसे एकवाक्यता है, तो ऐसा नहीं, 
क्योंकि ब्रह्वादाक्योमे नियोगका अमाव है । ब्रह्मवाक्य वस्तुमात्र पयंवसायी हैं नियोगका उपदेश करने 
वाले नहीं हैं, ऐसा “तत्तु समन्वयात इस सूत्रमें विस्तारसे प्रतिष्ठापित किया गया है । यहाँ किविषयक 
नियोग अमित है ? यह कहना चाहिए, क्योंकि जो पुरुषको नियुक्त करता हुआ किसी अपने व्याप रमे 
'करो' इसप्रकार नियुक्त करता है वह नियोग है । देत प्रपञ्चका प्रविलय यहाँ नियोगका विषय होगा, 
क्योंकि दतप्रपञ्चके प्रविलापित किये विना ब्रह्मततत्वका ज्ञान नहीं होता, इसलिए ब्रह्मतत्त्वके ज्ञानमें 
प्रतिबन्धकीभूत द्वतप्रपः्चका प्रविलापन करना, चाहिए । जैसे स्वगकामनावालेको यागका अनुष्ठान 
करना चाहिए, ऐसा उपदेश किया जाता है, वसे मुमुक्षके लिए प्रपःच प्रविळयका उपदेश किया 
जाता है । जसे अन्घकारमें स्थित घटादि पदार्थोको जाननेकी इच्छा करनेवाला उसके प्रतिबन्धकी मूत 
तमका प्रावळ करता है, वैसे ब्रह्मतत्त्वको जाननेकी इच्छा करने वालेको उस तत्के प्रतिबन्धको भूत 
सत्यानन्दी-दीपिका 
प्राणी भेदसे है । प्राणी अनन्त हैं, उनकी इन्द्रियां मी अनन्त हैं, ये समी इन्द्रिपाँ ईश्वरकी हैं, ऐसा 
मानकर ईइवरकी अनन्त इन्द्रियाँ “युक्ता हास्य! इत्यादि श्रृतिमें कही गई हैं । “युक्ता ह्यस्य जोवमावको 
प्राप्त हुए ईशवरके हरि-दश इन्द्रियाँ हैं, इन्द्रियां विषयोंका आहरण करती हैँ अथवा विषय इन्द्रियोंका 
हरण करते हैं इसलिए हरि कहे जाते हैं । 
# साकार और निराकार प्रतिपादक श्रुतियोंके विद्यमान होनेपर ब्रह्म निराकार ही है, इसमें 
“अस्थूलम' इत्यादि श्रुतियोंका निविशेष ब्रह्ममें ठात्ययं ही नियामक है। इको कहनेके लिए अरूप- 
चदेव कि तत्प्रधानत्वात्‌! ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१४ ) यह सूत्र सार्थक होता है । 
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„ ब्रह्मस्थभावों हि प्रपञ्चो न प्रपश्चस्वभावं ब्रह्म, तेन नामरूपप्रपञ्चप्रबिलापनेन ब्रह्म 
तस्वावबोधो भवतीति । अन्न वयं पृच्छामः- कोऽयं प्रपञ्चप्रविलयो नाम ` किमग्नि- 
पतापसंपर्कादुतकाठिन्यप्रविछ्य इच प्रपश्चप्रविलयः कर्तब्य आहोस्विदेकस्सिश्वन्ये 
तिमिरक्वतानेकचन्द्रप्रपश्चवद्विद्याकृतो ब्रह्मणि नामरूपप्रपञ्चो विद्यया प्रविलापयितव्य 
। इति? तत्र यदि तावहिद्यमानोडयं प्रपञ्चो देहादिलक्षण आध्यात्मिको वाह्यश्च पृथिव्यादि- 
लक्षणः प्रविलापयितव्य इत्युच्येत स पुरुषमात्रेणाशक्यः प्रविलापयितुमिति तत्प्रविळयो- 
पदेशोऽशाकयविषय एव स्यात्‌ । एकेन चादिमुक्तेन पृथिव्यादिप्रविलयः कृत इतीदार्नी 
पृथिव्यादिशात्यं जगद्भविंप्यत्‌ । & अथाविद्याध्यस्तो ब्रह्मण्येकस्मिन्नयं प्रपञ्चो विद्यया 
प्रविलाप्यत इति ब्रूयात्‌, ततो त्र वाविद्याध्यस्तप्रपञ्चप्रत्याख्यानेनाचेद्यितव्यम्‌। “पकः 
मेवाद्वितीयं ब्रह्म', “तस्सत्यं स आत्मा तस्वमसि' (छा० ६।८ ।७) इति, तस्मिन्नावेदिते विद्या 
स्वयमेचोत्पद्यते, तया चाविद्या बाध्यते, ततथ्वाविद्यान नये , तया चाविद्या वाध्यते, ततश्चाचिद्याभ्यस्तः सकलो ५यं नामरूपप्रपञ्चः 
प्रपच्चका प्रविलय करना चाहिए, क्योंकि ब्रह्मस्वमाववाला प्रप है किन्तु प्रपच स्वमाववाला ब्रह्म 
नहीं है । इस नाम, रूप प्रपञ्च के प्रविलापनसे ब्रह्मतत्त्वका बोघ होता है । सि०-हम यहाँ पूछते हँ-यह 
प्रपः्च प्रविलय क्या है? क्या जेखे अग्नि उष्णताके सम्पकंखे घृतके काठिन्यका प्रविल्य होता है, वसे 
प्रपश्वका प्रविलय करना चाहिए अथवा एक चन्द्रमामै नेत्र दोष कृत अनेक चन्द्र प्रपवके समान 
्रह्ममें अविद्याकृत नामरूप प्रपशच्चका विद्याते प्रविलय करना चाहिए । उनमें यदि कहो कि विद्यमान 
यह देह आदिरूप आध्यात्मिक प्रपः्च ओर पृथिवी आदिरूप वाह्य प्रपचका प्रविलय करना चाहिए, 
उसके प्रविलय करनेमें तो पुरुषमात्र असमर्थ है, इसलिए उसके प्रविलयका उपदेश अशक्य विष- 
यक ही होगा । और एक आदि मुक्त पुरुषसे पृथिवी आदिका प्रविलय किया गया होता, तो इस समय 
जगत्‌ पृथिवी आदिसे शून्य होता । ऐसा यदि कहो कि एक ब्रह्ममें अविद्यासे अध्यस्त यह प्रपच 
बिद्यासे प्रविलापित किया जाता है, तो 'एकमेवाहितीयं०' ( एक ही अद्वितीय ब्रह्म है ) “तत्सत्यं०' 
( वह सत्य है, वह आत्मा है वह तू है ) इसप्रकार अविद्यासे अध्यस्त प्रपत्चके प्रत्याख्यानसे ब्रह्म ही 
वेदितव्य है। उस ब्रह्मका ज्ञान होनेपर विद्या स्वयं उत्पन्न होती है थौर उससे अविद्याका बाघ होता 
` है। उस अविद्यासे अध्यस्त इस सम्पूणं नामरूपात्मक प्रप्चका स्वप्न प्रपखके समान प्रविलय हो 
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-दीपिका 
१: परन्तु प्रपः्चका प्रविलय देनेपर ब्रह्मका भी लय हो जायगा, क्योंकि दोनोंका अभेद है ? 
ऐसा नहीं, क्योंकि कायंका स्वरूप कारण होता है किन्तु कारणका स्वरूप काय नहीं होता । इसलिए 
कार्यका लय होनेपर कारणका ल्य नहों होता । जतत घटके लयसे मृत्तिकाका लय नहीं होता, अतः 
प्रप्चके विलयसे ब्रह्मका विलय नहीं होता । किच सत्य प्रप के विलयमें क है. अयवा कत्पित 
प्रप्चके विलयमें ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि सत्य वस्तुकी ज्ञानसे निवृत्ति नहीं होती, कारण कि 
दोनोंका परस्पर विरोध नहीं है, अतः आकाश ग्रसन विधिके समान इस प्रपच्चका लय अशक्य है 
इस अनादि संसारमै अभी तक कोई मुक्त हुआ है कि नहीं ! प पक्ष 'एकेन' आदिसे कहते है 
द्वितीय विकल्पे तो शुकदेव आदिके मुक्ति प्रतिपादक तरे विरोष होगा । इससे सिद्ध होता है कि 
सत्य प्रपश्चकी निवृत्ति ज्ञानसे नहीं होती है । कक र 
| % दूसरे विकल्पको भी य कट मेण ..बहाबाता या का, 
| विळ्यमें जो विधि कहते हैं, क्या वह अज्ञात अथवा ज्ञात छ 
| इत्यादिसे समाधान किया गया है। द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं दै, i कि a 
। 42 व्राकयोके श्रवणसे उत्पन्न ब्रह्मञ्ञानसे ब्रह्मि साक्षात्कार और विद्यात प्रपचका 


७९ 
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स्वप्नप्रपञ्चवत्प्रविलीयते। अनाचेदिते तु त्रह्मणि त्रह्मविज्ञानं कुरु ्रपञ्चप्रचिळ्यं चेति 
शातकृत्वोऽप्युक्ते न प्रह्मविज्ञानं प्रपञ्चप्रविल्यो वा ज्ञायेत । नन्वावेदिते ्रह्मणि तद्विश्ञान- 
विषयः प्रपञ्चेविषयो चा नियोगः स्यात्‌, न, निष्प्रपञ्चतरह्मात्मत्वावेदनेनेवोभयसिद्धेः । 
रज्जुस्वरूपप्रकारनेनेच हि तस्स्वरूपविज्ञानमविद्याध्यर्तसर्पा दिप्रपञ्चप्रचिलयश्च भवति। 
नच कृतमेव पुनः क्रियते । नियोज्योऽपि च प्रपञ्चावस्थायां योऽवगम्यते जीवो नाम, स 
प्रपञ्चपक्षस्यैव वा स्याद्घरह्मपक्षस्येच वा ? प्रथमे विकल्पे निष्प्रपञ्चत्रह्मतत्वप्रतिपादनेन 
पूथिव्यादिवज्ञीवस्यापि प्रविलापितत्वात्कस्य प्रपञ्चविलये नियोग उच्येत ? कस्य वा 
नियोगनिष्ठतया मोक्षोऽवाप्तव्य उच्येत ? द्वितीयेऽपि ब्रह्मेचानियोज्यस्वभावं जीवस्य 
स्वरूपं जोवत्वं त्वविद्याक्कतमेवेति प्रतिपादिते ब्रह्मणि नियोज्याभावान्नियोगाभाच एव । 
द्रदव्यादिशब्दा अपि परविद्याधिकारपठितास्तत्त्वाभिमुखीकरणप्रधाना न तत्त्वाबवोच- 
विधिप्रधाना भवन्ति । छोकेऽपीद्‌ं पञ्येदमाकर्णयेति चेचंजातीयकेषु निदे दोषु प्रणिधान- 
मात्रं कुवित्युच्यते, न साक्षाज्ज्ञानमेच कुविति ज्ञेयाभिमुखस्यापि ज्ञानं कदाचिज्ञायते 
कदाचिन्ञ ज्ञायते, तस्मात्तं प्रति ज्ञानविषय एव द्शायितव्यो ज्ञापयितुकामेन । तस्मि- 
न्द्शिते स्वयमेव यथाविषयं यथाप्रमाणं च ज्ञानसुत्पद्यते । नच प्रमाणान्तरेणान्यथा- 
प्रसिद्धे ऽथ ऽन्यथाज्ञानं नियुक्तस्याप्युपपद्यते । यदि पुननिंयुक्तोऽहमित्यन्यथा ज्ञानं 
हि न या तु तज्ज्ञानं, कि तहि ? मानसी सा क्रिया । स्वयमेत्र चेदन्यथोत्पद्ेत, अआआन्तिरेव 
स्यात्‌ । ज्ञानं तु प्रमाणजन्यं यथाभूतविषयं च, न तन्नियोगदातेनापि कारयितुं शाक्यते । 


जाता है। ब्रह्मके अर्विदत होनेपर “ब्रह्मज्ञान करो' 'प्रपः्चका प्राबल्य करो” ऐसा शतवार कहनेपर 
मी ब्रह्मका विज्ञान अथवा प्रपश्चका विळय नहीं होता । परन्तु ब्रह्मके विदित होनेपर उसके ज्ञान- 
विषयक वा प्रपश्च प्रलयविषयक नियोग होगा। ऐसा नहीं, क्योंकि निष्प्रपश्च ब्रह्मात्मतत्त्वके 
विज्ञानसे ही दोनों सिद्ध होते हैं। रञ्जुस्वरूपके प्रकाशसे ही रज्जुस्वरूपका ज्ञान और अविद्यासे 
अध्यस्त सपं आदि प्रपश्चका प्रविळय होता है, क्योंकि जो सिद्ध है उसको पुनः सिद्ध नहों किया जाता । 
जो जीव प्रपः्वावस्थामें नियोज्य अवगत होता है वह प्रपच्च पक्षका ही है अथवा ब्रह्म पक्षका ही ? 
प्रथम विकल्पमें प्रप्च रहित ब्रह्मतत्तवके प्रतिपादनसे पृथिवी आदिके समान जीवका भी प्रविलय हो 
गया है, अतः किसका प्रपःके प्रविलयमें नियोग कहा जाय अथवा किसको नियोगनिष्ठत्वसे मोक्ष 
प्रा्व्य कहा जाय । द्वितीय विकल्पमें भी अनियोज्य स्वभाव ब्रह्म ही जीवका स्वरूप है ओर जीवत्व 
तो अविद्याङत ही है, ऐसा प्रतिपादित होनेपर ब्रह्ममें नियोज्यके अमाव होनेसे नियोगका अमाव ही 
हैं। मौर परविद्याके प्रकरणमें पठित द्रष्टव्य' आदि शब्दोंकी भी तत्त्वके अभिमुख करनेमें प्रधानता 
है वे तत््वज्ञानमें विधिप्रधान नहीं हैं । लोक व्यवहारमें भी “यह देखो, यह सुनो” इस प्रकारके निर्देशोंमें 
“एकाग्र मन करो' ऐसा कहा जाता है “साक्षात्‌ ज्ञान करो' ऐसा नहीं कहा जाना । ज्ञेयके अभिमुखको 
मी कमी ज्ञान उत्पन्न होता है ओर कमी नहीं उत्पन्न होता । इसलिए जो ज्ञान कराना चाहता है, उससे 
उस ( ज्ञानार्थी ) को ज्ञानका विषय' ही दिखलाना चाहिए। उसके दिखलानेपर विषय और प्रमाणके 
अनुसार उसको स्वयं ही ज्ञान उत्पन्न हो जाता है। अन्य प्रमाणसे अन्य प्रकारसे प्रसिद्ध अथंमें 
निमुक्तको भी अन्यथाज्ञान नहीं होता । यदि 'मैं नियुक्त हे' ऐसा समझकर अन्यथाज्ञान करे तो वह 
ज्ञान नहों है, किन्तु वह मानसी क्रिया है। यदि स्वयं ही अन्यथा उत्पन्न हो तो वह भ्रान्ति ही होगी । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अतः पुव सिद्ध ब्रह्ममें विधि नही । इस प्रकार विषयके अमावसे नियोगका अमाव कहकर अव आगे 


इत्यादिसे नियोज्यके अमावसे मो उसका अमाव कहते हैं । 
प्र 
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नच प्रतिषेघशतेनापि वारयितुं शक्यते। नहि तत्पुरुषतन्त्र॑, न्त्रमेव दवि तत्‌ । 
अतोऽपि नियोगामावः। किचान्यक्षियोगनिष्ठतयेच पर्यवस्यत्याम्नाये यदम्युपगतमनि- 
योज्यत्रह्मात्मत्वं जीवस्य, तद्प्रमाणकमेव स्यात्‌ । अथ शास्त्रमेवानियोज्यत्रह्मात्मत्व- 
मप्याचक्षीत तद्वबोधे च पुरुषं नियुञ्जीत, ततो त्रह्मशास्त्रस्येकस्य द्वयथपरता विरु- 
दवार्थपरता च प्रसज्येयाताम्‌ । नियोगपरतायां च श्रुतहानिरश्रुतकल्पना कर्मफलचन्मो- 
क्षस्यादष्टफलत्वमनित्यत्वं चेत्येवमादयो दोषा न केनचित्परिहतु दाक्याः। तस्माद्च- 
गतिनिष्ठान्येव ्रह्मचाक्यानि, न नियोगनिष्ठानि। अतञ्चैकनियोगप्रतीतेरेकवाक्यतेत्य- 
युक्तम्‌ । # अभ्युपगम्यमानेऽपि च ब्रह्मवाक्येषु नियोगसद्भावे तदेकत्वं निष्प्रपञ्चोपदे- 
दोषु]चासिद्धम्‌ । नहि. शाब्दान्तरादिभिः प्रमाणेनियोगमेदेऽवगम्यमाने सवंत्रेको नियोग 
इति शाक्यमाश्चयितुम्‌ । प्रयाजदरांपूर्णमासवाक्येषु त्वधिकारांदोनाभेदाद्यक्तमेकत्वम्‌ , 
नत्विह सगुणनिर्युणचोद्नासु कञ्चिदेकत्वाधिकारांशोऽस्ति। नहि भारूपत्वाद्यो गुणाः 
प्रपञ्चप्रविळ योपकारिणः, नापि प्रपञ्चप्रविळयो भारूपत्वादिगुणोपकारी, परस्परविरोधि- 
त्वात्‌ । नहि कत्स्नप्रपञ्चप्रविलापनं प्रपञ्चैकदेशापेक्षणं चेकस्मिन्धर्मिणि युक्तं समावेदा- 
यितुम्‌ । तस्मादस्मदुक्त एव विभाग आकारवद्नाकारोपदेशानां युक्ततर इति ॥२१॥ 
ज्ञान तो प्रमाण जन्य और यथामूत विषयक होता है वह सौ नियोगोसे मी नहीं कराया जा सकता, 


और सो प्रतिषेघोंसे भी उसका निवारण नहीं किया जा सकता, क्योंकि वह पुरुषक़े अधीन नहीं दै, 
वह तो वस्तुके अधीन है। इससे मी नियोगका अमाव है। और दूसरी बात यह है कि यदि वेद- 


वाक्योंका नियोग निष्ठारूपसे पयंवसान होता है तो जो यह स्वीकार किया गया है कि जीव अनियोज्य 
ब्रह्मस्वरूप है, वह अप्रमाणक हो जायगा । यदि शास्त्र ही जीव को अनियोज्य ब्रह्मस्वरूप कहे और 
उसके ज्ञानमें पुरुषको नियुक्त करे, तो एक ब्रह्मशास्त्रमें दो अथको प्रतिपादकता और विरुद्ध अथं 
प्रतिपादकता प्रसक्त होगी । और ब्रह्मश्ास्त्रका तात्पयं यदि नियोगमें है तो श्रुतकी हानि ओर अभ्रुतफी 
कल्पना, कर्मफलके समान मोक्षफळमें अहृष्टफहत्व और अनित्यत्व आदि दोष किसीसे भी वारण 
नहीं किये जा सकते । इसलिए ब्रह्मवाक्य अवगति निष्ठ ही हैं नियोग निष्ठ नहीं हैं। अतः एक 
नियोगकी प्रतीतिसे उनको एक वाक्यता है यह कथन अयुक्त है । और ब्रह्म वाक्योंमें नियोगका सद्भाव 
स्वीकार किये जानेपर मी निष्प्रपच्च उपदेशोमें और सप्रपच्च उपदेशोंमें उसका एकत्व असिद्ध है, 
क्योंकि अन्य शब्द आदि प्रमाणोसे नियोगका भेद अवगत होनेपर सर्वत्र एक नियोग है, ऐसा आश्रय 
नहीं किया जा सकता । प्रयाजवाक्य ओर दशंपुणमासवाक्योमें अधिकार अंघरमें अभेद होनेसे 
एकत्व युक्त है । परन्तु यहाँ सगुण ओर निगुंण विधि वाञयोमें एकत्वका कोई अधिकारांश नहीं दै । 
मारूपत्व आदि गुण प्रपश्चके प्रविलब करनेमें उपकारो नहीं हैं ओर न प्रपच प्रविलय भारूपत्व 
आदि गुणोंका उपकारी है, क्योंकि वे परस्पर विरोधी हैं। एक घर्मीमें सम्पूर्ण प्रपचका प्रविलय और 


प्रपः्चके एक देशकी अपेक्षा, इन दोनोंका समावेश्य करना युक्त नहीं है । इसलिए साकार और . 
निराकार उपदेशोंका हमवे कहा गया विभाग युक्ततर दै ॥ २१ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# ब्रह्म वाक्योंमें निथोग स्वीकार करनेपर भी दोनों उपदेशम एक नियोग नहीं हो सकता, 
क्योंकि भिन्न-भिन्न क्रिया वाचक झब्दोंते भेद ही ज्ञात होता है । जैसे प 280 के प्रकृतमें 
'वेद' 'उपासीत' यह शब्द भेद है, निगुंण और सगुण यह रूपभेद, प्रकरण भेद मुक्त ऑर अस्पुदय- 
रूप फल भेद, इन प्रामाणोंसे निगुंग ज्ञान और सगुण उपासना विषयक नियोग भेद सिद्ध होता है, 
अतः दोनों वाक्योमे एक नियोग असिद्ध है । इसलिए “सकर्मा सवकामः' इत्यादि साकार श्रुतियोंका 
सप्रपञचोपदेशेव - | 
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( ६ प्रकृतैतावत्वाधिकरणम्‌ । खू० २२-३० ) 
प्रकृतैतावत्त॑ हि प्रतिपेषति ततो ब्रवीति च भूयः ॥ २२॥ 
चछेद--प्रकृतेतावत्त्वम्‌ , हि, प्रतिषेधति, ततः, ब्रवीति; च, भूयः । 

सूुज्ाथ--( हिं) क्योंकि ( प्रकृतैतावत्तवम्‌ ) प्रकरणे प्रतिपादित ब्रह्मके इयत्ता परिच्छिन्न 
मूतं और अमूतंछ्पका ( प्रतिषेधति ) 'नेति नेति’ यह शब्द प्रतिषेध करता है। (च ) और ( ततः ) 
उस प्रतिषेषसे आगे (भूयः) पुनः (ब्रवीति) “अन्यत्परमस्ति' इस प्रकार कहता है, इसलिए शून्यवादका 
प्रसङ्ग नहीं है । 

७ डि चाव घरह्मणो रूपे सूतं चेवासूतं च' ( बृह० २।३।१ ) इत्युपक्रम्य पञ्चमद्दाभूतानि 
द्वेराच्येन प्रविभज्यासूर्तरसस्य च पुरुषराव्दोदितस्य महारजनादीनि रूपाणि ददायित्वा 
पुनः एख्यते-'अथात आदेशो नेति नेति न ह्येतस्मादिति नेत्यन्यत्परमस्ति’ ( बृह० २।३।६ ) इति । 
तन्न कोऽस्य प्रतिषेधस्य विषय इति जिशासामहे ? न हात्रेदं तदिति विशेषितं फिंचित्प्रतिः 

। इतिशब्देन त्वत्र प्रतिपेध्यं किमपि समप्येते “नेति नेति इतिपरत्वान्नञ्धर- 
योगस्य । इतिशन्दश्चायं संनिहितालस्बन एवंशब्दसमानच्त्तिः प्रयुज्यमानो इद्यते- इति 
इ स्मोपाध्यायः कथयति' इत्येवमादिषु । संनिहितं चात्र प्रकरणखामर्थ्याङरपद्वयं संप्रपः्चं 
ब्र्मणणस्त्च ्रह्म यस्यैते दवे रूपे तत्र नः संशय उपजायते-किसयं प्रतिपेधो रूपे रूप- 
बद्योधयमपि प्रतिषेधत्याहोस्विदेकतरम्‌ ? यदाप्येकतरं तदापि कि ब्रह्म प्रतिपेघति, रूपे 

“हे चाव ्रह्मणो०' (ब्रह्मके दो रूप हैं मूतं ओर अमूतं) इस प्रकार उपक्रम कर पाँच महाभूत 
दो राशिमें विमक्तकर पुरुषशब्दसे कथित अमूतंसारके महारजन ( हरिद्रा-हल्दीके समान ) आदि रूप 
दिखलाकर “अथात आदेशो०' ( अब इसके अनन्तर “नेति नेति' यह ब्रह्मका आदेश है “नेति नेति' | 
इससे बढ़कर कोई उत्कृष्ट आदेश नहीं है अतः ब्रह्म है ) इस प्रकार श्रूति पुनः कहती है । यहाँ इस 
प्रतिषेघका विषय (प्रतिषेव्य) क्या है, ऐसी हम जिज्ञासा करते हैं । क्योंकि यहाँ 'यह वह' ऐसा विशे- 
षित कोई प्रतिषेष्य उपलब्ध नहीं होता । 'दृति' शब्द तो यहाँ किसी मी प्रतिपेव्यका समपंण करता है, 
क्योंकि 'नेति' नेति? इसमें नन्‌ ( न ) प्रयोग 'इति' परक है, और संनिहितका आलम्बन करनेवाला 
यह 'इति' शब्द “एव' शब्दका तुल्याथंक “इति ह स्मोपाध्यायः०' (ऐसा उपाध्यायने कहा) इत्यादिमें 
प्रयुक्त हुआ देखा जाता है । और यहाँ प्रकरणको सामथ्यंसे प्रपञ्च युक्त ब्रह्मके दो रूप सन्निहित हैं; 
जिसके ये दो रूप हैं वह ब्रह्म है। यहाँपर हमें संशय उतपन्न होता है- क्या यह प्रतिपेव दो रूपों 
और रूपवत्‌ इन दोनोंका प्रतिषेध करता है अथवा दोनोंमें एकका ? यद्यपि एकका प्रतिपेष करता है तो 

सत्यानन्दी-दीपिका 
कल्पित आकारमें और उसकी उपासनासे अभ्युदय आदिकी सिद्धिमें तात्पयं है ओर 'अस्थूळम०' इत्यादि 
निगुंण श्रतियोंका ब्रह्मात्मतत्त्वकी अवगति-ज्ञानमें तात्पय है, अतः हमारा कहा हुआ यह विमाग ही 
अधिक युक्त है ॥ २१॥ 

# पृथिवी, जल और तेज ये तीन भूत मूतं हैं। वायु ओर आकाश ये दो अमूत हैं। इस 
प्रकार दो राशियोंको कहकर दो अमतं मूर्तोका सार 'करणात्मा हिरण्यगर्भ य पुष एतस्मिन्सूयमण्डले 
पुरुषो यश्चायं दक्षिणे$क्षिणि पुरुषः' ( इस सूयमण्डलमें जो यह इन्द्रियरूप हिरण्यगभं पुरुष है और 
दक्षिण नेत्रमें जो यह पुरुष है ) इसप्रकार पुरुष शब्दसे कहा गया है। उसका वासनामय विचित्र 
स्वरूप “तद्यथा महारजनं वासो यथा पाण्डवादिक यथेन्द्रगोप ( वृ० २।३।६ ) ( जसा हुल्दीमें रङ्ग 
हुआ वस्त्र, जैसा सफेद ऊनी वस्त्र, जैसा इन्द्रगोप-वीरबहूटी ) इत्यादि उपमाओंसे कहा गया है । 
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अधि० द सू० ११] भाषाचुवाद्‌-सत्यानन्दो-दोपिकासहित ६२५, 


परिशिनष्टि आहोस्विद्रूपे प्रतिषेधति, ब्रह्म परिशिनप्टीति ? तत्र प्रकृतत्वाबिशेषादुभयमपि 
प्रतिपेधतील्याशङ्कामहे । द्वौ चेतौ प्रतिपेधी, द्विनंतिशब्दप्रयोगात्‌। तयोरेकेन सप्रपञ्चं 
च्रह्मणो रूपं प्रतिषिध्यते, अपरेण रूपवदूत्रह्मेति भवति मतिः। अथवा ब्रह्मेच रूप- 
वत्प्रतिषिध्यते, तद्धि वाडःमनसातीतत्वादसंभाव्यमानसद्धावं प्रतिपेधाहम्‌, नतु रूप- 
प्रपञ्चः प्रत्यक्षादिगोचरत्वात्प्रतिपेघाहः । अभ्यासस्त्वादराथ इति । क एवं प्राप्ते त्रमः- 
न ताचढुभयप्रतिपेध उपपद्यते, शून्यवादभ्रसक्ञात्‌ । कंचिद्धि परमार्थमालस्व्यापरमार्थः 
ग्रतिषिभ्यते यथा रज्ज्वादिपु खर्पादयः। तञ्च परिशिप्यमाणे कर्मिश्चिद्भावेऽवकदप्यते । 
उभयप्रतिपेथे तु कोऽन्यो भावः परिदिष्येत ? अपरिशिष्यमाणे चान्यस्मिन्य इतरः 
प्रतिपेद्धमारभ्यते प्रतिपेद्‌धुमशाक्यत्वात्तस्यैच परमार्थस्वापत्तेः ग्रतिपेधानुपपत्तिः। नापि 
ब्रह्मप्रतिषेध उपपद्यते, व्रह्म ते ब्रवाणि’ ( बृह० २।१।१ ) इत्याद्यपक्रमचिरोधात्‌। अप्षक्षेव 
स भवति । असद्घ्रह्मेति वेद चेत' ( तैत्ति २।६।१ ) इत्यादिनिन्दाविरोघात्‌ , 'अस्तीव्येवो- 
पळव्धब्यः? ( कठ० ६।१३ ) इत्यवधारणविरोधात्‌ , सर्ववेदान्तव्याकोपप्रसङ्गाच्च । वाङ्म- 


RTT 
भी क्या ब्रह्मका प्रतिषेध करता है और दो ख्पोंको अवशिष्ट रखता है, अथवा दो खूपोंका प्रतिपेब 


करता है और ब्रह्मको अवशिष्ट रखता है? पूर्वोपक्षी-प्रकृतत्वके समान होनेसे यहाँ दोनोंका प्रतिषेध 
करता है ऐसी हम आशङ्का करते हैं। ये दो ्रतिषेव है, क्योंकि 'नेति' शब्दका दो वार प्रयोग है । 
उन दो शब्दोंमें एकसे प्रपञ्च युक्त ब्रह्मके रूपका प्रतिषेध किया जाता है और दु6रेसे रूपवद्‌ ब्रह्मका, 
ऐसी मति होती है, अथवा ख्पवद्‌ ब्रह्मका ही प्रतिषेष होता है, क्योंकि वाणी और मनसे अतीत होनेसे 
उसका अस्तित्व नहीं हो सकता अतः वह प्रतिपेधके योग्य है, किन्तु ख्पप्रपञ्च प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका 
विषय होनेसे प्रतिषेवके योग्य नहीं है । नेति नेति' यह अभ्यास (दो वार कथन) तो आदरके लिए है । 


सिद्वान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-शूम्यवादके प्रसङ्ग होनेसे दोनोंका प्रतिषेष उपपल्न | 


नहीं होता, क्योंकि किसी परमाथंका आश्रयकर अपरमा्थंका प्रतिपेव किया जाता है । जेसे रज्जु आदि- 


में सर्प आदिका । परन्तु वह किसी भावके परिशिष्ट होनेपर हो सकता है, किन्तु दोनों-सबके प्रतिषेध | 
होनेपर कौन अन्य माव अवशिष्ट रहेगा ? अन्य मावके अवशिष्ट न होनेपर जिस अन्य भावका प्रतिषेध || 
आरम्भ किया जाता है, उसका प्रतिपेध न हो सकनेके कारण उसीमें परमाथंत्व प्रसक्त होनेसे प्रति- || 
षेधकी अनुपपत्ति है, और ब्रह्मका मी प्रतिषेब युक्त नहीं है, क्योंकि 'ब्रह्म ते ब्रवाणि' (मैं तुम्हें ब्रह्मका | | 
उपदेश करूँ) इत्यादि उपक्रमे विरोध होता है और 'असन्नेब०' (यदि पुरुष “ह्य असत्‌ है ऐसा || 
जानता है, तो वह स्वयं असत्‌ ही हो जाता है) इत्यादि निन्दासे विरोध होता है ओर “अस्तीत्येवो- |. 


सत्यानन्दी 


कोई लोग श्रुतिको उपलक्षण मानकर 'सूक्ष्म पाँच भूत अमृत हैं और पळ्चीकृत पाँच भूत मूत हैं' इससे |. 
अमुर्तोके रस कहनेसे करणोंमें पाँच मौतिकत्वकी सिद्धि करते हैं । ओर यहाँ 'नेति नेति' इस प्रतिषेधक- ||| 
का प्रतिपेध्य विकल्पकर भाष्यमें दिखलाया गया है । निषेध श्रुतियोंसे ब्रह्मका जो निविशेषरूप सिद्ध ||| 
किया गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि वे तो ब्रह्मका भी निषेध करते हैं, इसप्रकार दृष्टान्त संगतिसे || 
पूव॑पक्ष करते हैं। पूर्वपक्षीने 'नेति नेति' से रूपवद्‌ ब्रह्म और दो रूपोंका निषेव किया है। परन्तु || 
निरधिष्ठानक निषेध नहीं देखा जाता, अतः सवका निषेध युक्त नहों है । इस अरुचिसे अथवा इत्यादि | 
से कहते हैं। पुवपक्षमें तत्वमसि इस वाक्य स्थित 'तत्‌' ( ब्रह्म ) पदाथके अभाव होनेसे अभेदको || 


असिद्धि है और सिद्धान्तमें 'तत्‌' पदाथका अस्तित्व होनेसे अभेद सिद्ध है । 


उपाधिके हट जाने अथवा निषेत्र किये जानेपर मी उपहितका निषेध नहों हो सकता । जैसे || 
मुखके आगे दपंण आदिके हटाये जानेपर मुखका अभाव अथवा अप्रतीति नहीं होतो, बसे ही ||| 











६३० ग्रह्मसूञ्-शाङ्करभाष्य | आ० ३ पा० २ 


नसातीतत्वमपि घ्रह्मणो नामावाभिप्रायेणामिधीयते । नहि महता परिकरवन्धेन 'ब्रह्म- 
विदाप्नोति परम्‌’ (तै० २।१।१), “सत्यं ज्ञानमनन्त ब्रह्म (ते० २।१।१) इत्येवमादिना वेदान्त षु 
ब्रह्म प्रतिपाद्य तस्यैव पुनरभावोऽभिळप्येत। 'प्रक्षालनाद्धि पङ्कस्य दूरादस्परानं वरस्‌' इति हि 
न्यायः। #प्रतिपादप्रक्रिया त्वेषा-'यतो वाचो निवतंन्ते । अप्राप्य मनसा सह (ते० २।४१) 
इति। एतदुक्तं भवति-चाङमनसातीतमविषयान्तःपाति प्रत्यगात्मभूत नित्यशुद्धचुद्धमुक्त- 
स्वभावं ब्रह्म ति। तस्माद्‌त्रह्मणो रूपप्रपञ्चं प्रतिषेधति परिशिनष्टि ब्रहम त्यभ्युपगन्तव्यम्‌। . 
तदेतदुच्यते-प्रकतैतावत्त्वं हि प्रतिषेघतीति । प्रकृतं यदेतावदियत्तापरिच्छिन्न सूर्तासूते 
लक्षणं त्रहमणो रूपं तदेष शाब्दः प्रतिपेधति। तद्धि प्रतं प्रपञ्चितं च पूर्वस्मिनग्रन्थेऽधिदैच- 
तमध्यात्मं च तज्जनितमेव च वासनालक्षणमपरं रूपममूतरसभूतं पुरुषशब्दोदितं लिज्ञात्म 
व्यपाश्रयं महारजनाद्युपमाभिर्दशितम्‌, असू्तरसस्य पुरुषस्य च श्वुर्माद्यरूपयो गित्वाचुप- 
पत्तेः। तदेतत्सप्रपञ्चं त्रह्मणो रूपं संनिहितालम्बनेनेतिकरणेन प्रतिषेधकं नञ' प्रत्युपनी- 


यत इति गम्यते । घह्म तु रूपविशेषणत्वेन षष्ठया निर्दिष्टं पूर्वस्मिन्म्रन्थे, न स्वप्रधानत्वेन । 


पलब्धच्यः' ( है, इसप्रकार उसकी उपलब्धि करनी चाहिए ) इत्यादि अवधारणका विरोध है और 
सब वेदान्तोंके विरोधका प्रसङ्ग आता है । ब्रह्म वाणी ओर मनका अविषय है, तो मी वह अमावके 


अभिप्रायसे नहीं कहा जाता, क्योंकि 'ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌’ ( ब्रह्मवेत्ता परब्रह्मको प्राप्त होता है) 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि वाक्योसे वेदान्तोंमें महान्‌ प्रयत्नसे ब्रह्मका प्रतिपादन कर पुनः उसीका 
अमाव नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'प्रक्षालनाद्धि०” ( कीचड़को अङ्गमें लगाकर घोनेकी अपेक्षा 
उसका दूरसे ही अस्पश श्रेष्ठ है) ऐसा ही न्याय है । “यतो वाचो निवतंन्ते०' ( जहाँसे मन सहित 
वाणी उसे न पाकर लोट आती हैं ) यह तो [ ब्रह्मके | प्रतिपादन करनेकी प्रक्रिया है। तात्पय यह 
है कि ब्रह्म वाणी ओर मनसे अतीत है, इससे वह विषयोंक्रे अन्तभूंठ नहीं है, अतः प्रत्यगात्मरूप, 
नित्य, शुद्ध, बुद्ध ओर मुक्त स्वभाव है। इसलिए श्रुति ब्रह्मके रूपभ्रपञ्चका प्रतिषेध करती है और 
ब्रहाको अवशिष्ट रखती है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए। इससे यह कहते हैं-'प्रह्षतेतावत््वं हि 
प्रतिपेधति' प्रकृत ब्रह्मका जो इयत्तासे परिच्छिन्न मूतं और अमुतंरूप है उसका यह श्रुति प्रतिषेध करती 
है, क्योंकि उस प्रकृत अधिदेवत और अध्यात्मका पूवंगरम्यमें विस्तारसे वर्णन किया गया है, उससे 
उत्पन्न हुआ वासनालक्षण दूसरा रूप अमूतंका सारभूत जो पुरुषशब्दसे कहा गया है और लिङ्गा- 
त्मव्यपाश्चय है और-महारजन आदि उपमाओंते दिखलाया गया है, क्योंकि अमूतंका सारभूत पुरुष 
चक्षसे ग्राह्मरूपसे युक्त नहीं हो सकता । ब्रह्मका वह सप्रपः्वरूप संनिहितका आश्रयण करनेवाले “इति 
के द्वारा प्रतिपेषक 'नन्‌' के प्रति विषयरूपसे स्थापित किया जाता है, ऐसा ज्ञात होता है । ब्रह्म॑ तो रूपके 
विशेषणरूपसे षष्ठी द्वारा पूवं ग्रन्थमें निर्दिष्ट है स्व प्रधानरूपसे नहीं । उसके दो ख्पोंका विस्तारपूवक 


[ सत्यानन्दी-दीपिका 
अविद्या ओर अविद्यासे कल्पित प्रपश्चके प्रतिषेध करनेपर भी उपहित ब्रह्मका अभाव वा अप्रतीति नहीं 
हो सकती । अतः निविषोष ब्रह्म श्रुति सिद्ध है । 


& 'ट्टे वाव बह्मणो रूपे? इसप्रकार प्रधान होनेसे यहाँ दो रूप ही प्रकृत हैं, अतः उनका ही 
“नेति नेति’ से प्रतिषेध है । ब्रह्म तो पष्ठी विमत्तिसे निदिष्ट होनेसे अप्रधान है । यदि षष्ठी विमत्तिसे 
निदिष्टका भी प्रधानरूपसे स्वीकार कर निषेध करें, तो "राज्ञो शत्यो नास्ति' ( राजाका सेवक नहीं 
है ) यहाँपर सेवकके नियेथसे राजाका भी निषेध प्रसक्त होगा ? अत! ब्रह्म निषेध्य नहीं है। 
शङ्का--प्रस्यक्ष आदि प्रमाणोसे सिद्ध द्वेत्तका निषेध करनेपर उसके साथ विरोध होगा ? समाधान--- 
किन्तु आरम्माधिकरणमें प्रत्यक्ष आदिकी व्यावहारिक प्रमाणता स्थापन की गई है, पारमाथिक नहीं, 


अधि० ६ स्रू० २९ ] भापानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित ६३१ 


प्रपश्चिते च तदीये रूपद्वये रूपवतः स्वरू पजिज्ञासायामिदमुपक्रान्तम्‌-'अथात आदेशो नेति 
नेति’ ( बृह० २।३।६ ) इति । तत्र कल्पितरूपप्रत्याख्यानेन ब्रह्मणः स्तरूपावेदनमिद मितिं 
निर्णीयते । तदास्पदं हीदं समस्तं कार्य नेति नेतीति प्रतिषिद्धम्‌ । युक्त च कार्यस्य वाचा- 
रम्भणराब्दादि भ्योऽसत््वमिति नेति नेतीति प्रतिषेधनं नतु त्रह्मणः; सवंकर्पनामूळत्वात्‌ | 
न चात्रेयमाराङ्का कतेव्या--कथं हि शासनं स्वयमेव ब्रह्मणो रूपद्वयं दर्रायित्वा स्वयमेव 
पुनः प्रतिषेघति-प्रचाछनाद्धि पङ्कस्य दूरादस्पशेनं वरम्‌' इति। यतो नेद्‌ शाख प्रतिपाद्यत्वेन 
ब्रह्मणो रूपद्वयं निर्दिशति, लोकप्रसिद्धं त्विदं रूपद्वयं ब्रह्मणि कल्पितं परासूशात प्रति- 
पेष्यत्वाय शुद्धमह्मस्व॒रूपप्रतिपादनाय चेति निरवद्यम्‌। द्वौ चेतौ प्रतिषेधो यथा लंख्य- 
न्यायेन छे अपि मूर्तामूत प्रतिषेधतः । यद्वा-पूर्वः प्रतिषेधो भूतराशि प्रतिषेधति, उत्तरो 
वासनाराशिम्‌ | अथवा-'नेति नेति’ (बृह० २।३।६) इति वीप्सेयमितीति याबस्किचि दुत्े- 
कष्यते तत्सव न भवतीत्यथः । परिगणितप्रतिषेधे हि क्रियमाणे यदि नेतदूत्रहम किमन्यः 
दूधह्म भवेदिति जिज्ञासा स्यात्‌। वीप्सायां तु सत्यां समस्तस्य विषयजातस्य प्रति- 
षेधादविषयः प्रस्यगात्मा ब्रह्मेति जिज्ञासा निवर्तते। तस्मात्प्रपञ्चमेच ब्रह्मणि कल्पितं 
प्रतिपेधति परिशिनष्ि ब्रह्मेति निर्णयः । # इतञ्चैष एव निर्णयः यतस्ततः प्रतिषेघाद्वयो 


ooo i NNN 
वणेन होनस ख्पवत्के स्वरूपकी विज्ञासा होनेपर 'अथात आदेशो नोति नेति' ऐता उपक्रम किया गया 


है । यहाँ कल्पितरूपके प्रत्याइ्यान द्वारा ब्रह्मका यह स्वरूप ज्ञान है, ऐसा निर्णय होता है, क्योंकि तद्वि- 
षयक यह समस्त कायं “नेति नेति’ इससे प्रतिषिद्ध है, और वाचारम्मण शब्द आदिसे कायं असत्‌-मिथ्या 
है । अतः 'नेति नंति’ इससे उसका प्रतिषेव युक्त है किन्तु ब्रह्मका नहीं, क्योंकि वह सवंकल्पनाओंका मुल 
है । यहाँ पर यह शङ्का नहीं करनी चाहिए कि स्वयं ही द्या ब्रह्मके दो रूप दिखलाकर पुन। स्वयं ही 
'प्रक्षाळनाद्धि पङ्कस्य दूरादस्पशनं वरम इसप्रकार उसका प्ररिषेध कैसे करता है, क्योंकि यह दास्त्र 
ब्रह्मके दो रूपोंका प्रतिपाद्यलूपसे निदेश नहीं करता, किन्तु लोक प्रसिद्ध ओर ब्रह्ममें कल्पित इन दोनों 
रूपोंका प्रतिषेष्पत्व और शुद्ध ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादन करनेके लिए परामश करता है, इसप्रकार कोई 
दोष नहीं है । ये दो प्रतिषेध यथासंख्य न्यायवे मूतं और अमूत दो रूपोंका प्रतिषेध करते हैं। 
अथवा पूर्व ( नेति ) प्रतिषेध भूतसमुदायका प्रतिषेध करता है और दुसरा श्रतिषेष वासना राशिका 


प्रतिषेध करता है । अथवा “नेति नेति’ यह वीप्सा है, इससे जिस किसीकी कल्पनाकी जा सकती है, 
वह सब ब्रह्म नहीं है, ऐसा अथं है । क्योंकि परिगणित प्रतिपेव किये जानेपर यदि यह ब्रह्म नहीं है, 


तो क्या अन्य ब्रह्म है, ऐसी जिज्ञासा होगी । और वीप्सा होनेपर तो सम्पूणं विषय समुदायके प्रतिषेष 
होनेसे प्रत्यगात्मा ब्रह्म अविषय है, इस प्रकार जान लेनेपर जिज्ञासा निवृत्त हो जाती है। इसलिए यह 
निषेध शास्त्र ब्रह्ममें कल्पित प्रप्वका ही प्रतिषेध करता है ओर ब्रह्मका परिशेष (अवशिष्ट) करता है, 
ऐसा निर्णय है । और इससे मो यही निर्णय है, क्योंकि उस प्रतिषेधसे 'अन्यत्परसस्ति' ( अन्य 
सत्यानन्दी दीपिका 
अतः “वाचारम्मणं विकारो नासधेयं ०१ इत्यादि थुतिवाक्योसे कायंमा त्रमें मिथ्यात्व सिद्ध होवा है-। इसलिए 
पारमाथिक दृष्टिसे ही कार्यमात्रमें मिथ्यात्वका उपपादन कर 'नेति नेति' इससे निषेध किया गया है । 
किन्तु व्यावहारिक सत्ताको लेकर प्रत्यक्ष आदिका निषेध नहीं किया जाता, अतः कोई विरोध नहीं है । 
® यदि प्रपत प्रतिषेधसे पृथक्‌ 'अन्यत्परमस्ति' यह आदेश ब्रह्मविषयक नहीं, तो 'सत्यस्य- 
सत्य'मेति' इसप्रकार प्रश्‍न और प्रतिवचन अनुपपन्न होंगे और पूच्यवाद प्रसक्त होगा । यदि ब्रह्म 
पर्यन्त प्रतिषेध माना जाय तो यह प्रश्‍न और प्रतिवचन संगत होते है । इसलिए परमाथ सद्ब्रह्म 
पन्त ही प्रतिषेध मानना युक्त है ॥ २२ ॥ 
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त्रचीति--'अन्यस्परमस्ति' ( बृह० २।३।६ ) इति । अभावावसाने हि प्रतिपेधे क्रियमाणे 
किमन्यत्परमस्तीति ्रयात्‌। तत्रैपाक्षरयोजना-नेति नेतीति त्रह्मादिश्य तमेवादेशं 
पुनर्निचक्ति। नेति नेतीत्यस्य कोऽर्थः ? न ह्येतस्माद्त्रह्मणो व्यतिरिक्तमस्तीत्यतो नेति 
नेतीत्युच्यते, न पुनः स्वयमेव नास्तीत्यर्थः । तच्च द्यति-अन्यर्परमप्रतिषिद्धं त्रह्मा- 
स्तीति । यदा पुतरेबमक्षराणि योज्यन्ते नद्येतस्सादिति नेति नेति, नहि प्रपञ्चप्रतिषेघ- 
रूपादादेशनादन्यस्परमादेशानं ब्रह्मणोऽस्तीति, तदा “ततो ब्रवीति च भूय' इत्येतन्नामधेय- 
विषयं योजयितव्यम्‌ । अथ नामधेयम्‌ सव्यस्य सत्यमिति प्राणा चै सत्यं तेपामेष सत्यम! 
( बृह० २।१।२० ) इति हि प्रवीतीति । तञ्च घ्रह्माचखाने प्रतिषेधे समञ्जसं भवति। 
अभावावसाने तु प्रतिषेधे कि सत्यस्य सत्यमित्युच्येत ! तस्माद्त्रह्माचसानोऽयं प्रति- 
घेघो नाभावावसान इत्यध्यनस्यामः ॥ २९ ॥ 


तदव्यक्तमाह हि ॥ २३॥ 

पदच्छेद्‌--तत्‌, अव्यक्तम्‌, आह, हि। 

सून्नार्थ--( तदव्यक्तम्‌ ) वह ब्रह्म अव्यक्त है, ( हि) क्योंकि ( आह ) “न चक्षुषा गृह्यते’ 
इत्यादि श्रुति ऐसा कहती दै । | 

यत्प्रतिषिद्धात्प्रपञ्चजातादन्यत्परं ब्रह्म तदस्ति चेत्कस्मान्न गृह्वात इति । उच्यते- 
तदव्यक्तमनिन्द्रियग्राह्म॑ सर्वदश्यसाक्षित्वात्‌ू। आह होवं श्रुति न चक्षषा ग्रह्मते नापि 
वाचा नान्येदेयेस्तपसा कर्मणा वा' ( मुण्ड० ३।१।८ ) “स एष नेति नेत्य़ात्मा5ग्रृह्यो नहि ग्ृ॒ह्यते' 
( बृह० ३।९।२६ ) “यत्तदद्रेश्यमग्राह्मम्‌' ( सुण्ड० १।१।६ ) “यदा झेवेष पतस्मिञ्मदश्येऽनातम्येऽ- 
निरु्क्तेऽनिळयने' ( तै० २।७।१ ) इत्याद्या । स्सृतिरपि--'अन्यक्तोऽयमचिन्त्योऽयमविकायोऽय- 
यचे, (मणी: २२१) त्याचा तदे. पर ( स० गी० २२५ ) इत्याद्या ॥ २३ ॥ 


ब एमएम 
परम है ) ऐसा श्रुति पुनः कहती दै । प्रतिषेधका अमावमें पर्यवसान करनेपर तो श्रुति 'अन्यत्परमस्ति 


ऐसा बयों कहती । यहाँ इसप्रकार अक्षर योजना है-- 'नेति नेति? इस प्रकार घ्रह्मका आदेशकर पुनः 
उसी आदेशका निवंचन करती है । 'नेति नेति' इसका क्या अथे है? उस ब्रह्मसे अतिरिक्त कुछ 
नहीं है, अतः “नेति नेति' ऐसा कहा जाता है, ब्रह्म स्वयं ही नहीं है, ऐसा अर्थ नहीं है। ओर अन्य 
परम अप्रतिषिद्ध ब्रह्म है, ऐसा अवशिष्ट उस ब्रह्मको दिखछाती है । यदि इसप्रकार अक्षरोंकी योजना 
को जाय कि 'नेति नेति? यह नहीं, यह नदों, इस उपदेशसे ब्रह्म उपदिष्ट नहीं है, प्रपन्च प्रतिषेधरूप 
यादेशसे ‘अन्यस्परमस्ति’ यह आदेश ब्रह्मका नहीं है, तो “ततो ब्रवीति च भूयः इस सूत्रांधकी नाम 
विषयक योजना करनी चाहिए । “सत्यस्य सत्पमिति०' ( सत्यका सत्य प्राण ही सत्य है, उनका ही यह 
सत्य है ) इसप्रकार नामधेयको श्रुति कहती है । और वह नामचेय, प्रतिषेधका ब्रह्ममें पयंवसान होते 
पर संगत होता है, और प्रतिषेधका अमावमें पयंवसान होनेपर तो सत्यसा सत्य कोन कहा जायगा । 
इसलिए यह प्रतिपेघावसानक ब्रह्म दै अभाव अवसानक नहीं है, ऐसा हम निश्चय करते हैं॥ २२ ॥ 

प्रतिषिद्ध प्रपश्च समूहे अन्य जो परब्रह्म है यदि वह है तो गृहीत क्यों नहीं होता ? कहते हैं- 
वह अव्यक्त है इन्द्रिय अग्राह्य है, क्योंकि वह. सम्पूणं इध्यका साक्षी है । और “न चक्लुषा०' ( उस 
आत्मका न तेत्रसे ग्रहण किया जाता है, न वाणीसे, न अन्य इन्द्रियोंसे और न तप अथवा कमसे 
ही ) “सर एष०' (निति नेति, ऐसा कहकर मघुकाण्डमें निरूपण किया है वह आत्मा अग्राह्य है, वर्षोंकि 
उसका ग्रहण नहीं किया जाता ) 'यततदद्रेश्यमग्राह्मम' ( यह जो अदृश्य और अग्राह्य है ) 'यदाह्मेवेष० 
( जिस समय वह साधक इस अइश्य, अशरीर, अनिर्वाच्य और निराधार ब्रह्ममें अमयस्थितिं 
प्राप्त करता है उस समय यदद अभयको प्राप्त हो जाता है ) इत्यादि भ्रति इसप्रकार कहती है। और 
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अपि च संराधने प्रत्यक्षानुभानाभ्याम्‌ ॥ २४॥ 

पदच्छेद--अपि, च, संराधने, प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ । 

सूत्रार्थ--( अपि च ) और योगी लोग उस अव्यक्त आत्माको ( संराधने ) घ्यानके समय 
देखते हैं, ( प्रत्यक्षानुमानाम्याम्‌ ) क्योंकि 'करिचिद्धीरः “यं विनिद्रा’ इत्यादि श्रुति और स्मृतिसे ऐसा 
अवगत होता है । 

अपि चेनमास्मानं निरस्तसमस्तप्रपञ्चमव्यक्तं संराधनकाळे पश्यन्ति योगिनः। 
संराधनं च भक्तिध्यानप्रणिधानादनुष्ठानम्‌। कथं पुनरवगम्यते संराघनकाछे पद्य- 
न्तीति । प्रत्यक्षादुमानाभ्यां श्रुतिस्सृतिभ्यामित्य्थः । तथा हि श्रुतिः पराञ्चि खानि व्यतृणत्‌ 
स्वयंभूस्तस्मात्पराङ पश्यति नान्तरात्मन्‌ । कश्चिद्धीरः प्रत्यगात्मानमैक्षदावृत्तचक्षुरस्तत्वमिच्छन' (क० 
४।१) इति । 'ज्ञानग्रसादेन विद्युद्धसच्बस्ततस्तु तं पश्यते निप्कलं ध्यायमानः ( सु० ३।१।८ ) 
इति चेचमाद्या । स्सृतिरपि--'यं विनिद्रा जितश्वासाः संतुशः संयतेन्द्रियाः । ज्योतिः पश्यन्ति 
युञ्जानास्तस्मै योगात्मने नमः ॥ योगिनस्तं प्रपर्‍्यन्ति भगवन्तं सनातनम्‌' इति चेचमाद्या ॥१४॥ 

चु संराध्यसंराधकमावाभ्युपगमारपरापरात्मनोरन्यत्वं स्यादिति नेत्युच्यते 

प्रकाशादिवचावैशेष्य प्रकाशश्च कमण्यभ्यासात्‌ || २५॥ 

पदच्छेद--प्रकाशादिवत्‌, च, अवशेष्यम्‌, प्रकाश।, च, कमंणि, अम्यासात्‌ । 

सूचार्थ--( प्रकाशादिवत्‌ ) जैसे प्रकाश आदि अजुलि आदि उपाधिमें मिन्न-सा प्रतीत होने 
पर मी वस्तुत। एकरूप है, वेखे ( प्रकाश। ) परमात्मा भी ( कमणि ) ध्यान आदिम भिन्न-सा 
भासता हुआ ( अवेशेष्यम्‌ ) वस्तुत। एक रूप है, ( अभ्यासात्‌ ) क्योंकि 'तत्त्वमसि' इत्यादि अभेद 
श्रुतिका अभ्यास दै । 

यथा प्रकाशाकाशसबित्प्रश्वतयो5क्ुलिकरकोदकप्रश्नतिषु कमंखपाधिभूतेषु सविः 
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“अच्यक्तोञ्यम्‌०' ( यह आत्मा अव्यक्त-इग्द्रियोंका अविषय, यह अ्चिन्त्य-मनका अविषय और यह 


विकार रहित कहा जाता है ) इत्यादि स्मृति भी ऐसा ही कहती है ॥ २३ ॥ 

और समस्त प्रपञ्चसे शून्य, अव्यक्त इस आत्माको योगी लोग संराधन समयमें देखते हैं । 
भक्ति, ध्यान, प्रणिधान आदिका अनुष्ठान संराधन है । परन्तु यह कैसे जाना जाता है कि योगी लोग 
उसे ध्यान कालमें देखते हैं? प्रत्यक्ष और अनुमानसे-श्रुति ओर स्मृतिसे | ऐसा अवगत होता है ] 
ऐसा अथं है । जैसे कि 'पराञ्चि खानि०' (स्वयम्ग्रु ईश्वरने छिद्रोपलक्षित इन्द्रियोंको बहिमुखकर हिसित 
कर दिया है, इससे जीव बाह्य विषयोंको देखता है, अन्तरात्माको नहीं । जिसने अमृतत्व-मोक्षको 
इच्छा करते हुए अपनी इन्द्रियोंको रोक लिया है ऐसा कोई धीर पुरुष ही प्रत्यागातमाको देख पाता है) 
और “जञानप्रसादेन०' (ज्ञान प्रसादसे पुरुष विशुद्ध चित्त हो जाता है और तभी वह ध्यान करते हुए 
उस निष्कल आत्मतत्त्वका साक्षात्कार करता है ) इत्यादि श्रुति और (यं विनिद्रा० ” ( निद्रारहित- 
तमोगुण रहित, श्वासको जीतनेवाले, सन्तुष्ट और संयतेन्द्रिय पुरुष ध्यान करते हुए जिव ज्योतिको 
देखते हैं, उस योगलभ्य आत्माको नमस्कार है, उस सनातन भगवानको योगी लोग सम्यग्रपसे देखते 
हैं ) इत्यादि स्मृति मी है॥ २४ ॥ 

परन्तु संराष्य और संराधकमाव स्वीकार करनेसे पर और अपर आत्माओंमें भेद हो जायगा ? 
नहो, ऐसा कहते हैं--- 

जैसे प्रकाश, आकाश, सविता आदि अज्जुलि, कमण्डळू, अ आदि उपाधि भूत कर्मो 
सविशेषसे भासते हैं, परन्तु अपने स्वाभाविक साषारणरूपको नहीं छोड़ते, वेसे ही यह आत्मभेद 
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दोषा इवावभासन्ते, नच स्वाभाविक्रीमविशेषात्मतां जहति, एवसुपाधिनिमित्त पवाय- 
स्वतस्त्वैकात्म्यमेव । तथाहि---वेदान्तेष्वभ्यासेनासरुज्ञीवप्राज्ञयोरभेद 


मात्मभेदः 
प्रतिपाद्यते ॥ २५ ॥ 
अहोऽनन्तेन तथाहि लिङ्गम्‌ ॥ २६ ॥ 

पदच्छेद्‌--अतः, अनन्तेन, तथा, हि, छिङ्गम्‌ । 

सत्राथ॑ -( अतः ) भेदके औपाधिक होनेसे विद्यासे उसकी निवृत्ति होनेपर जीव ( अन्तेन ) 
अनन्त परमात्माके साथ एक हो जाता है, क्योंकि (तथाहि लिङ्गम) वसा हो लिङ्ग-ज्ञापक है अर्थात्‌ 
“स॒ यो हु वं०' इत्यादि श्रुति है । 

अतश्च स्वाभाविकत्वादभेदस्याविद्याक्षतत्वाच्च भेदस्य विद्ययाऽविद्यां विधूय 
ज्ञीवः परेणानन्तेन प्राज्ञेनात्मनेकतां गच्छति । तथाहि छिङ्गम्‌--'स यो ह वे तत्परमं ब्रह्म 
चेद ब्रह्मेव भवति’ ( सु० ३।२।९ ) 'ब्रह्मव सन्त्रह्माप्येति' (वृह० ४।४।६) इत्यादि ॥३६॥ 

उभयव्यपदेशारवहिकुण्डरुबत्‌ ॥ २७॥ 

पद्च्छेद्‌--उमयव्यपदेशात्‌, तु, अहिकुण्डलवत्‌ । 

सूत्नार्थ--( अहिकुण्डलवत्‌ ) जैसे सपंरूपसे अभेद है ओर कुण्डल आदि ख्पसे भेद है, 
वैसे ही ( उम्रयव्पपदेशात्‌ ) ध्यातृ और ध्येयमावसे ओर 'तत्त्वमसि' आदिसे जीव भोर ईश्वरमें भेद 
और अभेद दोनोंका व्यपदेश है। ( तु ) शब्द विलक्षणताका द्योतक है । 

तस्तिन्नेव संराध्यसंराधकभावे मतान्तरसुपन्यस्यति स्वमतविशुद्धये । कचिज्ञीव- 
प्राक्षयोभंदों व्यपदिश्यते “ततस्तु त पश्यते निप्कलं ध्यायमानः’ ( मुण्ड० ३।१।८ ) इति ध्यात्‌- 
ध्यातव्यत्वेन द्रष्टद्रष्टव्यत्वेन च । “परात्परं पुरुषसुपेति दिव्यस्‌? ( मु० ३।२।८ ) इति गन्त- 
गन्तव्यत्वेन । 'यः सर्वाणि भूतान्यन्तरो यमयति' इति नियन्त्नियन्तव्यत्वेन च । कचित्तु 
तयोरेवाभेदो व्यपदिद्दयते-'तत्त्वमसि' ( छा० ६।८।७) 'अहं ब्रह्मास्मि’ ( वृह० १।४।१० ) “एष 
त आत्मा सर्वान्तरः ( बृह०३।४।१ ) 'एष त आत्मान्तर्याम्यस्तः' ( बृह०३।७।३ ) इति । तत्रेव 


सुभयव्यपदेशो सति यद्यभेद एवेकान्ततो गृह्यते भेदव्यपदेशो निरालम्बन एव स्यात्‌ । 


उपाधि निमित्तक ही है स्वतः तो एक रूप ही है, क्योंकि वेदान्त वाक्योंमें अभ्याससे अनेक वार 
जीव और प्राज्ञका अभेद प्रतिपादित किया जाता है ॥ २५ ॥ 


मोर इससे-अभेदके स्वाभाविक होनेसे ओर भेदके अविद्याकृत होनेसे विद्या द्वारा अविद्याकी 
निवृत्तिकर जीव पर-अनन्त प्राज्ञात्माके साथ एकताको प्राप्त होता है, क्योंकि 'स यो ह चे०' ( जो उस 
परत्रहाको जानता है वह ब्रह्म ही हो जाता है) 'ब्रह्मेव०” ( ब्रह्म होकर ही ब्रह्मको प्राप्त होता है) 
इत्यादि लिद्ध-ज्ञापक है ॥ २६ ॥ 

उसी संराष्य-संराधकमावमें स्वमतकी विशुद्धिके लिए अन्य मतका उपन्यास करते है। 
“त्तस्तु तं पश्यते०” (तो उससे वह ध्यान करता हुआ उस निष्कल आत्मतत्त्वका साक्षात्कार करता है) 
इस तरह कहींपर घ्यातृ-घ्यातव्यरूपसे और द्रष्टू-द्ृष्टव्यरूपसे, और 'परात्परं०' ( परात्पर दिव्य 
पुरुषको प्राप्त हो जाता है ) इस प्रकार कहोंपर गन्तृजान्तव्यरूपसे, और 'यः सर्वाणि०' ( जो सब 
भूतोंका उनके अन्तर रहकर नियमन करता है ) इस प्रकार कहींपर 259 म जीव और 
परमात्माके भेदका व्यपदेश किया जाता है। और 'तत्व्मस' “अहं ° “पुष त०' ( यह तरां 
ययात्मा सर्वान्तर है ) और “पुष त०' ( वह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है ) इस प्रकार कहींपर 
तो उन दोनोंमें अभेदका ही व्यपदेश किया जाता है। इस प्रकार वहाँ दोनोंके व्यपदेश होनेपर यदि 
एकान्तत अभेदका ही ग्रहण किया जाय तो भेद व्यपदेश निरालम्बन ही हो जायगा। अतः उमय 
त्र्यपदेशके दर्शनसे अहिकुण्डलके समान यहाँ तत्त्व होना युक्त है। जसे 'सप? इस प्रकार अभेद दै 
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अत उभयव्यपदेशदशंनाददिकुण्डलवदन् तत्त्वं भवितुमहंति । यथाहिरित्यमेद्‌ः कुण्डला- 
भोगप्रांशुत्वादीनीति तु भेद एवमिहापीति ॥ २७ ॥ 
प्रकाशाश्रयवद्वा तेजस्त्वात्‌ २८ ॥ 
पद्च्छेद--प्रकाद्याश्रयवत्‌, वा, तेजस्त्वात्‌ । 

सुजाथ--( वा ) अथवा ( प्रकाशाश्रयवत्‌ ) जैसे प्रकाश और उसके आश्रय सूयं दोनोंमें 
अत्यन्त भेद नहों है, ( तेजस्त्वात्‌ ) क्योंकि दोनोंमें तेजस्त्व समान है, वसे जीव और ईश्वरमें मी भेद 
और अभेद समझना चाहिए । 

# अथवा प्रकाशाश्रयवदेतत्प्रतिपत्तच्यम्‌। यथा प्रकाराः सावित्रस्तदाश्रयश्प 
सविता नात्यन्तभिन्नाडुभयोरपि तेजस्त्वाविशेषात्‌। अथ च भेद्व्यपदेशाभाजी भवत 
पचमिहापीति ॥ २८ ॥ 

पूवेवद्वा ॥ २९ ॥ 

पद्च्छेद्‌-पू्वेवत्‌, वा । 

सूचाथ--( वा ) अथवा ( पूव॑वत्‌ ) 'प्रकाशादिवच्चावंशेष्यम्‌ इस सूत्रमें पहले भेद काल्प- 
निक और अभेद पारमार्थिक कहा गया है, उसके समान यहाँ भी समझना चाहिए । 

#यथा वा पूर्वपुपन्य€तं प्रकाशादिवच्चावैरोष्यमिति तथेचैतद्गवितुम्हति। तथा- 
ह्ाविद्याकृतत्वाद्वन्धस्य विद्यया मोक्षउपपद्यते । यदि पुनः परमाथेत एव बद्धः कश्चिदात्मा- 
हिकुण्डलन्यायेन परस्यात्मनः संस्थानमूतः प्रकाशाध्यन्यायेन चैकदेशमूतो ५ भ्युपगम्येत 
ततः पारमार्थिकस्य बन्घस्य तिरस्कतुमशक्यत्वान्मोक्षशास्त्रवैयथ्य प्रसज्येत,न चात्रोमाचः 
पि भेदाभेदो पिभेदाभेदौ शुतिस्तुल्यवद्व्यपदिशति। अभेदमेव हि प्रतिपाद्यत्वेन निविशति) भेद त अभेदमेव हि प्रतिपाद्यत्वेन निर्दिशति, भेदं तु 
और कुण्डळ-वळ्याकार, आमोग-वक्राकार, दीर्घाकार आदि तो भेद है, बेसे यहाँ भी दोनोंमें जीवरूपसे 
भेद और ब्रह्मरूपसे अभेद है ॥ २७॥ 

अथवा प्रकाश और उसके आश्रयके समान यह समझना चाहिए । जेसे सुयंका प्रकाश ओर 
उसका आश्रय सूयं अत्यन्त भिन्न नहीं हैं, क्योंकि दोनोंमें भी तेजस्त्व समान है, किन्तु दोनों ही 
भेद व्यपदेशके मागी होते हैं, बसे यहाँ मी समझना चाहिए ॥ २८ ॥ 9 2 

अथवा प्रकाश आदिके समान जोव और परमात्माका अभेद जैसे पूर्वमे कहा गया है, वसे ही 
यह होना युक्त है, क्योंकि बन्धके अविद्याकृत होनेसे विद्यासे मोक्ष उपपन्न होता है । यदि पुनः परमाथ- 
से हो अहिकुण्डल न्यायसे परमात्माका संस्थानभूत अथवा अ्रकाशाश्रय त्यायसे एक देश भूत कोई 
वद्ध जोवात्मा स्वीकार किया जाय, तो पारमाथिक बन्धका तिरस्कार (निवृत्त) न हो सकनेसे 
मोक्षशास्त्र व्यय हो जायगा, और यहाँ भेद और अभेद इन दोनोंका श्रुति समानरूपसे व्यपदेद नहीं 
करती । श्रुति अभेदका ही प्रतिपाद्यरूपसे निर्देश करती है, और पूवं प्रसिद्ध भेदका तो अन्य अथंकी 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

| # जैसे तेजस्त्व समान घमंको लेकर सूर्यके प्रकाश और सुयंमें अभेद है ' और प्रकाशत्व मर 

सूयत्वको लेकर दोनोंमें भेद मी है, वसे आत्मत्वको लेकर जीव और प्रमेश्वरमें अभेद है और जीवत्व 
आर ईश्वरत्वको लेकर दोनोंमें भेद भी है ॥ २८॥ 
| & भेद ओर अभेद इन दोनोंका एक स्थलमें स्वीकार करनेसे लोकमें उनकी विरोधकथा लुप्त 
' हो जायगो, अतः श्रुति तो अभेदका ही प्रतिपाद्चलपसे उपन्यास करती है ओर ब्रह्म सिद्धिकी विवक्षासे 
| | अज्ञानावस्थामें लोक प्रसिद्ध भेदका अनुवादमात्र करती है ॥ २९ ॥ 
| 


६३६ प्रहसूञ-शाङ्करमाष्य | अ०३पा०३ 


पूर्वप्रलिद्धमेवाचुवदत्यर्थान्तरविवक्षया । तस्मास्प्रकादादिचच्चाचैशेप्यमित्येष एच्च ˆ रु 
सिद्धान्तः ॥ २९ ॥ | द्र 
प्रतिषेचाच ॥ ३० ॥ भि 

पद्च्छेद्‌- प्रतिपेधात्‌, च । मृ 
सूत्राथे--'नान्यो$तो5स्ति द्रष्टा' इत्यादि श्रुतिसे परमात्मासे भिन्न चेउनका छोर 'नेति नेति! > न्य 

इत्यादि श्रतिसे ब्रह्मसे भिन्न दृश्यमान प्रपः्चका प्रतिपेष होनेसे अद्वितीय ब्रह्म हो अवशिष्ट है । थ्‌ 


& इतश्चैष एव सिद्धान्तः । यत्कारणं परस्मादात्मनोऽन्यं चेतनं प्रतिपेघति | ती 
शास्त्रम--'नान्यो$तो$स्ति दरश' ( दृह० ३७२३ ) इत्येवमादि । “अथात आदेशो नेति नेति यः 
( बृह० २।३।६ ) 'तदेतद्रह्मापूवं मनपरमनन्तरमवाह्मम्‌' ( दृह० २।५।१९ ) इति च ब्रह्मव्यतिरि- द्धः 
क्तप्रपश्चनिराकरणादूत्रह्ममात्रपरिशेषाच्चेष एव सिद्धान्त इति गम्यते ॥ ३० ॥ दा 
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( ७ पराधिकरणम्‌ । स्‌० २१-३७ ) | ग्र 

परमतः सेतून्मानसंबन्थमेदव्यपदेशेम्यः ॥ ३१ ॥ | न 
पद्च्छेद--परम्‌, अतः, सेतुन्मानसम्बन्धभेदव्यपदेशेभ्यः । | म 
सूतन्नाथं--( अतः ) इस ब्रह्मसे ( परम्‌ ) अन्य वस्तु है, क्योंकि ( सेतुन्मानसम्वन्धमेदव्यपदे- चे 

धोम्य! ) सेतु, उन्मान, सम्बन्ध और भेदके व्यपदेशोंसे ऐसा ज्ञात होता है । र से 


४४ यदेतन्निरस्तसमस्तप्रपश्चं ब्रह्म निर्धारितम्‌, अस्मात्परमन्यत्तत्वमस्ति नास्तीति ` ब 
श्रुतिविप्रतिपत्तेः संशयः। कानिचिद्धि वाक्यान्यापातेनैव प्रतिभासमानानि घ्रह्मणोऽपिपरः ज्ञ 
मन्यत्तस्व प्रतिपादयन्तीव । तेषां हि परिहारमसिघातुमयमुपक्रमः क्रियते । परमतो व्रह्मणो-  ल॒ 
ऽन्यत्तरं मचितुमहति। कुतः? सेतुव्यपदेशादुन्मानव्यपदेशात्संयन्धव्यपदेशाङ्क दव्यपः | द 
विवक्षासे अनुवाद करती है । इसलिए 'प्रकाशादिचचाचेशेप्यम्‌? "प्रकाश आदिके समान झभेद है 
यही सिद्धान्त है ॥ २९ ॥ | स 

इससे भी यही सिद्धान्त है, क्योंकि 'नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा' (उस-परमात्मासे बन्य द्रश नहीं दै छ 
इत्यादि शास्त्र परमात्मासे अन्य चेतनका प्रतिषेध करता है, और “अथात०” ( अग्र इसके अन्तर ह 
'नेति नेति? यह ब्रह्मका आदेश है) और 'तडेतद्ब्रह्म०' ( वह यह ब्रह्म कारण रहित, कायं रहि ६ 
विजातीय द्रव्यसे रहित और अवाह्य है ) इस प्रकार ब्रह्मसे व्यतिरिक्त प्रप्चका निराकरण होते ; 
ब्रह्ममात्रका परिशेष होनेसे यही सिद्धान्त है, ऐसा ज्ञात होता है ॥ ३०॥ 

समस्त प्रपस्वसे शून्य इस ब्रह्मका जो निर्धारण किया गया है, इससे भिन्न अन्य तत्त्व है गि. : 
नहीं ? इस प्रकार श्रतियोंकी विप्रतिपत्तिसे संशय होता है । आपाततः कोई भ्रतिमासमान वाक्य ब्रहम | ` 
भी भिन्न अन्य तत्त्वका प्रतिपादन-सा करते हैं, उनका ही परिहार कहनेके लिए यह उपक्रम किया जाता ३ 
है । पू्वपक्षी--इस ब्रह्मासे पर-अन्य तत्त्व हो सकता है । किससे ? इससे कि सेतुका व्यपदेश, उन्मा 
व्यपदेश, सम्बन्धका व्यपदेश और भेदका व्यपदेश है । 'अथ य आस्मा०' (जो आत्मा दै वह विधार 
. सत्यानन्दी-दीपिका | | 
& इस प्रकार निषेध वाकयोंका विचार करनेपर निष्प्रप्च चिदेकरस ब्रह्म ही तत्‌ पढ |. 
लक्षित सिद्ध होता है, यही सिद्धान्त है ॥ ३० ॥ हि 
# "नेति नेति’ इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्म अतिरिक्त वस्तुका प्रतिषेध किया गया है, परन्तु सेतु आदि 
श्रुतिसे अन्य वस्तुका अस्तित्व प्रतीत होता है, इस प्रकार आक्षेप संगतिसे “परस' इत्यादिसे पूरव | | 
करते हैं। यद्यपि चुस्वाद्यधिकरणमें सेतु शव्दको गोण मानकर विघारकरूपसे उसका व्याख्या किया | | 
गया है, तो भी उन्मान आदि श्रुतियोके तात्ययेको न समझकर पूर्वपक्षी शङ्का करते हैं।* || 






अधि० ७ खु० ३१ ] आाषाचुवाद्‌-खत्यानन्दी-दीपिकासदित ६३७ 


देशाच्चेति । सेतुन्यपदे शस्ताचत्‌- अथ य आत्मा स सेतुर्विरतिः' (छा० ८।४।१) इत्यात्मदारदा- 
भिहितस्य ब्रह्मणः सेतुत्वं संकीतयति। सेतुदाब्दश्च हि लोके जलसंतानविच्छेदकरे 
मद्दार्वादिप्रचये प्रसिद्ध, इह च सेतुशच्द आत्मनि प्रयुक्त इति लौकिक सेतोरिवात्मसेतोर- 
न्यस्य वस्तुनो ऽस्तित्वं गमयति, 'सेतुं तीर्त्वा' (छा० ८।४।२) इति च तरतिशब्दप्रयोगात्‌ । 
यथा लौकिक सेतुं तीर्त्वा जाङ्गळभसेतु प्राप्नोत्येवमात्मानं सेतुं तीर्त्वा ऽनात्मानप्रसेतुं प्राप्नो 
तीति गस्यते। ® उन्मानव्यपदेशाञ्च मवति--तदेतदूबह्य चतुप्पादष्टाशफ पोडशकछमि ति। 
यच्च लोक उन्मितमेतावदिदमिति परिच्छिन्नं कार्षापणादि, ततोऽन्यद्वस्त्वस्तीति प्रसि- 
द्धम्‌। तथा त्रह्मणोऽप्युन्मानात्ततोऽन्येन वस्तुना भवितव्यमिति गम्यते। तथा संवन्धव्यपदे- 
शोऽपि भवति-'सता सोम्य तदा संपन्नो मवति' (छा० ६।८।१)इति 'शारीर आस्मा' (ते० २।३।१) 
प्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्तः (वृह० ४॥३॥२१) इति च। मिंतानां च मितेन संबन्धो दृष्टो यथा 
नाराणां नगरेण । जीवानां च ब्रह्मणा संवन्ध व्यपदिशति खुषुप्ती । अतस्ततः परमन्यद्‌मित 
मस्तीति गस्यते । भेदव्यपदेशर्चेनमेचार्थं गमयति । तथाहि- अथ य एपोऽन्तरादित्ये हिर- 


RRR 
सेतु है ) इस प्रकार सेतु व्यपदेश आत्मशब्दसे अभिहित ब्रह्म सेतु है ऐसा कहता है । ओर लोकमें 
सेतु शथ्द जल प्रवाहका विच्छद करनेवाले मृत्तिका, लकड़ी आदिके समूहमें प्रसिद्ध है। यहाँ तो सेतु- 
शब्द आत्मामें प्रयुक्त है, इसलिए वह लोकिक सेतुके समान आतत्मसेतुसे अन्य वस्तुके अस्तित्वका 
ज्ञान कराता है । क्योंकि “सेतुं तीर्त्वा? ( सेतुको तैरकर ) इस प्रकार “तरति' शब्दका प्रयोग है । जंसे 
लौकिक सेतुक्तो तरकर अउेतु जाङ्गल (वायु प्रधान) स्थलको प्रात होता है, वेसे हो आत्मसेतुको तेरकर 
असेतु अनात्माको प्राप्त होता है, ऐसा ज्ञात होता है । 

उन्मानका मी व्यपदेश है--'तदेतदब्रह्म०' ( वह ब्रह्म चार पाद वाला, आठखुर वाळा और 
सोलह अवयव वाला है) छोकमें जो उन्मित है-यह इतना दै इस प्रकार परिच्छिन्न जो कार्षापण 
मादि है उससे अभ्य वस्तु है, ऐसा प्रसिद्ध है । उसी प्रकार ब्रह्मके उन्मानसे मो उससे अन्य वरतु 
होनी चाहिए, ऐसा ज्ञात होता है। तथा 'सता सोम्य०' ( हे सोम्य ! उस समय सत॒के साथ सम्पन्न 
होता है ) और 'शारीर आत्मा०' ( अन्न मयमें स्थित यहो आत्मा है ) 'प्राशेनात्मना०” ( यह पुख्य 
प्राज्ञात्माके साथ संसृष्ट हुआ है ) इस प्रक/र सम्बन्धका व्यपदेश होता है। ओर मितों-परिच्छिनोंका- 
परिच्छिन्षके साथ सम्बन्ध देखा जाता है, जैसे मनुष्योंका नगरके साथ । ओर श्रुति सुपुसिमें जीवोंका 
ब्रह्मके साथ सम्बन्ध कहती है, इसलिए उससे यह अन्य अमित-अपरिच्छिन् है, यह ज्ञात होता है । 
भेदव्यपदेश भी इसो अर्थका बोध कराता है, क्योंकि 'अथ य एयो०' ( तया यह जो आदित्य 
मण्डळके अन्तगंत सुवणंमय-सा पुरुष दिखाई देता है ) इस तरह आदित्य आघारवाले ईश्वरका 


सत्यानन्दी दीपिका 

| पुरवपक्षमें उन्मान आदि श्रुतियोंके मुख्य होनेसे देत सिद्ध होता दै । सिद्धान्वमें तो तत्‌ पद लक्ष्य अद्वितीय 

' ब्रह्मकी सिद्धि फल है। 'ग्रह्म सद्यं सेतुस्वात्‌ छॉकिकसेतुवत! 'ब्रह्म सद्वितीय है, क्योकि सेतु है, 

| जैसे लोकिक सेतु” इस अनुमानसे ब्रहासे अतिरिक्त वस्तु सि होती है । और 'सेहु दवा इत्यादि भुत 

से भी ऐसा ज्ञात होता है । 

| ° प्रकाशवत्‌, अनन्तवत्‌, ज्योतिष्मत्‌ ओर आयतनवत्‌ ये चार ब्रह्मे पाद हैं। चार 

' दिशाएं-कलाएं' यह प्रकाद्चवतु पाद है । पृथिवी, अन्तरिक्ष, यु और समुद्र यह अनन्तवानुपाद है । 
| अग्नि, सूयं, चन्द्रमा और विद्युत्‌ यह ज्योतिष्मानु पाद है। चक्षु, शत्र, वाक्‌ ओर मन यह आयतन- 
` सानु पाद है। इसप्रकार ब्रह्म चतुष्पाद है । प्रत्येक पादके दो माण होनेते ब्रह्मके आठ खुर होते हैं, 


- ६३८ ब्र्मसूञ-शाकुरभाष्य [ अ० ३ पा० २ 


ण्मयः पुरुषो इइ्यते' (छा० १।६।६) इत्याद्त्याधारमीश्वरं व्यपद्श्य ततो भेदेनाक्ष्याघार- 
मीश्वरं व्यपदिशति-अथ य एषोडन्तरक्षिणि पुरुषो इश्यते' ( छा० १७५ ) इति । अतिदेश 
चास्यासुना रूपादिषु करोति-'तस्येतस्य तदेव रूपं यद्सुप्य रूपं यावसुष्य गेष्णौ तौ गेष्णौ 
यन्नाम तन्नाम' ( छा० १॥७,५ ) इति। सावधिक चेश्वरत्वमुमयोव्यंपद्शिति-'ये चामुष्मात्प- 
राज्ञो लोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां च? ( छा० १।६।८ ) इत्येकस्य । 'ये चेतस्मादर्वाच्चो छोकास्तेषां 
चेष्टे मनुष्यकामानां च' ( छा० १।३।६ ) इत्येकस्य । यथेदं मागधस्य राज्यमिदं चैदेहस्पेति 
एवमेतेभ्यः सेत्वादिव्यपदे शे भ्यो त्रह्मणः परमस्तीति ॥ ३१ ॥ 

एच प्रासे प्रतिपाद्यते-- 

सामान्यात्तु ॥ ३२॥ 

पद्च्छेद्‌- सामान्यात्‌, तु । 

सूत्राथे--परन्तु जैसे लौकिक सेतुजलका व्यवस्थापक है, वसे ब्रह्म जगत्‌ मर्यादाका व्यवस्था- 
पक है, इसप्रकार साहर्यसे ब्रह्ममें सेतुत्व उपदिष्ट है । 

तुशब्देन प्रदृशितां प्रापि निरुणद्धि । न त्रह्मणो5न्यत्किचिद्धवितुमह ति, प्रमाणामा- 
चात्‌। न ह्यन्य श्यास्तित्वे क्िचित्प्रमाणमुपलभामहे । सर्वस्य हि जनिमतो चस्तुजातस्य 
जन्मादि ब्रह्मणो भवतीति निर्धारितम्‌ । अनन्यत्वं च कारणात्कार्यस्य । नच ब्रह्मव्यतिरिक्तं 


व्यपदेश कर उसके अनन्तर “अथ य एष०' (तथा यह जो नेत्रोंके अन्तगंत पुरुष दिखाई देता है) 


इस प्रकार भेदसे नेत्र आधारवाले ईश्व रका व्यपदेश करती है । और “तस्येतस्य०' ( उस इस पुरुषका 
वही रूप है जो उस आदित्यान्तगत पुरुषका रूप है, जो उसके पवे हैं वही इसके पव हैं, जो उसका 
नाम है वही इसका मी नाम है ) इस प्रकार अक्षिस्थ पुरुषका इस आदित्यस्थ पुरुषके साथ रूप 
आदिमें अतिदेश करती है । और “ये चामुप्मात्‌ ०' ( जो इस आदित्य लोकसे ऊपरके लोक हैं ओर 
जो देवताओंकी कामनाएं हैं उनका शासन करता है) इसप्रकार एकका, और “ये चेतस्मात्‌०' (जो इस 
अध्यात्म आत्मासे नीचेके लोक हैं उनका तथा मानवीय कामनाओंका शासन करता है) इसप्रकार 
दुसरेका, इस तरह दोनोंका ईश्वरत्व मर्यादित व्यपदेश करती है। जैसे यह मगधका राज्य है और यह 
वेदेहका | इस तरह इन सेतु आदि व्यपदेशोंसे ब्रह्मसे अन्य वस्तु है ॥ ३१ ॥ 

ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है-- 

सिद्धान्ती -तु शब्दसे प्रदशित प्राप्तिका निरोध करते हैं-ब्रह्मसे अन्य कुछ भी नहीं हो सकता, 
क्योंकि प्रमाणका अमाव है। अन्यके सद्भावमें हमें कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं होता । उत्पत्तिमत्‌ 
सम्पूणं वस्नु समुदायका जन्म आदि ब्रह्मसे होता है, ऐसा निर्धारित है । कारणसे कायं अनन्य होता 

सत्यानन्दी-दीपिका 

और प्रत्येक पादके उक्त चार-चार माग होनेसे ब्रह्म सोलह अवयवों वाला है । जैसे सोळह पणोंका 
कार्षापण होता है । इसप्रकार ब्रह्म परिच्छिन्न होनेसे द्वेतसहित है, और सुषुप्तिमें जीवके साथ ग्रामके 
समान सम्बन्धी होनेसे भी ब्रह्म हेतसहित है । आघारभेदसे भी वस्तुका भेद होता है। आधार, अति- 
देश ओर मवधिरूपसे भेद तीन प्रकारका कहा गया है। नेत्र अर आदित्य मण्डलका आधाररूपसे 
कथन है । नेत्रस्थ पुरुषका जो नाम आदि है वही आदित्यस्य पुरुषका है, यह अतिदेश है। इसी 
प्रकार एक आदित्य लोकसे ऊपरलोकों ओर देव कामनाओंका शासक है और दूसरा इससे नीचे 
लोकों और मनुष्य कामनाओंका शासक है। इसप्रकार शासकत्वकी सीमा निर्धारित दै । इसतरद 
हेतु, सम्बन्ध, उन्मान और भेदके कथनसे ब्रह्मसे भिन्न अन्य कोई अपरिच्छिन्न वस्तु है ॥ ३१ ॥ 


| 


| 
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किचिदर्ज संभवति, 'सदेव सोम्येदमग्र आसी देकमेवा द्विती यम्‌ (छा० ६।२।१) इ त्यवधारणात्‌। 
एकविज्ञानेन च सवंविज्ञानप्रतिज्ञाना्न चहा व्य तिरि क्तवस्त्वरितत्वमचकल्पते । ननु 
सेत्वादिव्यपदेशा त्रह्मव्यतिरिक्त तत्त्वं सूचयन्तीत्युक्तम्‌ , नेत्युच्यते--सेतुव्यपदेशरता- 
बन्न ब्रह्मणो वाह्यस्य सद्भाचं प्रतिपादयितुं क्षमते | सेतुरात्मेति ह्याह, न ततः परम- 
स्तीति। तत्र परस्मिन्नसति सेतुत्वं नावकल्पत इति पर किमपि कल्प्येत । न चेत- 
न्याय्यम्‌, हठो ह्यप्रासद्धकल्पना । अपि च सेतुव्यपदेशादात्मनो लोकिकसेतुनिद्श- 
नेन सेतुवाह्यवस्तुता प्रसञ्जयता मृद्दारुमयतापि प्रासङ्खयत, न चेतन्न्याय्यम्‌, अज- 
त्वादि श्रुतिविरोधात्‌ । सेतुसामान्यात्त सेतुशब्द्‌ आत्मनि प्रयुक्त इति दिळष्यते । जग- 
तस्तन्मर्यादानां च चिधारकत्वं सेतुसामान्यमात्मनः। अतः सेतुरिच सेतुरिति प्रकत 
आत्मा स्तूयते। सेतु तीत्व॑त्यपि तरतेरतिक्रमासंभवात्प्राप्नोत्यर्थ एव वर्तते । यथा 
व्याकरणं तीण इति प्राप्त इत्युच्यते नातिक्रान्तस्तद्वत्‌ ॥ ३२ ॥ 
. _ जुद्धयथे। पादवत्‌ ॥ ३३ ॥ 
पदच्छेद्‌--बुद्धथ थो, पादवत्‌ | 
सूजार्थ-(पादवत्‌) जैसे ब्रह्मके प्रतीक मनकी उपासनाके लिए वाणी आदिकी पादख्पसे कल्पना की 
गई है, वसे “चतुष्पाद्‌ ब्रह्म इत्यादि श्रुतिमें उन्मानकी (बुद्धः) उपासनाके लिए कल्पना की गई है । 
& यदप्युक्तम्‌ उन्मानव्यपदेशादस्ति परमिति, तत्रामिधीयते-उन्मानव्यप- 
देशोऽपि न अह्मव्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वप्रतिपक्त्यर्थ: । किमथस्तर्हि ? बुद्ध्यर्थः, उपास- 
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है। और 'सदेव सोम्य०' ( हे सोम्य । आरम ये एपका । और “सदेव सोम्य०' ( हे सोम्य | आरम्ममे यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) इस अवघारणसे 
ब्रह्मसे अतिरिक्त कोई अज नहीं हो सकता । ओर एक विज्ञानसे सवविज्ञानकी प्रतिज्ञा होनेके कारण 


| ब्रह्मसे अतिरिक्त वस्तुका अस्तित्व नहों हो सकता । परन्तु यह जो कहा गया है कि सेतु आदि व्यपदेश 
| ब्रहासे अतिरिक्त तत्त्व-पदाथंको सूचित करते हैं। नहीं, ऐसा कहते हैं-सेतु-व्यपदेश तो ब्रह्मे बाह्य 


वस्तुके सद्भावके प्रतिपादन करनेमें समथ नहीं दै, क्योंकि 'सेतुरात्मा' ( आत्मा सेतु है ) ऐसा कहा 


| हे । पुनः “उससे अन्य है! ऐसा नहीं कहा है । वहाँ अन्यके न होनेपर सेतुत्व नहीं हो सकता, इससे 


किसी मी एक अन्यकी कल्पना करनी चाहिए, परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि अप्रसिद्धकी कल्पना 
केवळ दुराग्रहमात्र है। और सेतु व्यपदेशसे लौकिक सेतु दृ्टान्तद्वारा आत्मामें सेतुसे वाह्य वस्तुका 


' जे छानेवाला मृण्मयता तथा काष्ठमयताका भी प्रसङ्ग छायेगा, परन्तु यह न्याय नहीं है, क्‍योंकि 


आत्मा अज है” इत्यादि प्रतिपादक श्रुतिसे विरोध होता है । सेतु सामान्यसे तो आत्मामें सेतु शब्द 

भयुक्त है, यह सङ्गत है। जगत्‌ और उसकी मर्यादाओंका विघारकत्व सेतु सादृश्य आत्मामें है, अत 

समान सेतु, इसप्रकार प्रकत आत्माकी स्तुति की जाती है । "सेतुं तीर्वा०' (सेतु तेर कर) इसमें 

भी 'तृ' घातु अतिक्रमणरूप अथंके सम्भव न होनेसे प्राकरणरूप अथमें है। जँसे व्याकरण तैर गया? 

अर्थत व्याकरणको प्रास हुआ है, ऐसा कहा जाता है, अतिक्रान्त हुआ, ऐसा नहीं कहा जाता है, 
वैसे यहाँ मी समझना चाहिए ॥ २॥ 

यह सी जो कहा गया है कि उन्मान व्यरपदेशसे ब्रह्मसे अन्य है, उसपर कहते हँ उन्मान 

अपदेश भी ब्रह्मसे अतिरिक्त वस्तुके अस्तित्वकी प्रतिपत्तिके लिए नहीं है, तो किसके लिए है ? "दुद 

के लिए हे । चार पेरवाळा, आठ खुरवाला ओर सोलह अवयवोंवाला इसप्रकारकी बुद्धि 

सत्यानन्दी-दीपिका 
& जैसे ब्रह्मके अध्यात्म प्रतीक मनके वाक्‌, प्राण, चकु ओर श्रोत्र यह चार पाद ओर अधि- 


वत प्रतीक आकारके अग्नि, वायु, आदित्य और दिशाएँ यह चार पाद उपासनाके लिए कल्पित हैं, 
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नाथ इति यावत्‌ । चतुष्पादशाशफे पोडशकलमित्येवंरुपा वुद्धि" कथं चु नाम त्रह्मणि 
स्थिरा स्यादिति-विकारद्वारेण ब्रह्मण उन्मानकल्पनैव क्रियते । न ह्यविकारे५नन्ते 
ब्रह्मणि सर्वे; पुंभिः शाक्या चुद्धिः स्थापयितुमए मन्दमध्यमोत्तमबुद्धित्वात्पुंसामिति । 
पादवत्‌। यथा मन आकारायोरध्यात्ममधिदेचतं च प्रह्मप्रतीकयोरास्नातयोश्चत्वारो 
चागादयो मनःसंबन्धिनः पादाः कहप्यन्ते चत्वारञ्चाग्न्यादय आकाशखंचन्धिनः आध्याः 
नाय तद्दत्‌। अथवा, पादवदिति-- यथा कार्षापणे पादविभागो व्यवहारप्राचुर्याय 
कदप्यते । नहि सकलेनैव कार्पापणेन सर्वेदा सर्व जना व्यवहतुमीशते, क्रयविक्रये 
परिमाणानियमात्तद्वद्त्यथः ॥ ३३ ॥ 
स्थानविशेपःतकाशादिवत्‌॥ ३४ ॥ 
पदच्छेद--स्थानविशेषात्‌, प्रकाशादिवत्‌ । 
सूत्नार्थ--( प्रकाशादिवत्‌ ) प्रकाश आदिके समान ( स्थानविशेषात्‌ ) उपाधिके योगसे ब्रहमें 
सम्बन्ध और भेदव्यपदेश उपचरित होते हैं । 
इह सूत्रे योरपि संवन्धभेदव्यपदेशयोः परिहारो विधीयते। यदप्युक्तम्‌ 
संबन्धव्यपदेशाद्भेदव्यपदेशाच्च परमतः स्यादिति-तद्प्यसत्‌, यत एकस्यापि 
स्थानविशेषापेक्षयैती व्यपदेशाच्ुपपद्येते । संबन्धव्यपदेशे तावदयमथः बुड याय- 
पाधिस्थानविशेषयोगादुद्धतस्थ चिरोषविज्ञानस्योपाध्युपदासे य उपदामः स परमात्मना 
संवन्ध इत्युपाध्यपेक्षयैवोपचयंते, न परिमितत्वापेक्षया । तथा भेदव्यपदेशोऽपि ब्रह्मण 
` उपाधिभेदापेक्षयोपचर्यत, न स्वरूपभेदापेक्षया ! काशादि -> न स्वरूपभेदापेक्षया। प्रकाशादिवदित्युपमोपादानम्‌। 
श्रह्ममें किस प्रकार स्थिर होगी, इसलिए विकार द्वारा ब्रह्ममें उन्मानकी कल्पना की जाती है, क्योंकि 
विकार रहित अनन्त ब्रह्मामें सत्र पुरुष बुद्धिकी स्थापना करनेमें समथ नहीं हैं, कारण कि पुरुष मन्द, 
मध्यम और उत्तम बुद्धिवाले हैं । पादवत्‌-पादके समान । जैसे मन और आकाय जो आध्यात्म और 


झघिदैवत ब्रह्मके प्रतीकरूपसे श्रुतिमें पठित हैं । उसमें मन सम्बन्धी वाक्‌ आदि चार पाद ओर 
आकाश सम्वन्धी अग्नि आदि चार पाद ध्यानके लिए कल्पित किये जाते हैं, वैसे । अथवा पादवत्‌- 


वादके समान । जैसे कार्षापणमें पाद-विमाग व्यवहार प्राचुयंके लिए कल्पित किया जाता है, क्योंकि 


समस्त कार्षापणसे ही समी लोग सवदा व्यवहार नहीं कर सकते, कारण कि क्रय भोर विक्रयमें परि- 
माणका नियम नहीं है, वसे ही, ऐसा अथं है ॥ ३३॥ 


इस सूत्रमें सम्बन्ध व्यपदेश ओर भेदव्यपदेश इन दोनोंका भी परिहार कहा जाता है। यह 
भी जो कहा गया है कि सम्बन्धव्यदेश ओर भेदव्यपदेशसे ्रह्मसे अन्य होना चाहिए । वह भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि स्थानविशेषकी अपेक्षासे एकमे भी ये व्यपदेश उपपन्न होते हैं। सम्बन्धव्यपदेश्वमें यह 
झथं-अभिप्राय है-बुद्धि आदि उपाधिरूप स्थान विशेषके योगसे आविभूंत विशेष विज्ञानका उपाधिके 


उपशम-लय होनेपर जो उपशम होता है वह परमात्माके साथ सम्बन्ध है, इसप्रकार उपाधिकी अपेक्षा- 
शे उपचार किया जाता है, परिमितत्वकी अपेक्षासे नहीं है । इसप्रकार ब्रह्ममें भेदव्यपदेश मी उपाधि- 


की अपेक्षासे उपचरित है, स्वरूपमेदकी अपेक्षासे नहीं है। प्रकाशादिवत्‌--प्रकाशादिके समान | 


सत्यानन्दी-दीपिका 
वैसे बुद्धि आदि उपाधिसे ब्रहममें उन्मान उपांसनाके लिए कल्पित है। अथवा जैसे व्यवहारके लिए 


कार्षापण ( मुद्रा ) में पाद-विमागकी कल्पता की जाती है, वसे उपासनाके लिए ्रह्ममें उन्मानकी 
कल्पना की जाती है ॥ ३३ ॥ 

क “सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति? ( छा० ६।८।३ ) इत्यादि श्रृतिर्मे सम्बन्ध व्यपदेशे 
ब्रह्मसे भिन्न वस्तु है, और 'अथ य पपोऽन्तरादित्ये हिरण्यमयः पुरुषों दृश्यते' ( छा० १! ६६) 


or 


॥ | 
है 
| 
| + 


| .43 


। 
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यथैकस्य प्रकाशस्य सौयंस्य चान्द्रमसस्य वोपाधियोगादुपजातविशेषस्योपाध्युपशामा- 
त्संवन्धव्यपदेशो भवत्युपाधिभेदाच्च भेद्व्यपदेश! । यथा वा सूचीपाशाकाशादिपूपा- 
ध्यपेक्षयैवैतो संबन्धमेद्व्यपदेशों भवतस्तद्वत्‌ ॥ ३४ ॥ 

उपपत्तेश्च ॥ २५ ॥ 

पद्च्छेद्- -उपपत्तः, च । 

सूनार्थ--सम्बन्ध और भेदव्यपदेश मुख्य नहीं हैं, क्योंकि ( उपपत्ते) ) “स्वमपीतो सवति? 
इत्यादि श्रुतिसे ऐसी ही उपपत्ति होती है । 

& उपपद्यते चातरेदश एव संबन्धो नान्याइशः, “स्वमपीतो मवति' (छा०६।८।१) इति 
हि स्वरूपसंचन्धमेनमामनन्ति, स्वरूपस्य चानपायित्वात्‌ । न नरनगरन्यायेन संबन्धो 
घटते । उपाधिकृतस्वरूपतिरोभावात्तु- स्वमपीतो सवति’ (छा० ६।८।१ ) इत्युपपद्यते [तथा 
भेदोऽपि नान्याइशः संभवति, बहुतरश्रुतिप्रसिद्धेकेश्वरत्वविरोधात्‌।. तथाच थुतिरेक- 
स्याप्याकाइास्य स्थानकृतं भेदव्यपदेशमुपपादयति “योऽयं बहिर्घा पुरुषादाकाशः' (छा० ३। 
१२।७), “योऽयमन्तः पुरुष आकादाः' (छा०३।१२।८), 'योऽयमन्तह्ृद्य आकाशः? (छा०३।१।२।९) 
इति ॥ ३५॥ 2 
तथान्यग्रतिषेघात्‌ ॥ ३६ ॥ 

पदच्छेद्‌- तथा, अन्यप्रतिषेधात्‌ । 

सुचाथे- जैसे सेतुत्व आदि व्यपदेशोंसे अन्य वस्तुकी अप्रतिपत्ति है, (तथा) वसे ही “आत्मै- 
वाधस्तात्‌' इत्यादि श्रुति वाक्योंसे ( अत्यप्रतिषेधात्‌ ) अन्य वस्तुके प्रतिषेध होनेसे अद्वितीय ब्रह्म ही 
अवधारित होता है। ` 


यह उपमाका ग्रहण है। जैये सुयं अथवा चन्द्रमाके एक प्रकाशमें उपाधिके योगसे उत्पन्न हुए विशेष- 


का उपाधिके उपद्यमसे सम्बन्ध व्यपदेश और उपाधिमेदसे भेदव्यपदेश होता है । अथवा जसे सुईके 
छिद्र, पाद्य, आकाय आदिमें उपाधिकी अपेक्षासे ही ये सम्बन्ध व्यपदेश ओर भेदव्यपदेश होते हैं, वसे 
ही यहाँ भी समझना चाहिए ॥ ३४ ॥ 

और यहाँपर इसप्रकारका सम्बन्ध उपपन्न होता दै अन्य प्रकारका नहीँ, क्योंकि “स्वसपीतो 
सवति' ( अपनेको ही अपीत-प्राप्त होता दै ) इस प्रकार श्रुति इस स्वरूप सम्बन्धको कहती है, कारण 
कि स्वरूप अनिवाशी है, अत! - नर-नगर न्यायसे सम्बन्ध नहीं घटता । उपाधिकृत स्वरूपके तिरो- 
भावसे 'स्वमपीतो मवति’ यह उपपन्न होता है । इसप्रकार भेद भी अन्य प्रकारका सम्मव नहीं है, 
क्योंकि अधिकतर श्रुतियोंसे प्रसिद्ध अद्वितीय ईदवरत्वका विरोध होता है। और “योऽयं बदिर्घा०' 
( जो मी यह पुरुष-देहसे बाहर आकाश है ) “योऽ्यमन्तः०' ( जो यह पुरुष-देहके भीतर आकाश दै ) 
और 'योडञ्यम०! ( जो यह हृदयके आन्तर आकाश है ) इसप्रकार श्रुति एक आकाशमें मी स्यानकुत 
भेद व्यपदेशका उपपादन करती दै ॥ ३५ ॥ 


इत्यादि श्रुतिमें भेदव्यपदेशसे ब्रह्मसे अन्य वस्तु है । ऐसा see ) सें सिद्ध किया गया 
दै । परन्तु वह युक्त नहीं है, क्योंकि उपाधिकी धपेक्षासे दोनों ॥ ३४॥ 

# 'स्वसपीतो भवति’ इस श्रुतिसे जीव और ब्रह्मका स्वरूप सम्बन्ध होता है । वस्तुतः जीव 
ब्रह्म ही है, अतः उपाधि इत जीवस्वरूपके लयसे यद्द सम्बन्ध भी उपचरित होता है । जसे एक 
आकारामें उपाधिकृत भेदव्यपदेश है, बैसे ही एक ब्रह्ममें मी बुद्धि आदि उपाधिकत भेदव्यपदेश है, 
थतः दोनों मुख्य नहीं हैँ ॥ २५ ॥ 

८१ 


I आळ & > क्क. 
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एचं सेत्वादिव्यपदेशान्परपक्षहेतूचुन्मथ्य संप्रति स्वपक्षं हेत्वन्तरेणोपसंहरति। 
तथान्यप्रतिषेधादपि न ब्रह्मणः परं चस्त्वन्तरमस्तीति गस्यते, तथा हि--'स एवाधस्तात्‌' 
(छा० ७।२५।१ ), 'अहभेवाधस्तात्‌' ( छा० ७।२५।३ ), 'आत्मेवाधस्तात्‌' ( छा० ७२५२ ), 
“सर्द तं परादाष्योऽन्यत्नात्मनः सव॑ वेद’ ( बृह० २।४।६ ),'ब्रह्मेवेदं सवम्‌ ,' 'आत्मेवेदं सेंसर! (छा० 
७।२५।२), 'नेह नानास्ति किंचन? (बृह० ४।४।१९), “यस्मात्परं नापरमस्ति किचित्‌' (श्वे० ३।९), 
“तदेतद्ब्मपू्॑मनपरमनन्तरमबाह्मम्‌' (बृह०२।५।१९) इत्येवमादिवाक्यानि स्वप्रकरणस्थान्य- 
न्यार्थत्वेन परिणेतुमशक्यानि त्रह्मव्यतिरिक्त चस्त्वन्तरं चारयन्ति। सर्वान्तरश्रृतेश्च 
न परमात्मनो$न्यो5न्तरात्मा5स्तीत्यवधार्यत ॥ ३६ ॥ 
अनेन सवेगतत्वमायामशव्दादिभ्यः ॥ ३७॥ 
पदच्छेद- अनेन, सवंगतत्वम्‌, आयामशन्दादिम्यः । 
सुञ्ञाथ--( अनेन ) सेतु आदि व्यपदेशोंमें मुख्यत्व और अन्य वस्तुत्वके निषेधसे ब्रह्मे 
( सवंगतत्वम्‌ ) सवंगतत्व सिद्ध होता है, और ( आयामदाब्दादिभ्यः ) 'आकाशवत्सवंगतस्च नित्यः’ 
इसप्रकार व्यापक वाचक शब्द आदिसे भी ब्रह्मामें सवंगतत्व सिद्ध होता हे । . 

७ अनेन सेत्वादिव्यपदेशनिराकरणेनान्यप्रतिषेघलमाश्चयणेन च सवंगतत्वमप्यात्मनः 
सिद्ध मवति। अन्यथा हि तन्न सिध्येत्‌। सेत्वादिव्यपदेरोषु हि सुख्येष्वन्गीक्रियमाणेषु परि- 
च्छेद आत्मनः प्रसज्येत, सेत्वादीनामेचमात्मकत्वात्‌। तथाऽन्यप्रतिपेचेऽप्यसति, वस्तु 
घस्त्वन्तराद्व्यावतंत इति परिच्छेद पवात्मनः प्रसज्येत। सर्वगतत्वं चास्यायामराव्दा- 
दिभ्यो विज्ञायते । आयामशाब्दो व्यसिवचनः शाब्द्‌ः। ‘यावान्वा अयमाकाशस्तावानेपोऽन्तहंय 

उक्त रीतिसे परपक्षके हेतु भूत ठ आदि व्यपदेशोंका उन्मयनकर अव स्वपक्षका अन्य हेतुसे 
उपसंहार करते हैं। इसीप्रकार अन्यके प्रतिषेधसे भी ब्रह्मसे पर-अन्य वस्तु नहीं दै, ऐसा ज्ञात होता 
है। जैसे कि 'स एवाधस्तात्‌? (वही नीचे है ) 'अहमेवाधस्तात' (मैं ही नीचे हूं) 'आत्मेवाधस्तात' 
-( द्यात्मा ही नीचे है) 'सर्व तं०' ( समी उसे परास्त कर देते हैं जो सबको आत्मासे भिन्न देखता है ) 
'्रहेवेदं सर्व” ( ब्रह्म ही यह सब है ) 'आत्मेवेदं सवेस्‌” ( आत्मा ही यह सब दै ) “नेह नानस्ति- 
किञ्चन’ ( इस ब्रह्ममें नाना कुछ भी नहीं है ) 'यस्मात्परं०' ( जिस पुरुषसे उत्कृष्ट अन्य कुछ भी 
नहीं है ) 'तदेतद्मह्म०' ( वह यह ब्रह्म कारण रहित, कायंरहित, अन्तररह्वित ओर अबाह्य है ) 
इत्यादि स्वप्रकरण स्थित वाक्य अन्य अर्थरूपसे नहीं लिये जा सकते, वे ब्रह्मासे व्यतिरिक्त अन्य 


वस्तुका निवारण करते हैं, और सर्वान्तर श्रतिसे मी ऐसा अवधारण होता है कि परमात्मासे अन्य 
अन्तरात्मा नहीं है ॥॥ ३६॥ 

इससे-सेतु आदि व्यपदेशोंके निराकरण और अन्य वस्तुके प्रतिषेधके आश्रयणसे आत्मामें सवं- 
गतत्व भी सिद्ध होता है, अन्यथा वह सिद्ध न होगा । सेतु आ मुख्याथं ( मृन्मयत्वादि 
में अङ्गीकार न तो जाय परिच्छिन्नत्व प्रसक्त होगा क्योकि सेतु आदि (न 
च्छि्तात्मक हैं । इसीभ्रकार अन्य वस्तुके प्रतिषेध न होनेपर एक वस्तु अन्य वस्तुसे व्यावृत्त होती है, 
इससे भी आत्मामें परिच्छिननत्व ही प्रसक्त होगा । आत्मामे सवंगतत्व आयामशब्द आदिखे विज्ञात 


होता है । आयामशब्द व्याप्तिवाचक शब्द है । 'यावान्वा०' ( जितना यह भौतिक आकाय है उतना 
ही यह हृदयान्तगंत आकाश है) 'आकाशवत्‌०' ( आत्मा आकाशके समान सवंगत और नित्य दै ) 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& इसप्रकार श्रुति, स्मृति ओर “अधिष्ठानेनाध्यस्तं जगत्‌ व्याप्त, अध्यस्तत्वात्‌ रज्वान्याप्त- 


सपंबत्‌' अधिष्ठाने अध्यस्त जगत्‌ व्याप्त है, अध्यस्त होनेसे, सपके समान” इस न्यायसे 
भी आत्मामें सवंगतत्व सिढ होता है ॥ र ॥ mnie 
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आकाश? ( छा० ८।१।३ ), 'आकाशवस्सवंगतश्च नित्य”, “ज्यायान्दिवः' (छा० ३।१४।३) 'ज्याया- 
नाकाशात', “नित्यः सवगतः स्थाणुरचकोऽयं सनातनः’ (म० गी०२।२४) इत्येवमादयो दि श्रति- 
स्वृतिन्यायाः खरवंगतत्वमात्मनोऽवबोघयन्ति ॥ ३७॥ 
(८ फलाधिकरणम्‌। सू० ३८-४१ ) 
फलमत उपपत्तेः ॥ ३८॥ 

पदच्छेदू---फलम्‌, अतः, उपपत्ते। । 

सूचा्थ--( फलम्‌ ) कंका फल ( अतः ) इस ईदवरसे हो सबको प्राप्त होता है, (उपपत्तेः) 
क्योंकि इसप्रकार उपपन्न होता है । । 

६ तस्यैव व्रहमणो व्यावहारिक्यामीरित्रीशितव्यविभागावस्थायामयमन्यः स्वः 
भावो वण्येते । यदेतद्ष्टानिष्टव्यामिश्रकक्षणं कर्मफलं संसारगोचर त्रिविधं प्रसिद्धं जन्तू- 
तास्‌, किमेतत्कर्मणो भवत्याहदोस्विदीइवरादिति भवति विचारणा । तत्र तावठातिपाद्यते- 
फलमत ईश्वराद्भवित॒ुमहेति कुतः? उपपत्तेः। स हि सर्वाध्यक्षः सष्टिस्थितिसंदा- 
रान्विचित्रान्विद्धदे शकालविशेषाभिक्षत्वात्कमिंणां कर्माचुरूपं फलं संपादयतीत्युप- 
पद्यते । ऊर्मणस्त्वचुक्षणचिनाशिनः कालान्तरभावि फलं भवतीत्यनुपपन्नम्‌, अभा- 
वाद्भावाजुत्पत्तेः । स्यादेतत्‌-कमं विनश्यत्‌ स्वकाळमेव स्वाचुरूपं फळं जनयित्वा 
विनश्यति, तत्फलं कालान्तरितं कर्त्रा भोक्ष्यत इति । तदपि न परिशुध्यति, प्राग्मोक्त- 
खंबन्धात्फळत्वानुपपत्तेः । यत्काळं हि यत्सुखं दुःखं वाऽऽत्मना सुज्यते तस्येव ठोके 
'ज्यायान्दिवः' ( आत्मा चुलोकसे वड़ा है ) 'ज्यायानाकाशात” ( आत्मा आकाशसे बडा है ) “नित्यः 
सवंगतः०' ( यह आत्मा नित्य, सवगत, स्थाणु, अचल ओर सनातन है ) इत्यादि शति, स्मृति 
ओर न्याय आत्मामें सवंगतदव अववोधित करते हैं ॥ ३७॥ 

उसी ब्रह्मका व्यावहारिक ईशितृ-ईशितव्यरूप विभाग अवस्यामें यह अन्य स्वमाव फल हेतुत्व 
वर्णन किया जाता है । जीवोंका इष्ट, अनिष्ट ओर मिश्रितखूप संसार विषयक त्रिविध जो यह कमफल 
प्रसिद्ध है, क्या यह कमंये होता है अथवा ईश्वरसे ? ऐसा विचार होता है। उसपर सिद्धान्ती प्रति- 
पादन करते हैं--फल अतः-ईक्वरसे होना चाहिए । किससे ? इससे कि ऐसी उपपत्ति होती है। वह 
. ईष्वर कर्माव्यक्ष, विचित्र सृष्टि, स्थिति ओर संहारका कर्ता है, क्योंकि देश विशेष और काळ विशेषका 
अथिज्ञाता है, इसलिए वह कमं कर्ता जीवोंको कमंकें अनुसार फछका संपादन करता है, यह उपपन्न 
होता है । प्रतिक्षणमें विना शील कमंसे कालान्तरमावी फल होता है, यह अनुपपन्न दै, क्योंकि 
अमावसे भावकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । यह हो, परन्तु विनष्ट होता हुआ कमं अपनी स्थितिकालमे 
अपने अनुरूप कमफल उत्पन्तकर विनष्ट हो जाता है और कर्ता कालान्तरमें उस कमंफलको भोगेगा । 
वह भी परिशुद्ध ( दोषरहित ) नहीं है, क्योंकि भोक्ताके सम्बन्धसे पहले फलस्व अनुपपन्न है, कारण 
कि जिस कालमें जो सुल अथवा दुःख आत्मासे उपयुक्त होता दै वही छोकमें फलल्पसे प्रसिद्ध है। 

ललयामाची ची सा पदका वाच्याय “फलमत 

जज “तत? पदके लक्ष्याथका | धनकर लब 'तत्‌' प न 
उपपत्ते? आ.प नह । पृ्पक्षमें 'तत्‌' पदके वाच्य फलदाता ईस्वरकी असिडि होनेके कारण 
“तत्‌” पदके लक्ष्याथंकी भी स्वतः असिद्धि है, सिढान्तमें उसकी सिद्धि है, इसप्रकार दोनोमि भेद है। 
यद्यपि ब्रह्ममें सवंगतत्वके समान फलदातृत्व सी व्यवहारदद्यामे हो सकता है, तो भी कर्ममें फल- 
दातृत्व होने ईव्वरमें फलदातृत्व अयुक्त है। इसप्रकार आयेपसंगतिसे पुवपक्ष है । सिदान्त. 





काया रा क र 
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फलत्वं प्रसिद्धम्‌ । नह्यसंबद्वस्यात्मना खुखस्य ढुःखस्य वा फलत्वं प्रतियन्ति लौकिकाः । 

अथोच्येत-मा भूत्कर्मानन्तरं फलोत्पादः । कर्मकार्यादपूर्वात्फलसुत्पत्स्यत इति, तदपि 

नोपपद्यते, अपूचस्याचेतनस्य काष्ठलोए्टसमस्य चेतनेनाप्रवतितस्य प्रचुत्त्यचुपपत्तेः, तद्‌- 

स्तित्वे च प्रमाणाभावात्‌ । अर्थापत्तिः प्रमाणमिति चेत्‌-न, ईश्वरसिद्धेरर्थापत्तिक्षयात्‌ । 
श्रुतत्वाच्च ॥ ३९॥ 

पद्च्छेद्‌-श्रृतत्वात्‌, च । 

सूच्रार्थ--और 'स वा एष महानज' इत्यादि श्रुतिसे ईश्वरमें फलदातृत्व श्रुत होनेसे ईश्वर ही 
फलदाता है । 

३ न केवलसुपपत्तेरेवेश्वरं फलहेतुं कल्पयामः, कि ति ? श्रुतत्वादपीश्वरमेव 
फलहेतुं मन्यामहे । तथा च श्रुतिभेवति--'स वा एष महानज आत्सान्नादी वसुदानः’ ( बृह० 
४४२४ ) इत्येचंजातीयका ॥ ३९ ॥ 

९ 
घमं जेमिनिरत एव ॥ ४०॥ 

पद्च्छेद--धमंम्‌, जैमिनिः, अतः, एव । 

सूजार्थ-जिस श्रुति ओर उपपत्तिसे सिद्धान्ती ईश्वरको फळ्दाता मानते हैं, ( अतएव ) उसी 
शति और उपपत्तिसे ( जैमिनिः ) जैमिनि आचाये ( घमंस्‌ ) घमंको-यागादिको फळदाता मानते हैँ । 

४४ जैमिनिस्त्वाचायोँ घमं फलस्य दातारं मन्यते। अत एब हेतोः श्रुते रुपपत्ते श्च 
मात्मासे असम्बद्ध सुख अथवा दुःखको फलरूपसे लोग नहीं जानते है । यदि ऐसा कहा जाय कि 
कमके अनन्तर फलकी उत्पत्ती मत हो, परन्तु कमं जन्य अपूवसे फल उत्पन्न हो जायगा १ तो वह मी 


. युक्त नहीं है, क्योंकि चेतनसे अप्रवठित काष्ठ और लोष्टके समान अचेतन अपुवंकी प्रवृत्ति नहीं हो 


सकती, और उसके अस्तित्वमें प्रमाण भी नहीं है। यदि कहो कि अर्थापत्ति प्रमाण है, तो यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि ईश्वरकी सिद्धिसे छर्यापत्तिका क्षय हो जायगा ॥ ३८॥ 

हम केवल उपपत्ति-युक्तिसे ईरवरको फलका हेतु नहीं कहते हैं, किन्तु श्रुति प्रतिपादित होनेसे 
भी ईश्वरको ही फलका हेतु हम मानते हैं। क्योंकि 'स चा एष महानज०' ( वह यह महाबु अज 
आत्मा अन्न मक्षण करनेवाला और कमफल देनेवाला है ) इसप्रकारकी श्रृति है ॥ ३९ ॥ 

जैमिनि आचायं तो “अत एव'-इसी हेतुसे श्रुति और उपपत्तिसे धमंको फलदाता मानते हैं। 
ओर यही अथं 'स्वगंकामो यजेव? ( स्वगंकी कामनावाला याग करे ) इत्यादि वाकयोंमें सुना जाता 


सत्यानन्दी-दीपिका 


` क॒मॅफलका दाता ईश्वर है, क्योंकि “स्वर्गादिकं विशिष्टदेशकालकर्मा मिज्ञातृकम्‌, कमं फलत्वात्‌ , सेवा- 


फलवत्‌ ( स्वर्गादि विशिष्ट देश, काल और कमंके अभिज्ञद्वारा प्राप्त होता है, क्योंकि फल है, जेसे 
सेवाफल ) यह उपपत्ति-अनुमान है । याग आदि क्रिया जो क्षणिक कमं है, क्या वह अपने नाशके 
छानन्तर फल उत्पन्न करता है अथवा अपना फल उत्पन्नकर नष्ट होता है वा अपूवसे फछ सिद्ध 
होता है? प्रथम पक्ष तो अयुक्त है, क्योंकि कमंका नाश अमावरूप है, अत! अमावसे भावकी उत्पत्ति 
नहीं होती । शेष दो विकल्पोंका समाधान “स्याद्रेतत्‌' आदिसे करते हैं ॥ ३८॥ 

& “ङृतास्ययेऽनुक्षयवान' ( ब्रह्मसूत्र ३।१।८ ) इस सूत्रमें उदाहृत 'तद्य इह रमणीयचरणाः’ 
इत्यादि श्रुति भौर स्मृति वाक्योंस यदि अपूवं सिद्ध होता है, तो उन वाकयोसे ईरवरमें फलदातृत्व 
भी स्वीकार करना चाहिए । ऐसा भगवात्र सूत्रकार 'श्रुतत्वाच' से कहते हैं ॥ ३९॥ 

७ थह पूर्वेपक्ष सूत्र है । 'यजेत' इस विष्यात्मक िङ्गाथंका यागविपय हे, उसके मावावगमसे 
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श्र्यते तावद्यमर्थः “स्वगंकामो यजेत' इत्येवमादिु वाक्येपु । तत्र च विधिश्वतेविषयभावोप- 
गमाद्यागः स्वगंस्योत्पादक इति गस्यते। अन्यथा हाननुष्ठातको याग आपद्येत तत्रास्योपदेः 
दावेयथ्य स्यात्‌! नन्वञुक्षणविनाशिनः कर्मणः फलं नोपपद्यत इति, परित्यक्तो ऽयं पक्ष+-नैष 
दोषः, श्रुतिपामाण्यात्‌। श्रुतिइचेत्य्रमणं यथाऽयं कमफलसंबन्धः श्चुत उपपद्यते तथा कल्प- 
यितव्यः। न चाजुत्पाद्य किमप्यपूर्व कर्म विनच्यत्कालान्तरितं फलं दातुं शक्नोति। अतः 
कर्मणो वा सूक्ष्मा काचिदुत्तरावस्था फलस्य वा पूर्वावस्थाऽपूर्व नामास्तीति तक्यते। उप- 
पद्यते चायमर्थ उक्तेन प्रकारेण । ईश्वरस्तु फलं दृदातीत्यनुपपन्नम्‌, अविचित्रस्य कारणस्य 
विचित्नकार्याचुपपत्ते वेषम्यने चण्यप्रसङ्गादचुष्ठान वैयर्थ्यापत्तेश्च। तस्माद्वर्मादेच फलमिति । 
पूर्व तु बादरायणो हेतुव्यपदेशात्‌ ॥ ४१॥ 

पद्च्छेद-पूवंम्‌, वादरायणः, हेतुव्यपदेशात्‌ । 

सूघार्थ--( तु ) यङ्कानिवृत्त्यथं है, ( बादरायणः ) बादरायण आचायं तो ( पूव ) पूर्वोक्त 
ईश्व रको फलदाता मानते हैं, क्योंकि (हेतुब्यपदेशात्‌) ‘एष ह्यंव साधु कमं कारयति’ ‘अन्नादो वसुदानः’ 
“लभते च ततः कामान्‌’ इत्यादि श्रुति और स्मृतिमें ईद्वरका हेतुरूपसे व्यपदेश है । 

& बाद्रायणस्त्वाचायेः पूर्वोक्तमेवेश्वरं फलहेतुं मन्यते । केवलात्कर्मणोऽपूर्वाद्वा 
केबळात्फळमित्ययं पक्षस्तुशाब्देन व्यावत्यंते । कर्मापक्षादपूर्वापेक्षाद्वा यथा तथाऽस्त्वी- 
श्वरार्फळसिति सिद्धान्तः । कुतः ?* हेतुव्यपदेशात्‌। घर्माधर्मयोरपि हि कारयित्रवे- 
है, क्योंकि उसमें विधि श्रुतिके विषयभावकी अवगतिसे “याग स्वगंका उत्पादक है” ऐसा ज्ञात होता 
है, अन्यथा अनुष्ठाता न होनेवाला याग होगा, तो ऐसा होनेपर यागका उपदेश ग्प्रथं होगा । परन्तु अनु- 
क्षण विनाशी कमंसे फल उपपन्न नहीं होता, अतः यह पक्ष परित्यक्त है । यह दोष नहीं है, क्योंकि श्रुति 
प्रमाण है। यदि श्रृतिप्रमाण हो तो जिस प्रकार यह श्रुति प्रतिपादित कमफल सम्बन्ध उपपन्न हो 
उसीप्रकार कल्पना करनी चाहिए, ओर किसी अपवंको उत्पन्न किये विना विनष्ट होता हुआ कमं 
काळान्तरमें फल देनेमें समथ नहीं होता, अतः कमंकी कोई एक सूदम उत्तरावस्था अथवा फलको 
पूर्वावस्था अपूवे नामक है, ऐसा तकं किया जाता है। और यह अथं उक्त प्रकारसे उपपन्न होता है । 
ईश्वर फल देता है, यह अनुपपन्न है, क्योंकि अविचित्र कारणका विचित्र कायं अनुपपन्न है, और 
'वेषम्य और नंघु'ण्य' प्रसंग और अनुष्ठान वेयर्थ्यापत्ति होती है, इसलिए घमसे ही फल होता है ॥४०॥ 

बादरायण आचार्य तो पूर्वोक्त ईश्वरको ही फलका हेतु मानते हैं। केवल कमंसे अथवा केवळ 
अपुवंसे फल होता है, इस पक्षकी 'तु' शब्द व्यावृत्ति करता है, कमंकी अपेक्षावाले अथवा अपूवंको 
अपेक्षावाले ईदवरसे यथा स्यात्‌ तथा फल होता है, यह सिद्धान्त दै। किससे ? इससे कि हेतुख्पसे 
व्यपदेश है । घमं और अधमंके भी कारयतृरूपसे और फलदातृख्पसे ईश्वर हेतु कहा गया है-- 

सत्यानन्दी दीपिका 

याग स्वर्गका साधन है, ऐसा ज्ञात होता है, क्योंकि यदि याग पुरुषके इषट-स्वगंका साधन न हो तो 
प्रेरणा उपपन्न नहीं होगी, इसलिए अपूव द्वारा कमंसे फल होता है। अब 'इइ्वरस्तु' इत्यादिसे 
सिद्धान्तको दुषित करते हैं--क्या ईश्वर कमंकी अपेक्षाके विना ही फल देता है अयवा किसीकी 
अपेक्षासे ? प्रथम पक्षमें 'अविचित्रस्य' इत्यादिसे कहते हैं। द्वितीय पक्षमें--जैसे स्थिति-स्थापक- 
संस्कारमात्रसे चटाईमें वेष्टन होता है, वैसे ही कमं जन्य अपूवसे फल सिद्ध होता है, तो ईदवरका क्या 
प्रयोजन है । अतः धमंसे ही फल होता है, यह जेमिनि आचायका मत है ॥ ४० ॥ : 

# यदि चन्दन, कण्टक आदि दृष्ट पदार्थोसे सुख आदिका सम्मव है, तो घमं और अधमे 
स्वीकार करनेका क्या प्रयोजन ? यदि कहो कि श्रुति और स्मृतिके बलब्े इनकी अपेक्षा है, तो श्रुति 
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नेश्वरो हेतव्यपदिइयते, फलस्य च दातृत्वेल 'एप ह्येव साधु कमे कारयति तं यमेभ्यो छोकेभ्य 
उन्निनीषते । एष उ एवासाधु कम कारयति त यमधो निनीपते' इति । स्मर्यते चायमर्थों भगत- 
द्गीतासु--यो यो यां यां तनु भक्त श्रद्वयाचिंतुमिच्छति । तस्या तस्याचळां श्रद्धां तामेव विद्धा- 
म्यहस्‌। स तया श्रद्धया युक्तस्तस्याराधनसीहते। लभते च ततः कामान्सयच विहितान्हितान्‌? 
( ५२१ ) इति । सवंवेदान्तेषु चेश्वरहेतका एव स्टृष्टयो न्यपदिच्यन्ते। तदेव चेश्वरस्य 
फळहेतुत्वं यत्स्वकर्माचुरूपाः प्रजाः खजतीति। चिचिञ्रकार्याचुपपत्याद्योऽपि दोषा 
कृतप्रयत्नापेक्षत्वादीश्वरस्य न प्रसज्यन्ते ॥ ४१ ॥ 
इति श्रीमच्छङ्करमगचत्पूज्यपादकता शारीरकसीमांसामाप्ये तृतीयाध्यायस्य द्वितीय पादः ॥ २ ॥ 


तृतीयाध्याये तृतीयः षादः । 
[ अन्न परापरव्रह्मबिद्यागुणोपसंहारचिवरणस्र । ] 
इस पांदमें पर और अपर ब्रह्मविद्याके गुणोंके उपसंहारका विवरण है । 
_ ( १ सर्चचेदान्तप्रत्ययाधिकरणम्‌। सू० १-४ ) 
सववेदान्तम्रत्ययं चोदनाद्यविशेषात्‌ ॥ १॥ 
पद्च्छेद्‌--सवंवेदान्तप्रत्ययम्‌, चोदनाद्यविशेषात्‌ । 
सूचाथ--( सववेदान्तप्रत्ययम्‌ ) सव वेदान्तोंमें विहित उपासना भिन्न नहीं है, ( चोदनाच- 
विशेषात्‌ ) क्योंकि चोदना आदिकी अविशेषता-समानता-एकता है । 
; & व्याख्यातं विज्ञेयस्य त्रह्मणस्तच्वम्‌, इदानीं तु प्रतिवेदान्तं विज्ञानानि भिद्यन्ते 
न चेति विचायंते। ननु विज्ञेयं ब्रहम पूर्वापरादिमेदरहितमेकरसं सेन्थवघनवद्वधारितं, तत्र 


एष द्येव०' ( यही जिसे ऊपर ले जाना चाहता है उससे साधु कम कराता है और यही जिसे नीचे 
ले जाना चाहता है उससे असाधु कमं कराता है) और यह अथं “यो यो०' ( जो जो सकामी भक्त 
जिस जिस विग्रहकी श्रद्धासे पुजा करना चाहता है, उस उस भक्तकी मैं उसके प्रति अचल श्रद्धा 
उत्पन्न करता हूँ । तथा वह उस शद्धासे युक्त हुमा उस देवताके आराधनकी चेष्टा करता है और 
उस देवतासे मेरेद्वारा ही विधान किये हुए उन इच्छित भोगोंको निःसन्देह प्राप्त होता है) इस 
प्रकार मग्वद्गीतामें भी कहा गया है। इसप्रकार सम्पूणं वेदान्तोंमें ईश्वर हेतुक सृष्टियोंका व्यपदेश 
है। जो भ्रजाओंका अपने कमं अनुरूप सृजन करता है वही ईश्वरमें फल हेतुत्व है। जीवंत प्रयत्नकी 
अपेक्षा होनेसे ईस्वरको विचित्र कायं अनुपपत्ति आदि दोष भी प्रसक्त नहीं होते हैं॥ ४१ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्गरमाष्य-मापाचुवादके तृतीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
विज्ञेय ब्रह्मे तत्वका व्याख्यान किया जा चुका है। अव प्रत्येक वेदान्तमें विज्ञान (उपासना) 
मिन्न है अथवा नहीं ? इसका विचार किया जाता है । परन्तु पूर्वापर आदि भेदसे रहित, सैन्यवघनके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
भौर स्मृति प्रसिद्ध ईश्वरकी अपेक्षा क्यों नहीं हो । यदि ईशवरकी अपेक्षा नहो है, तो ईश्वर प्रतिपादक 
श्रुति, स्मृति बाधित होंगी । इसलिए ईरवरकी अपेक्षाके विना केवळ कमं अथवा अपूवसे ही. फल हो, 
यह अयुक्त है । अतः कमंफलदाता ईश्वर है। इसप्रकार “तत? पदवाच्य ईष्वरके सिद्ध होनेपर 'तत( 
पदका लक्ष्याथं मी सिद्ध हुमा समझना चाहिए। इसलिए श्रुति, स्मृति और युक्ति युक्त होनेसे यह 
सिद्धान्त दोष रहित है ॥ ४१ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत “सत्यानन्दरी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ _ 
& गत पादमें “तत्‌' ओर 'त्वम' पदार्थका निरूपण किया गया है । अव अन्तःकरण शुद्धिद्वारा 
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कुतो विज्ञानभेदाभेदचिन्तावसरः? नहि कमंबहुत्ववद्त्रह्मबहुत्वमपि वेदान्तेषु प्रतिपिपाद- 
यिषितमिति शक्यं वक्तुम्‌, व्रह्लण एकत्वादेकरूपत्वाच्च । न चेकरूपे त्रह्मण्यनेकरूपाणि 
विज्ञानानि संभवन्ति । न ह्यन्यथा५था5न्यथा ज्ञानमित्यश्नान्त भवति । यदि पुनरेकस्मि- 
नत्रह्मणि वहुनि विज्ञानानि वेदान्तान्तरे घु प्रतिपिपादयिषितानि,तेषामेकम भ्रान्तम्‌ „ ्ान्ता- 
नीतराणीत्यनाश्वासप्रसङ्गो वेदान्तेषु । तस्मान्न तावत्प्रतिवेदान्तं त्रह्मविज्ञानभेद आइाङ्कितु 
शाक्यते । & नाप्यस्य चोदनाद्यविशेषादभेद उच्येत, त्रह्मचिज्ञानस्याचोद्नालक्षणत्वात्‌। 
अचिधिप्रधानैहि चस्तुपयंवसायिभिष्रेह्मचाक्येश्रह्मविज्ञानं जन्यत इत्यचोचदाचारयः “वत्त 
समन्वयात्‌? (वह्मघूत्र १।१।४) इत्यत्र । तत्कथमिमां भेदाभेदचिन्तामारभत इति? तदुच्यते- 
सशुणब्रह्मचिपया प्राणादिविषया चेयं विज्ञानभेदाभेदचिन्तेत्यदोषः | तत्र द्वि कमेवदुपास- 
नानां सेदासेदो संभवतः, कर्मवदेव चोपासनानि दएफलान्यदएफलानि चोच्यन्ते, क्रम- 
सुक्तिफळानि च कानिचित्सम्यरज्ञानोत्पत्तिद्वारेण ।तेष्वेषा चिन्ता संभवति-कि प्रतिवेदान्तं 
विज्ञानमेद आहोस्विन्नेति ? तत्र पूर्वपक्षहेतवस्तावदुपन्यस्यन्ते-नाम्नस्ताचद्भेदप्रति- 
समान एक रस विज्ञेय ब्रह्मका अवधारण किया गया है, उसमें विज्ञानके भेद अथवा अभेदके विचारका 
अवसर ही कहाँ है? क्योंकि ब्रह्मके एक ओर एक रूप होनेसे कमं बहुतके समान ब्रह्मदे 
वहुत्वका प्रतिपादन वेदान्तोंमें अमी् है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, भोर एकरूप ब्रह्मम अनेक 
प्रकारके विज्ञानोंका संभव नहीं है, क्योंकि अन्य प्रकारका अथं ओर अन्य प्रकारका विज्ञान अभ्नान्त" 
यथार्थ नहीं होता । यदि एक ब्रह्ममें अनेक विज्ञानोंका मिन्न-मिन्न वेदान्तोंमें प्रतिपादन अमीष्ट द्वो तो 
उनमेंसे एक अश्रान्त ओर अन्य भ्रान्त हैं, इस प्रकार वेदान्तोमें अविश्वास प्रसङ्ग हो जायया । इसलिए 
प्रत्येक वेदान्तमें ब्रह्म विज्ञानभेदकी आशङ्का नहीं की जा सकती है। और चोदना आदिके धविशेषसे ` 
विज्ञानका अभेद भी नहीं कहा जाता, क्योंकि ब्रह्मविज्ञान अचोदनात्मक है । अविषि-प्रधान ओर वस्तु 
परयंवसायी ब्रह्मवाक्योसे 'ब्रहाविज्ञान उत्पन्न किया जाता है, इसप्रकार आचायंने “तत्त समन्वयात्‌’ 
इस सूत्रमें कहा है । तो पुनः इस भेद ओर अभेद विचारको क्यों आरम्भ करते हो? सि०--इसपर 
कहते है--यह विज्ञानके भेद ओर भेदका विचार सगुणब्रह्म विषयक थोर प्राण आदि विषयक दै, 
इसलिए कोई दोष नहीं है । यहाँ कमंके समान उपासनाओंका भेद बौर भेद संभव है, क्योंकि 
उपासनाएँ कर्मके समान ही दृष्ट फल और अदृष्ट फलवाली कही जाती हैं। और कई एक तत्त्वज्ञानकी 
उत्पत्ति द्वारा क्रममुक्ति फलवाली कही जाती हैं । उनमें यह विचार होता है कि क्या प्रत्येक यदान्ते 
विज्ञानभेद है अथवा नहीं ? यहाँ पू्वपक्षके हेतुओंका उपन्यास किया जाता है। पूवपक्षी--नाम भेद- 
प्रतिपत्तिके हेतुरूपसे ज्योतिरादिमे प्रसिद्ध है । अन्य वेदान्तोंमें विहित विज्ञानोंमें तैत्तिरीयक, वाजसनेयक, 
सत्यानन्दी दीपिका 
“तस्वसस' आदि वाक्यार्थ निर्धारणके उपयोगी सगुण उपासनाके. विषयर्मे विचार किया जाता है । 
| इसभ्रकार हेतुहेतुम-द्भावसंगतिसे कहते हैं। पृवपक्षमें उपासनाओंका भेद है ओर सिद्धान्तमें उपासना 
एक है, इसपर विचार किया जाता है । परन्तु वेचके भेद होनेपर विज्ञानका भेद होता है किन्तु 
ब्रह्म तो पूर्वापार भेद रहित एक रूप है, अतः उसमें ज्ञान भेदका अवसर ही नहीं है । यदि भेद रहित 
ब्रह्ममें ज्ञान भेदकी कल्पनाकी जायगी तो वह ज्ञानभेद यथाथं नहों होगा, अतः निघमंक एक ब्रह्ममें 
ज्ञानभेदकी कल्पना नहीं करनी चाहिए । ह 
# यद्यपि यह विज्ञानके भेद और अभेदका विचार निविशेष अद्वितीय ब्रह्मविषयक नहीं है, तो 
भी सगुणब्रह्म विषयक और प्रणादि विषयक हो सकता है, क्योंकि पचार्निविद्या, प्राणविद्या, दहुर- ` 





६४८ ब्र्मसून-शाछरभाष्य [ अ० ३ पा० ३ 


पत्तिहेतुत्वं प्रसिद्धं ज्योतिरादिषु । अस्ति चात्र वेदान्तान्वरविदिते छु चिज्ञानेष्वन्यदन्यन्ञाम 
तैत्तिरीयकं चाजसनेयकं कौथुमकं कोषीतकं शाट्यायनकमित्येचमादि । तथा रूपभेदोऽपि 
कर्मभेदस्य प्रतिपादकः प्रखिद्धो वैदवदेव्यामिक्षा वाजिभ्यो वाजिनमित्येवमादिषु । अस्ति 
सात्र रूपभेदः। तद्यया-केचिच्छाखिनः पञ्चाग्निविद्यायां ष्ठसपरमग्निमामनन्त्यपरे 
पुनः पञ्चैव पठन्ति । तथा प्राणसंवादादिषु केचिदूनान्वागादीनासनन्ति, केचिदधिकान्‌ । 
तथा घर्मेविशेषोऽपि कमंभेदस्य प्रतिपादक आशङ्कितः कारीर्यादिणु । अस्ति चात्र घर्म- 
विरोषः-यथाथर्चणिकानां किरोबतमिति। एवं पुनरुकस्यादयोऽपि भेदहेतचो यथासंभवं 
_चेदान्तान्तरेषु योजयितव्याः तस्मात्प्रतिवेदन्तं विशानमेद्‌ इति । 8 एवं पराप्ते रसः 


कोथुमक, कौषोतक और शाट्यायन इत्यादि भिन्न-भिन्न नाम हैं । और इसी प्रकार विश्वडेन्यामिक्षा०' 


( विश्वदेवोंको अभिक्षा ओर वाजि देवताओंको वाजिन ) इत्यादिमें रूपभेद भी कमंभेदका प्रतिपादक 
प्रसिद्ध है ओर यहाँ रूपभेद है, जैसे कि कोई थाखाघाले पः्चार्निविद्यामें अन्य छठवीं अग्नि भी कहते 
हैं, ओर अन्य पाँच ही पढ़ते हैं। इस प्रकार प्राणसंवाद आदिमें कोई झाखावाले न्यून वाग्‌ आदि 
कहते हैं और कोई लोग अधिक वाक आदिका पाठ करते हैं। इस प्रकार घमंविशेष भी कमंभेदका 
प्रतिपादक कारीर्यादिमें आशित है । और यहाँ धमंविशेष मी है-जैपे कि आथरवणिकोंका खिरोब्रत । 
इस प्रकार पुनरुक्ति आदि भेदके हेतुओंकी वेदान्तोंमें यथासंभव योजना करनी चाहिए । इसलिए प्रत्येक 
वेदान्तमें विज्ञानका भेद है । सिद्धान्ती--ऐसा प्रात होनेपर हम कहते हँ--सव वेदान्त प्रत्यय-विज्चान 


सत्यानन्दी-दीपिका 
विद्या, वेश्वानर आदि विद्या परस्पर भिन्न हैं, ऐसा 'नानाशब्दादिभेदात? ( ब्रह्मसूत्र ३।३।५८ ) इस 
सूत्रमें कहा जायगा । यहाँ तो परस्पर भिन्न-भिन्न वे विद्याएं क्या प्रत्येक शाखामें मिन्न-मिन्न हैं अथवा 
नहीं ? इसप्रकार नाम आदिके भेदसे और विधि आदिके समान होनेसे सन्देह होता है। पुवंमीमांसाके 
द्याखान्तर अधिकरणमें पू्वपक्षका यह सूत्र है--“नामरूपधमंदिरोषपुनरुक्तिनिन्दादाक्तिसमासिवचन- 
प्रायश्चित्तान्याथंद्शंनाच्छाखान्तरे कमंभेदःस्यात? ( जै० सू० २।४।८) ( नाम, रूप, धमंविशेष, 
पुनरुक्ति, निन्दा, अशक्ति, समालिवचन, प्रायरिचित्त, अन्याथंदशंन इनसे अन्य शाखामें कमंभेद होना 
चाहिए ) ये सव कमके भेदमें हेतु हैं। जसे “अथैष ज्योतिरथैष सचज्योतिरेतेन सहस्रदक्षिणेन यजेत' 
( अनन्तर सहस्र दक्षिणासे यह ज्योतिः नामक याग करे ). यहाँ नामभेदसे यह ज्योति याग ज्योतिष्टोम 
यागरसे भिन्न है। और 'विएवेदेवोंको अभिक्षा ( पनीर ) और वाजिदेवोंको वाजिन-द्रव भाग दे' 
यागका ख्प-द्रव्य और देवता हैं, उससे ही याग सिद्ध होता है, अतः यहाँ विशवे देवताके उद्देश्यसे 
अमिक्षा द्रव्यवाले यागमें, वाजिन गुण विधि नहीं हो सकती, क्योंकि यागका रूप द्रव्य और देवता 
भिन्न-भिन्न हैं। अतः ये कम भिन्न-भिन्न हैं, वेसे प्रकरणमें तैत्तिरीयक, वाजसनेयक आदि नामभेदसे 
उपासनाए भिन्न-भिन्न हैं। माष्यमें आदि पदसे न्द्रं दुधि” ऐन्द्रं पयः? इत्यादि द्रव्यभेदसे भी 
कमभेद ग्राह्य दै, उसी प्रकार प्रकरणमें मी नाम और रूपभेदसे वाजसनेयी पः्चाग्नि और छान्दोगोंकी 
षडगिन विद्याका भेद है। इसप्रकार छान्दोग्यमें रेत रहित वागू आदि पाँच अग्नियाँ और रेतसहित 
वागू आदि वाजसनेयियोके मतमें छ अग्नियाँ हैं, अतः प्राण आदि विद्याका भेद है। कारोरिवाक्योंके 
अघ्ययनमें तैत्तिरीय द्याखावाले मूमिमें मोजन करते हैं, यह उन्हींका घमंविशेष है, और अन्य 
शालावाले ऐसा नहीं करते, क्योंकि वह उनका धमं नहीं है। इसप्रकार अन्य शाखाओंमें घमंविशेर्षोसे 
जेते कमंमेंद शच्धित है, वसे प्रकृतमें भी मुण्डकोपनिषद्के अध्ययनमें जिन लोगोंका माथेपर अङ्गार- 
पात्र ( मस्म ) घारण करना घमंविशेष है अन्योंका नहीं, अतः घमंविशेषसे विद्याका मेदशङ्ित है । 
घुनरुक्ति-अम्यास, जैसे “समिधो यजति' 'तनुनपातं यजति’ यहाँपर “यजति' के पुनः पुनः कथनसे 
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सा विज्ञानानि तस्मिस्तस्मिन्वेदान्ते तानि तान्येव अवितुम्हन्ति । 
कुतः ¦ चोदनाद्यविशेषात्‌ । आदिग्रदणेन झाखान्तराधिकरणसिद्धान्तसुत्रोदिता अभेद- 
हेतव इद्दाकप्यन्ते । संयोगरूपचोद्नाख्याविशेषादित्यर्थः । यथैक्रस्मि्नप्नि होने शाल्वा- 
सेदेऽपि पुरुषप्रयत्नरुताटश एव चोद्यते-जुझ्यादिति । एवम्‌ 'यो ह वै ज्येष्ठ च श्रेष्ठ च चेद” 
( दृह० ६।१।१, छा० ५।१।१ ) इति चाज्ञसनेयिनां छन्दोगानां च ताइञ्येव चोदला। 


तत्‌ तत्‌ वेदान्तमें वे वे ही हो सकते हैं। किससे ? इससे कि चोदना आदि अविशेष हैं, आदि पदके 


ग्रहणसे शाखान्तर अधिकरणमें सिद्धान्तसूत्रोमें प्रतिपादित अभेद हेतुओंका यहाँ आकर्षण किया 

जाता है, क्योंकि संयोग, रूप, चोदना ओर समास्याका प्रत्येक शाखामें वेलक्षण्य नहीं है, ऐसा अर्थ 

हे ।, जैसे एक अग्निहोत्रमें शाखाभेद होनेपर भी 'जुहुयात्‌' वेसा ही पुरुषप्रयत्न विहित है, वेसे ही 'यो 

ह वे०' ( जो ज्येष्ठत्व ओर श्रेष्ठत्व गुण विशिष्टको जानता है ) इस प्रकार वाजसनेयी बीर जानी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

पाँच प्रयाजोंका परस्पर भेद सिद्ध होता है, अन्यथा-एक कमं माननेसे 'यजति' का पुनःपुनः कथन व्यथं 

है । वसे अन्य थाखामें मी अभ्याससे विद्याका भेद है । आदि पदसे निन्दादिका ग्रहण है। | 
निन्दावचन--श्रातः ग्रातरतुतं ते वदन्ति पुरोदयाज्जुहूति अग्निहोत्रम्‌' ( जो सूर्योदयसे 


, पहले अग्निहोत्र करते हँ वे प्रातः अनृत बोलनेवाले होते हैं ) इससे अनुदित होमकी और 'यदुदिते 


सूये प्रातजुहुयात' (जो सूयके उदित होनेपर प्रातः होम करता है दह अतिथिके चले जानेपर शन्य 
ग्रहमें भोजन ले आता है उसके समान है) इस वाक्यसे उदित होमकी निन्दा श्रत है, अतः दोनों 
होमोंछा भेद है, क्योंकि एक पुरुष उदित और अनुदित होमका अनुष्ठान नहीं कर सकता । उदित तथा 
अनुदित होमके अतिक्रमणे प्रायश्चित्तका विधान है । इस रकार प्रायर्चित्तके विवानये मी दोनों होमों- . 
में भेदशङ्कित है । ये निन्दा और प्रायदियत्त वेदान्त विद्यामें नहीं हैं, अत; उनका उदाहरण नहीं 
दिया गया है। अशक्ति--जैप्ते सब शाखाओंमें विहित कमंके जानने ओर करनेमें एक व्यक्तिकी 


असामथ्यसे कमका भेद है, वसे सब वेदान्तके अध्ययन ओर ज्ञानें अथवा उपासना करनेमें एक 
व्यक्तिकी शक्ति न होनेसे तत्‌ तत्‌ वेदान्तमें विद्याका भेद शङ्कित है। समासि-सब थाखाओंकी एक 


रूप समाप्ति नहीं कही जाती, किन्तु अन्य थाखाकी अन्यत्र कमंमें समाप्ति कही जाती है, इसप्रकार 
समाप्तिवचन भेदसे भी कमका भेद श छूत है, वैसे किसी वेदान्तयत ओंकारको सर्वात्मतामें किसीकी 
अन्यत्र समाप्ति है, इससे विद्याका भेद छाड्धित है । अन्याथद्शन--अथवंवादसे जैसे कमंका भेद 
शङ्कित है, वसे प्रकृतमें विद्याका भेद शड्धित है । 

इसप्रकार पूवंपक्ष सूत्रमें कमंभेदके लिए कथित हेतुओंको च गया है । अब उनमेंसे 
कोई: और पुर्वपक्ष दोनोंमें उपयुक्त होते हैं । वैसे शब्दान्तर, अस्यास, संख्या, 
गुण, बस नामधेय कमंके भेदक शा उनमें पा गुण, रूप और अभ्यास इन चारोंका 
व्याख्यान हो चुका है । किः 'यजेत, जुहुयात' इसप्रकार प्रकृति शब्दके मंदसे तत्‌ तत्‌ अवच्छिन्न 
मवनारूप कमंका भेद है, वे यहाँ मो वेद, उपास्ते' इत्यादि शब्द मेदसे विद्याका मेद है । 'तिस्न- 
आहुतीजुँहोति' ( तीन आहुति करे ) इसमें जैसे संख्यासे कमंमेद है, बैसे 'दो संवगो' ( छा० ४।३।४ ) 
( देवताओमें वायु और इन्द्रियोंमें प्राण-संवर्ग है ) इसमें द्वित्व संख्यासे संवर्गविद्याका मेद है। नित्य 
oe | 

' (मासपयं इसमें श्रुत अग्निहोत्र अन्य भ्र ॥ 

हा निद र से यहाँ वेदान्तगेंद और प्रकरणमेद होनेसे उपासना का भी मेद है। 

७ उक्त नाम आदिसे प्रत्येक घाखामे अग्निहोत्र आदि कमोंका मेद प्राप्च होनेपर शाखान्तरा- 
धिकरणे सिद्धान्त सूत्र है-'एकं वा संयोगरूपचोदुनाज्याविशेषात्‌' ( जै० सू० २।४।९ ) ( प्रयोजनका 

2२ 





६५० प्रह्मखुच्न-दाहुरआज्य [ अ० दे पा० ३ 


प्रयोजनसंयोगोऽप्यचिशिएट एच-'ज्येष्ठभ श्रे्श्व स्वानां मवति’ (बृह०६।१।१) इति। रूपमप्यु- 
अयत्र तदेव विज्ञानस्य, यदुत ज्येष्ठश्ेष्ठादिशुणविशेषणान्वितं प्राणतत्त्वम्‌। यथा च 
द्रव्यदेवते यागस्य रूपम्‌, एवं विज्ञेयं रूपं विज्ञानस्य, तेन हि तद्॒प्यते। समाख्याऽपि 
सैव--प्राणविद्येति । तस्मात्सर्वयेदान्तप्रत्ययत्वं विज्ञानानाम्‌ । एवं पञ्चाग्निविद्या वैश्वान- 
रविद्या शाण्डिल्यविद्येत्येयमादिषु योजयितव्यम्‌ । ये तु नामरूपादयो भेद्हेत्वाभासास्ते 
प्रथम एव काण्डे 'न नाज्ञा स्यादचोदनामिधानत्वात' इत्यारभ्य परिहृताः ॥ १ ॥ 

इहापि कंचिद्विशेषमादाइ्य परिहरति- 

सेदान्न ति चेन्ने कस्यापि || २॥ 
पदच्छेद्‌-- भेदात्‌, न, इति, चेत्‌, न, एकस्याम्‌, अपि | 


rrr - td 
वैसी एक-सी चोदना है। और 'ज्येष्ठठच०' ( वह अपनी ज्ञातिमें ज्येष्ठ और श्रेष्ठ होता है ) इस तरह 


प्रयोजनका संयोग भी समान है । दोनों स्थलोमें विज्ञानका रूप भी वही है-जो ज्येष्ठ और श्रेष्ठ आदि 
गुणरूप विश्ेषणोंसे युक्त प्राणतत्त्व है। जैसे द्रव्य और देवता यागके रूप हैं, वेसे ही विज्ञानका 
विज्ञेय रूप है, क्योंविः उससे उसका निरूपण किया जाता है । इसी प्रकार समाख्या-संज्ञा भी वही प्राण- 
विद्या है । इससे विज्ञानोंमें सवे वेदान्त प्रत्ययत्व है । एवं प्रश्वाग्निविद्या, वेश्वानरविद्या, शाण्डिल्यविद्या 
आदिमें योजना करनी चाहिए । जो नाम, रूप आदि भेद हेतु-से हैं, प्रथम काण्डमें ही “न नाम्ना०' 
(नामसे मेद न होगा, क्योंकि चोदनासे अभिधान नहीं है) ऐसा आरम्मकर परिहृत किये गये हैं ॥ १॥ 
यहाँ भी किसी विशेषकी आश्यद्धाकर परिहार करते हँ" 
सत्यानन्दी-दीपिका 

संयोग, रूप-द्रव्य और देवता, चोदना-पुरुषप्रयत्न और आख्या-नाम समान होनेसे शाखान्तरमें एक 
ही कमं है) चोदनाका अथे विधिवाक्य अथवा पुरुषप्रयत्न है “चोदनेति क्रियाप्रवतकं वचनसाहु- 
पाबरस्वामिनः? (शवरस्वामी क्रिया प्रवतंक वचनको चोदना कहते हैं) जैसे 'जुहुयात' “हु! धातुका अथं 
होम है, तद्विषयक पुरुषभ्रयत्न जैसे यहाँ एक है, वेसे ही “वेद, उपास्ते' इत्यादिमें भी पुरुषभ्रयत्न एक 
है । जैसे ज्येष्ठत्व, श्रेष्ठत्व आदि गुणोंसे युक्त प्राणविद्या एक है, वसे फल संयोग आदिके समान 
होनेसे पत्चाग्निविद्या भो एक ही है। इस प्रकार शाखा भिन्न होनेपर भी विद्याओंमें भेद नहीं है । 
पुर्वेपक्षीसे कमंके भेदमें प्रतिपादित हेतु वस्तुतः वे हेतु नहीं हेल्वामास हैं। जेसे-'काठक' आदि 
नामसे कमं भेद युक्त नहीं है, क्योंकि चोदनाका अभिधान नहीं है । काठक आदि ग्रन्योके नाम हैं 
कमंके नहीं, अतः पृथक्‌ नामवाले शाखा ग्रन्योके भेद होनेपर मी उनसे विहित कमं एक ही है। 
इससे वे कम भी उस ग्रन्यके नामसे कहे जाते हैं। उनमें पृथक्‌ शक्तिकी कल्पना गौरव है । पृथक्‌ 
शाखा ग्रन्थोंमें थोड़ा-सा भेद होनेपर भी कमं एक ही है । रूप (द्रव्य और देवता ) मी कमंका 
' भेदक नहों है, क्योंकि समान है । इस प्रकार नामके मेदसे विद्याका भी मेद नहीं है । धमंविशेष भी 
भेदक नहीं है, क्योंकि वह अध्ययनका अङ्ग है कमका नही । पृथक्‌ शाखाओंमें पुनरुक्ति सिद्ध नहीं दै । 
निन्दा ओर अन्याथंदशन भी कमं भेदके साधक नहीं हैं, क्योंकि वे तत्‌ तत्‌ विधिमें. स्तुतिमात्र हूँ । 
अक्ति मी मेदसाधक नहीं है, क्योंकि अनेक शाखाओंके अध्ययनमें अशक्ति होनेपर मी अपनी 
शाखाओंमें अनुक्तकी अपेक्षा होनेसे अन्य शाखासे उसका ग्रहण सम्भव दै । एक भी कमंमें अङ्गछोप- 
वेगुण्य आदि होनेसे प्रायश्चित्त हो सकता है, अतः प्रायश्चित्त भी कमंका भेदक नहीं है । इसी प्रकार 
र मोळ भेद भी भेद प्रयोजक नहीं है । इस रीतिसे कर्मके अभेद साधक प्रमाणोंका प्राबल्य 
साधक हेतु परिहृत हैं । पुवपक्ष में विद्याके भेदसे गुणों | सिद्धान्तमें विद्याके 

एक ह भाप अड ॥ १2 गुणोंका अनुपसंहार है, सिद्ध | 
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सूञ्ञाथे--( इति चेत्‌ ) यदि कहो कि ( भेदात्‌ ) जैसे द्रव्य और देवताके भेदसे यागका भेद 


होता है, वेसे वेद्यके भेदसे विद्याका भेद है, ( न) तो यह युक्त यो 
विद्यामें भी इस प्रकारका गुण भेद उपपन्न क र, यह युक्त नहीँ है, क्योंकि ( एकस्यामपि ) एक 


$ स्यादेतत्‌-ल्वेदान्तप्रत्ययत्वं विशानानां गुणभेदान्नोपपद्यते । तथाहि वाज- 
सनेयिनः पश्चाग्निविद्यां प्रस्तुत्य षएमपरमग्निमामनन्ति--तस्याग्निरेचाग्निभवतिः ( बुहद० 
६।२।१४ ) इत्यादिना । छन्दोगास्तु तं नामनन्ति पश्चसंख्ययेव च त उपसंहरन्ति-'अथ 
हृ य एतानेव॑ पज्ञाग्नीन्वेद' (छा० ५।१०।१०) इति । येषां च स गुणो 5स्ति, येषां च नास्ति, 
कथसुभयेषामेका विद्योपपद्येत * न चात्र गुणोपसंहारः शक्यते प्रत्येतुम्‌, पश्चसंख्या- 
चिरोधात्‌। तथा प्राणसंवादे भ्रेष्ठादन्यांश्चतुरः प्राणान्वाक्चक्षुःश्रोत्रमनांसि छन्दोगा 
आमनन्ति । वाजसनेयिनस्तु पञ्चममप्यामनन्ति-रेतो चे प्रजापतिः प्रजायते ह प्रजया पशुभियं 
एवं वेद’ (बृह० ६।१।६) इति । आवापोद्वापभेदाषच्य चेद्यभेदो भवति, वेद्यभेदाच्च विद्याभेदः 
द्व्यदेवताभेदादिच यागस्येति चेत--नैष दोषः, यत एकस्यामपि विद्यायामेवंजातीयको 


गुणभेद उपपद्यते । यद्यपि षष्ठस्याग्नेरुपसंदारो न संभवति, तथापि द॒प्रशृतीनां पञ्चाना- 


यह हो, परन्तु विज्ञानोंमें सववेदान्त प्रत्ययत्व गुणभेदसे उपपन्न नहीं होता, क्योंकि वाजसनेयी 
द्याखावाले पःच्चाग्निविद्याको प्रस्तुतकर 'तस्याग्निरेव०' ( उस-आहुति भूत पुरुषका प्रसिद्ध अग्नि ही 
अग्नि है ) इत्यादिसे अन्य षष्ठ अग्नि कहते हैं। छान्दोग तो उसका कथन नहीं करते किंन्तु “भथ 
ह य०' ( किन्तु जो इसप्रकार इन पाँच अरिनियोंको जानता है ) इसप्रकार वे पाँच संख्यासे उपसंहार 
करते हैं। जिनके मतमें वह गुण है. ओर जिनके मतमें वह गुण नहीं है उन दोनोंकी एक विद्या 
किस प्रकार उपपन्न होगी । और यहाँ गुणका उपसंहार भी नहीं जाना जा सकता, क्योंकि पाँच 
संख्याका विरोध है । उसीप्रकार प्राणसंवादमें श्रेष्ठ प्राणसे अन्य वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र ओर मन इन 
चार प्राणोंका छान्दोग कथन करते हैं, और वाजसनेयो तो 'रेतो बै प्रजापतिः०' ( रेत ही प्रजापति है, 
जो ऐसा जानता है, वह प्रजा और पशुओंसे सम्पन्न होता है ) इस तरह पश्चमका भी कथन करते 
हैं । आवाप ( डालना ) उद्ाप (निकालना) के भेदसे वेद्यका भेद होता है, वेचके भेदसे विद्याका भेद 
होता है । जैसे द्रव्य और देवताके भेदसे यागका भेद होता है । ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं 
हे, क्योंकि एक विद्यामें भी इसप्रकारका गुणभेद उपपन्न होता है । यद्यपि षष्ठ अग्निका उपसंहार 
संभव नहीं है, तो मी यु आदि पाँच अग्नियोंका दोनों स्थलों ( वाजसनेयी ओर छान्दोग ) में प्रत्यमि- 


& वाजसनेयी छः अग्नियाँ मानते हैं और छान्दोग पांच, अतः संख्या आदिके मंदसे विद्याका 
भेद होना चाहिए । जैसे एक द्याखामें अग्नीषोमीय यागरमें एकादश कपालोंका कथन ओर अन्य 
शाखामें द्वादश कपालोंका निर्वाप प्रतिपादित है, इससे वहाँ संख्याके मेदसे चाखान्तरका कम भी 
भिन्न माना गया है? यह वेदान्उशास्त्र पूवंभीमांसासे पृथक्‌ शास्त्र है, अता! यहाँ कम न्यायकी 
समानता नहीं है, क्योंकि यह उपासना मानसिक विद्या है, इससे पुनरुक्ति नहीं है । परन्तु उस मृत 
पुरुषके दाहके लिए अन्त्येष्टिगत छठवीं अग्निकों वाजसनेयियोंने प्रसिदध अग्निके समान स्वीकृत किया है, 
उसका छान्दोगोनि पाँच अग्नियोंमें अन्तर्भाव किया है, अतः रूपका भेद नहीं है। छान्दोग रेतको न 
लेकर प्राणके साथ वाणी, चक्षु, शत्र और मनको लेकर पाँच अग्नियाँ मानते हैं ओर वाजसनेयियोने 
जननशक्ति गुणविशिष्ट रेतको अधिक. लेकर छा भ्रग्नियाँ स्वीकार की हैं, इस थोड़े मेदको लेकर 
विद्याका मेद सिद्ध नहीं होता । यहाँ तक तो गुगमेदको मानकर विद्याका अमेद कहा गया है । अब 
उसे मस्वोकार कर 'पतब्यतै5पि! इत्यादिसे कहते हूँ । 
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सऱ्नीनासुभयत्र प्रत्यभिज्ञायमानत्वाञ्ञ विद्याभेदो अवितुमर्हति। नहि पोडदिग्रहणा- 
ग्रहणयोरतिरात्रो भिद्यते पञ्यतेऽपि च षष्ठो5ग्लिइछल्दोगेः-- प्रेत दिष्टमितोऽग्नय एवं 
हरन्ति’ ( छा० ५।९।२ ) इति । ® चाजसनेयिनस्तु सांपादिकेषु पञ्चस्वग्निष्वनुद॒तायाः 
समिद्धूमादिकल्पनाया निद्धत्तये “तस्याग्निरेवाग्निमंचति समित्समित' ( बह० ६।२।१४ ),' 
इत्यादि समामनन्ति, स नित्याशुचादः। अथाप्युपासनाथं एष वाद्रुतथापि स शुणः 
शाक्यते छन्दोगैरप्युपसंहर्तुम्‌। न चात्र पञ्चसंख्याविरोध आशङ्कथः,सांपादिकाग्न्यभिप्राया 
ह्योषा पञ्चसंख्या नित्याचुवादभूता न विधिसमवायिनीत्यदोषः। एवं प्राणसंचादादिष्व- 
प्यधिकस्य शुणस्येतरत्रोपसंहारो न चिरुध्यते। नचावापोद्वापभेदाङेचयभेदो विद्याभेद 
श्वाशाङ्कयः, कस्यचिद्देद्यांशस्यावापोद्वापयोरपि भूयसो वेच्यराशेरभेदाबगमात्‌ । तस्मा।- 
दैकविद्यमेच ॥ २ ॥ 
स्वाध्यायस्य तथात्वेन हि समाचारेञ्धिकाराच सववच्च तन्नियमः ॥ ३॥ 
पद्च्छेद्‌--स्वाघ्यायस्य, तथात्वेन, हि, समाचारे, अधिकारात्‌, च, सववत्‌, च, तन्नियमः । 
सूचाथ- ( स्वाध्यायस्य ) यह शिरोन्नत स्वाध्यायका घमं है विद्याका नहीं, ( हि) क्योंकि 
( समाचारे ) वेद ब्रतोपदेशक सूत्र ग्रन्थमें ( तथात्वेन ) वह स्वाध्यायके धमरूपसे विहित है, ( अधि- 
कारात्‌ ) कारण कि “नेतदचीणंब्रतोऽधीते' यह उसका प्रकरण है। ( च ) और इसभकार ( सववत्‌ ) 
'सवहोमके समान' ( तन्नियमः ) यह आधथवंणिकोंका नियम है । 
यदप्युक्तम्‌-आथवेणिकानां विद्यां प्रति शिरो्रताद्पेक्षणाद्न्येषां च तद्नपेक्षणा- 
द्विद्याभेद इति, तत्प्रत्युच्यते-स्वाध्यायस्येप धर्मो न विद्यायाः, कथमिदमवगम्यते ? यतस्त- 


थारवेन स्वाध्यायघर्मत्वेन समाचारे वेदवतोपदेदापरे ग्रन्ये, आथर्वणिका इदमपि चेद्वत- 


ज्ञान होनेसे विद्याका भेद नहों हो सकता । अतिरात्रयागमें षोडशिपात्रके ग्रहण ओर अग्रहणसे अति- 
रात्रयायका भेद नहीं होता । ओर “त प्रेतं०' ( कमं वश परलोकमें प्रस्थित हुए उस मृतकको 
ज्ञातिवाले अग्निके प्रति ही ले जाते हैं ) इसप्रकार छान्दोग षष्ठ अग्निको भो पढते हैं। वाजसनेयी तो 
उपासनाके लिए सांपादिक-आरोपित पांच अग्नियोंमें अनुवृत्त समिध्‌, धूम आदि कल्पनाकी निवृत्तिके 
लिए “तस्यार्निरेव०' ( उस मृतक पुरुपके दाहके लिए प्रसिद्ध अग्नि ही अग्नि है और प्रसिद्ध समिध्‌ 
ही समिध्‌ है ) इत्यादि कहते हैं। बह नित्य अनुवाद दै । यदि यह वाद उपासनाके लिए हो तो मो 
छाम्दोग उस गुणका उपसंहार कर सकते हैं, अतः यहाँ पाँच संख्याके विरोधकी आशङ्का नहों करनी 
चाहिए, क्योंकि यह पाँच संख्या उपासनाके लिए आरोपित अग्निके अभिप्रायसे नित्य अनुवादरूप है 
विधि सम्बन्धी नहीं है, इसलिए कोई दोष नहीं है । इसीप्रकार प्राणसंवाद आदिमें भी अधिक 
गुणका अन्यत्र उपसंहार विरुद्ध नहीं है। और न आवाप, उद्वापके भेदसे वेद्यमेद और विद्याभेदकी 
आयङ्का करनी चाहिए, क्योंकि किसी वेद्यांथके आवाप ओर उद्दापमें भी महात्र वेद्य शिका अभेद 
अवगत होता है, इससे एक ही विद्या है ॥ २ ॥ 

जो यह मी कहा गया है कि आथवंणिकोंको विद्याके लिए थिरोब्रत आदिकी अपेक्षा है 
और अन्य-छान्दोगोंको उसकी अपेक्षा नहीं है, इससे विद्याका भेद है, उसका निरांकरण किया जाता 
है--यह श्िरोब्रत आदि स्वाध्यायका घमं है विद्याका नहीं है, यह कैसे अवगत हो ? इससे कि इस- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

+ अनरिन द्यु आदि पाँचमें उपासनाके लिए कल्पित अम्नित्व स्वीकार किया गया है, अतः 


उनका कल्पित पः्वत्व अनुवादमात्र है घ्येयरूपसे उनका विधान नहीं है, अत: कोई विरोध नहीं है । 
अतः वेद्यके एक होनेसे विद्या मी एक ही है ॥ २॥ 








अधि० १ सर ४ ] आषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकाखहित ६५३ 


त्वेन व्याख्यातमिति समामनन्ति । 'नेतदचोणब्रतोऽध्ीते' ( मु० ३।२।११ ) इति चाधिक्कत- 
विषयादेतच्छन्दाद्ष्ययनशव्दाच्च स्वोपनिषदध्ययनघर्म एवैप इति निर्धार्यते । ननु च 
'तेपामेवेतां ब्रह्मविद्या बदेत शिरोत्रतं विधिवद्येस्तु चीणंम्‌' ( सुण्ड० ३।२।१० ) इति ब्रह्मविद्या- 
संयोग भ्रवणादेकेव सर्वत्र ब्रह्मविद्येति संकीयंतेप घर्मः, न, तत्राप्येतामिति प्रकृतप्रत्यव- 
मर्शात्‌ । प्रकतत्वं च त्रह्मविद्याया ग्रन्थविशेषापेक्षमिति ग्रन्यबिरोष संयोग्येचेष धर्म; । 
सववच्च तन्नियम इति निदर्शाननिदृशः । यथा च सवा; ससत सौर्यादयः शतौदनपर्यन्ता 
वेदान्तरोद्तित्रे ताग््यनभिसंवन्धाद्‌।थवंणोदितिकार्न्यभिसंवन्धाद्याथचणिकानामेच नियः 
स्यन्ते, तथेचायमपि धमः स्वाध्यायविशेषसंवन्धात्तत्रेव नियम्यते। तस्मादप्यनवद्य 
विद्येकत्वम्‌ ॥ ३ ॥ र 
दशयति च ॥४॥ 

पद्च्छेद्‌--दश्यति, च । 

सुत्रार्थी--ओर “सर्वे वेदा’ इसप्रकार वेद मी सब वेदान्तोंमें विद्याका एकत्व दिखाता है । 

दर्शयति च वेदोऽपि विद्येकत्वं सर्ववेदान्तेषु, वेद्येकत्वोपदेशात्‌ ‘सवं वेदा यस्पद्‌- 
सामनन्ति’ ( क० २।१५ ) इति । तथा “एतं छोव बह बचा महत्युक्थे मीमांसन्त पतमगनावध्वयंव 
एतं सहान्रते छन्दोगाः’ इति च । तथा 'महङ्गयं वज्रमुद्यतम्‌’ (क० ६।२) इति काठक उक्तस्ये- 
श्वरणुणस्य भयहेतुत्वस्य तैत्तिरीयके भेददशननिन्दाये परामशो दृशयते--'यदा होवेष 
पुतस्मिन्नुद्रमन्तरं कुरुते । अथ तस्य मयं मवति। तवेच यं विदुषोऽमन्वानस्म्' ( तै० २।७।१ ) 
इति । तथा वाजसनेयके प्रादेशमात्रसंपादितस्य वैश्वानरस्य छान्दोग्ये सिद्धवदुपादानम- 
“यस्त्वेतमेवं प्रादेशमात्रमभिविमानमात्मानं वेश्वानरमुपास्ते' ( छा० ५।१८।१ ) इति । तथा सर्व- 


प्रकार स्वाब्यायके धमंरूपसे समाचारमें-नेदके ब्रतोंके उपदेश परक सूत्रग्रन्थमें यह मी वेद व्रतरूपरे 


व्याख्यात है, ऐसा आरथंवणिक लोग कहते हैं। 'नेतद्चीणन्रतोऽधीते' ( शिरोब्रतका अनुष्ठान 
नहीं किया है वह इसका अव्प्रयन नहों कर सकता ) इसप्रकार अधिकृत विषयक 'एअत्‌' शब्दे ओर 
“अध्ययन” शब्दसे मी यह अपने उपनिषद्‌ अध्ययनका ही धर्म है, ऐसा निर्धारित किया जाता है। 
परन्तु 'तेषामेचेतास्‌०' ( जिन्होंने विधिवत्‌ शिरोव्रतका ड न किया है उन्होमें हो यह ब्रह्मविद्या 
कह्नी चाहिए ) इसप्रकार ब्रह्मविद्याके संयोगका श्रवण सव शाखाग्रोंमें एक ही ब्रह्मविद्या है, 
इसलिए यह शिरोब्रत धमं भी सवंत्र सम्बधित होगा ? ऐसा नहीं, क्योंकि वहांपर मो “एताम्‌? इससे 
प्रकृत ब्रह्मविद्याका परामशं है, और ब्रह्मविद्यामें प्रकृतत्व ग्रन्थविशेषकी अपेक्षासे है, "रह यह्‌ 
घमं भी ग्रन्यविशेवका संयोगी-सम्बन्धी होगा । 'सववच्च तन्नियमः’ यह इष्टान्ठका निदे है। जेते 
शतौदनपयंन्त सौर्यादि सात होमोंका अन्ध वेदमें कथित त्रेताग्नि-दक्षिणास्ि, गाहँपत्य ओर आहृवनोय 
अग्निके साथ सम्बन्ध न होनेसे और आथवंण उदित एक ऋषि नामक अग्निके साथ सम्बन्ध होनेसे 
आथवंणिकोंमें ही ( वे होम हैं ) यह नियम किया गया है, वेसे हो यह घमं मी स्वाध्याय विशेषके 
सम्बन्धसे आथवंणिकोमें ही नियमित होता दै । इससे मी विद्याका एकत्व निर्दोष है॥ ३ ॥ 

' और वेद मी विद्याका एकत्व दिखछाता है, क्योंकि “सर्व वेदा०' ( सब वेद जिस 
पादन करते प्रकार सब वेदान्तोंमें विद्याके एकद्वका उपदेश है, और 'एतं ह्येव०' 
आ ता विचार करते हैं, अध्वयुं इतका अग्निमें ओर छान्दोग इसका महान्रतमे 
विचार करते हैं ) तथा 'महद्भयं०' ( वह ब्रह्म महान्‌ मयरूप और उठे हुए वज्ञके समान है) इस 
प्रकार काठकमे उक्त भयहेतुल्व ईश्वर-गुणका 'यदा झोबैष०” (ओर जब यह अशानी इस अद्वय आत्मा 
थोड़ा-सा भी भेद करता है तो इसे भय प्राप्त होता है, क्योंकि वह ब्रह्म ही भेददर्शी विद्वानुके लिए 
भयरूप है ) इसप्रकार तैत्तिरीयकर्मे भेददशंनकी निन्दाके छिए परामश देखा जाता है ओर वाजस- 
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वेद्न्तप्रत्ययत्वेचान्यत्र विहितानासुक्ष्यादोनामन्यच्रोपासनविधानायोपादानात्यायदर्षांन- 
न्यायेनोपासनानामपि सववेदान्तभत्ययत्वसिद्धिः ॥ ४ ॥ 
( २ उपसंदाराधिकरणम्‌ | खू० ५ ) 
उपसंदारोज्थामेदादिधिशेषवत्समाने च ॥ ५॥ 
पदच्छेद--उपसंहारः, अर्थाभेदात्‌, विधिशेषवत्‌, समाने, च । 

सूजाथं- ( विधिशेषवत्‌ ) जैसे सवंत्र अग्निहोत्र एक होनेसे उसके शेष गुणोंका उपसंहार 
होता है, वेसे ही ( समाने ) उपासनामें मो ( उपसंहार ) गुणोपसंहार करना चाहिए, ( अर्थाभिदात्‌ ) 
क्योंकि उपास्यके गुणोंसे प्राप्य उपासनारूप अथंका सव शाखाओंमें अभेद है । 

छ इदं प्रयोजनसूत्रम्‌। स्थिते चेवं सर्वचेदान्तप्रत्ययत्वे स्वविज्ञानानामन्यत्रोदि- 
तानां विज्ञानशुणानामन्यत्रापि समाने विज्ञान उपसंहारो अवति, अर्थाभेदात्‌। य एच 
हि तेषां गुणानामेकत्राथो विदिषए्विज्ञानोपकारकः स एवान्यत्रापि। उ'भयत्रापि हि तदे- 
चैकं विज्ञानम्‌, तस्मादुपसंहारः । विधिरोषवत्‌। यथा विधिशेषाणामग्निहोत्रादिघर्माणां 
तदेवेकमग्निहोत्रादि कर्मं सवेत्रेत्यर्थाभेदादुप्संहरणमेवसिद्दापि । यदि हि विज्ञानभेदो 
भवेत्ततो विज्ञानान्तरनिवद्धत्वाद्शुणानां प्रझतिविकृतिसाचाभावाच्च न स्यादुपसंहारः । 
विज्ञानैकस्वे तु नेवमिति। अस्यैव तु प्रयोजन सूत्रस्य प्रपञ्चः सर्वाभेद(दित्यारथ्य अविष्यति। 


नेयकमें प्रादेशमात्रसे संपादित वेश्‍वानरका, 'यस्स्वेतमेचं०' (जो कोई “यही मैं हूँ! इसप्रकार अभिमानका 


विषय होनेवाले इस प्रादेशमात्र वेश्‍वानर आत्माकी उपासना करता है) इसप्रकार छान्दोग्यमें सिद्धके 


समान उपादान है । इसप्रकार सववेदान्त प्रत्ययरूपसे अन्यत्र विहित उक्थ आदिका अन्यत्र उपासना 
विधानके लिए ग्रहण होनेसे प्रायदशंनन्यायसे उपासनाओंमें भी सववेदान्त प्रत्ययत्वकी सिद्धि होती है ।४। 


यह प्रयोजन सूत्र है । इसप्रकार सम्पूण विज्ञानोंमें सवंवेदान्त प्रत्ययत्व सिद्ध होनेपर अन्य 
दाखाओंमें उक्त विज्ञानके गुणोंका अन्य शाखामें मो समान विज्ञानमें उपसंहार होता है, क्योंकि 
अथंका अभेद है । उन गुणोंका एक शाखामें विशिष्ट विज्ञानका उपकारकत्व जो एक प्रयोजन है 
वही अन्य शाखामें भी है । दोनों स्थलोंमें मी वही एक विज्ञान है, इधलिए गुणोंका उपसंहार दै । 
'(विधिशेषवत्‌'-विधिदेषके समान । जैसे विध्यङ्ग अग्निहोत्र आदि धर्मोंका वही अग्निहोत्र आदि कमं 
सवंत्र एक है । इसप्रकार अथं-प्रयोजनके अभेद होनेसे उन सब घर्मोका उपसंहार होता है, उसीप्रकार 
प्रयोजनके अभिन्न होनेसे यहाँ भी धमाका उपसंहार है। यदि शाखाभेदसे विज्ञानका भेद हो तो उस 
विज्ञानसे भिन्न अन्य विज्ञानमें गुणोंके निरुद्ध होनेसे और प्रकृतिविक्ृतिमावके न होनेसे उपसंहार नहीं 
होगा । किन्तु विज्ञानके एक होनेपर तो ऐसा नहीं होगा । इसी प्रयोजन सूत्रका विस्तार 'सवभिदात्‌ 
( ब्रह्मसूत्र ३।३।२५ ) इस धूत्रके आरम्मसे होगा ॥ ५ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# जैसे वेद्य एक होनेसे ब्रह्मविद्या एक है, वसे उसके समीप पठित होनेसे सगुणविद्या भी 
सव शाखाओमें एक ही है । इसको सूत्रकार 'दशंयति च' इत्यादिसे दिखल.ते हैं। जो एक वेदान्तमे 
विहित उपासनाका अन्य शाखामें सिद्धके समान ग्रहण उसे ध्रायदशंनन्याय कहा जाता है, अता 
न्ह्मविद्याके अभिन्न होनेके समान उक्थ आदि उपासनाएं भी समी छाखाओंमें एक ही हैं ॥ ४॥ 

# दाखाओंका भेद होनेपर भी समान विद्यामें श्रुत गुण श्रुतिके अनुसार व्यवस्थित हैं अथवा 
एक शाखामें अश्रुत गुणोंका अन्य शाखासे उपसंहार है । इस प्रकार सन्देह होनेपर पूर्वपक्षमे विद्याके 


“एक होनेपर भी तत्‌ तत्‌ छाखामें उक्त गुणोसे हो उपकारकी सिद्धि होनेसे धाखा-भेदसे गग 


व्यवस्थित हैं । सिद्धान्ती--प्रधानके एक होनेपर तत्‌ तत्‌ उपकारक अज्ञोंके उपसंहारमें 'बिधिशेषवद 





अछि० ३े सू०६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ३५५ 
( ३ अन्यथात्वाधिकरणम्‌। सू० ६-८ ) 
अन्यथात्वं शब्दादिति चेन्नाविशेषात्‌ ॥ ६ ॥ 

पद्च्छेद्‌-अन्णयःत्वम्‌, शत्द'त्‌, इति, चेत्‌, न, अविशेषात्‌ । 

सूचाथ--(शब्दात्‌) `त्वं न उद्गाय’ 'तमुद्गीयमुपासाःचवक्रिरे’ इत्यादि श्रतिसे (अन्यथात्वम्‌) 
विद्याका भेद होना चाहिए, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( अविशेषात्‌ ) क्योंकि 
श्रुतियोंके अभिप्रायमें विशेषता नहीं है, अतः विद्याका भेद नहीं है । 

& वाजसनेयके (ते ह देवा ऊलुहन्तासुरान्यज् उद्गीथेनात्ययामेति' ( बृह १।३।१ ) “ते 
ह वाचसूचुस्त्वं न उद्गाय’ (बृह० १।३।२) इति प्रक्रम्य वागादीन्प्राणानसुरपाप्मविद्धत्वेन 
निन्दित्वा सुख्यग्राणपरिग्रहः पठ्यते-'अथ हेममासन्यं प्राणमूचुस्त्वं न उद्गायेति तथेति तेभ्य 
एष प्राण उदगायत्‌? ( बृह० १।३।७ ) इति । तथा छान्दोग्येऽपि-'तद्ध देवा उद्गीयमाजहरने 
चेनानमिसविष्यामः? ( छा० १।२।१ ) इति प्रक्रम्येतरान्प्राणानसुरपाप्मविद्धत्वेन निन्दित्वा 
तथैव सुख्यप्राणपरिग्रहः पञ्यते-'भअथ ह य एवायं सुख्यः प्राणस्तसुद्गीययुपासांचकिरे' ( छा० 
१।२।७ ) इति । उभयत्रापि च प्राणप्रशसया प्राणविद्याविधिरभ्यचसीयते । तत्र संशयः 


किमत्र विद्याभेदः स्यादाद्दोस्विद्विच्चेकत्वमिति ? कि तावत्प्राप्तम्‌? पूर्वेण न्यायेन विद्यै- 


वाजसनेयकमें “ते ह देवा उत्चुः०' ( उन देवताओंने कहा, हम इस यज्ञमें उद्गीयसे असुरोंका 
अतिक्रमण करे ) “ते ह चाचसूचुः०' ( उन देवताओनि वाकसे कहा, “तुम हमारे लिए उद्गान करो” 
वाणी--त्रहुत अच्छा ) इस प्रकार उपक्रमकर वाक्‌ आदि प्राण असुर-पापोसे आक्रान्त हैं, इस प्रकार 
उनकी निन्दा कर 'अथ हेममासन्यं०' ( फिर अपने मुखमें रहनेवाळे प्राणसे कहा, 'तुम हमारे लिए 
उद्गान-उद्गाता सम्बन्धी कमं करो” “तब बहुत अच्छा” ऐसा कहकर इस प्राणने उनके लिए उद्गान 
किया ) इस प्रकार मुख्य प्राणका प्ररिग्रह कहते हैं। ऐसे ही छान्दोग्य में भी “तद्ध देचा०' ( उनमेंसे 
देवताओंने यह सोचकर कि इसके द्वारा इनका परामव करेंगे, उद्गीथका अनुष्ठान किया ) इसप्रकार 
उपक्रमकर अन्य प्राणोंके असुरोंके पापोंसे आक्रान्त होनेसे उनकी निन्दाकर वसे ही 'अथ ह य०' (पुना 
यह जो प्रसिद्ध मुख्य प्राण है उसीके ₹पर्मे उद्गीथकी उपासना-उसकी उद्गीयरूपसे उपासना की) इस 
प्रकार मुख्य प्राणका परिग्रह करते हँ । वाजसनेयक और छान्दोग्य दोनोमें भी प्राणकी प्रशंसासे प्राण- 
विद्याविधिका निश्‍चय होता है । यहाँ संशय हीता है कि क्या यहाँ विद्याका मेद है अथवा विद्या एक 


है ? तब क्या प्राप्त होता है? पूवं न्यायसै विद्या एक है, यह प्रास होता है । परन्तु उपक्रमके भेदसे 


सत्यानन्दी-दीपिका हट: 

इत्यादिसे दृष्टान्त कहते हैं। शड्धा-जँसे आग्नेय यागमें अन्वित गुणोंकी उससे भिन्न एमें प्राप्ति 
होती है, वेसे ही एक विद्यास्थित गुणोंका अन्य विद्यामें उपसंहार क्यों न हो ? समाधान-प्र कृतिवद्वि- 
कृतिः करतज्यः” ( प्रकृति यागके समान विकृति याग करना चाहिए ) “यत्र समग्राज्ोपदेशः सा,प्रकृतिः” 
( विधिसे जिसमें समग्र अज्ञोका उपदेश हो वह प्रकृति याग है ) “यत्र वेशेषिकाङ्गानामुपदेशः सा 
विकृतिः? ( प्रकृति यागके समान और विशेष अद्धोंका जहाँ उपदेश हो वह विकृति याग है ) यहाँ 
आग्नेय याग प्रकृति है और सोये याग विकृति है, यह उक्त न्याय कर्मोमें तो युक्त है। परन्तु इस 
प्रकारका प्रकृति-विकृतिमाव ही विद्याओंमें असिद्ध है, अतः उसकी यहाँ प्राप्ति नहों है। इस प्रकार 
विद्याके एक होनेसे गुणोंका उपसंहार सिद्ध है ॥ ५ ॥ 

00 वाधिकरणे विद्याओके प्रतिपादक वाक्योमें अविशेष होनेसे समानरूपसे विद्याका 
एकत्व कहा गया है। अब इस अधिकरणमें उसका अपवाद करते हैं । यहाँ पूर्वाधिकरण सिद्धान्त- 
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कत्वमिति । ननु न युक्त विद्येकत्वं, प्रक्रमभेदात्‌। अन्यथा हि प्रक्रमन्ते चाजसनेयिनोऽ- 
न्यथा छान्दोगाः-'त्वं न उद्गाय' ( बृह० १।३।२ ) इति वाजसनेयिन उदूगी थस्य कठत्वेन 
प्राणमामनन्ति । छन्दोगास्तूद्शीथत्वेन 'तसुदगीथसुपासांचक्रिरे' (छा०१।२।७) इति । तत्कथं 
विद्येकत्व॑ स्यादिति चेत्‌-नेष दोषः, न ह्येतावता विशेषेण विद्येकत्वमपगच्छति, अचि- 
शेषस्यापि वहुतरस्य प्रतीयमानत्वात्‌ । तथाहि-देवाखुरसंत्रामोपक्रमत्दमञुरात्ययाभिप्राय 
उद्गीथोपन्यासो यागादिसंकीतंनं तन्निन्द्या सुख्यप्राणव्य पाश्रय स्तद्वीर्याच्यासुरचिध्वं- 
सनमइमलोएनिदशनेनेत्येबं वहवो<र्था उभयत्राप्यविदिष्टाः प्रतीयन्ते । वाजसनेयके5पि 
चोद्गीथसामानाधिकरण्यं प्राणस्य श्रुतम्‌-- एबं उ वा उद्गोथः' ( इृह० १।३।२३ ) इति । 
तस्माच्छान्दोम्येऽपि कठेत्वं लक्षयितव्यम्‌। तस्माच्च विद्येकत्वमिति ॥ ६ ॥ 


न वा प्रकरणमेदात्परोवरीयस्त्वादिवत्‌ ।! ७ ॥ 

पद्च्छेद्‌--न, वा, प्रकरणभेदात्‌, परोवरीयस्त्वादिवत्‌ । 

सूचाथे- ( प्रकरणभेदात्‌ ) प्रकरण भेदसे (न वा) “द्या एक नहीं है, ( परोवरीयस्त्वादि- 
वत्‌ ) जैसे 'एष परोवरीयानुद्थीयः' इस श्रुतिसे विहित परोवरीयस्त्वादि गुण विशिष्ट उद्गीथ उपासना, 
चक्ष आदित्य आदि गत हिरण्यरमश्रुत्व आदि गुण विशिष्ट उद्गीयोपासनासे भिन्न है । 

$ न वा विद्येकत्वमत्र न्याय्यः, विद्याभेद एवात्र न्याय्यः। कस्मात्‌ ? प्रकरणमेदा- 
दिति, प्रक्रमभेदादिस्यर्थः। तथाहि--इह प्रक्रमभेदो इञ्यते छान्दोग्ये ताबत्‌-ओमित्येतद्‌- 
क्षरसुद्गीथपुपासीत' ( छा० १।१।१-) इत्येवसुदूगीथावयवस्योकारस्योपास्यत्वं प्रस्तुत्य रखत- 
विद्याका एकत्व युक्त नहीं है । क्योंकि वाजसनेयी अन्य प्रकारसे उपक्रम करते हैं और छान्दोग अन्य 
रीतिसे "त्वं न उद्गाय’ इसप्रकार वाजसनेयी प्राणको उद्गीथका कर्तारूपसे कहते हैं, ओर छान्दोग तो 
“तसुद्गीथसु पासाञ्चक्रिरे' (उसकी उद्गीधरूपसे उपासना करे) इसतरह प्राणको उद्गीयख्पसे ( कमं - 
रूपसे ) कहते हैं, तो इससे विद्याका एकत्व कैसे होगा । पू०--ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं दै, 
क्योंकि इतने विशोषसे विद्याका एकत्व निवृत्त नहीं होता, कारण कि वहुत-सा अविशेष भी प्रतीत 
होता है । जैसे कि देवासुर संग्रामका उपक्रम, असुरोंके परामवके लिए संवाद, उद्गोथका उपन्यास, 
वाक्‌ आदिका संकीतंन, उनकी निन्दासे मुख्य प्राणका आश्रय और पाषाण छोष्टके इष्टान्तसे उस प्राणके 
वीयं-पराक्नम द्वारा असुरोंका विध्वंस, इसभ्रकारके बहुत अथे दोनों शाखाओंमें मो समान प्रतीत होते 
हैं। और 'एष उ वा उद्गीथ' ( यह उद्गीय है) इसप्रकार वाजसनेयकमें भी प्राणकी उद्गीय- 
सामानाधिकरण्य श्रुति है। इससे छान्दोग्यमें भी प्राणमें कतूंत्वकी लक्षणा करनी चाहिए । इसलिए 
विद्या एक है॥ ६॥ | 

सिद्धान्ती- यहाँ विद्याका एकत्व उचित नहीं है, किन्तु विद्याका भेद हो उचित है, 
किससे ? प्रकरणके भेदसे, उपक्रमके भेदसे, ऐसा अथं है । जेसे कि 'ओमित्येतदक्षरम्‌०' ( ३० यह अक्षर 
उद्गीथ है, इसकी उपासना करनी चाहिए ) इस प्रकार उद्गीथके अवयव ओंकारमें उपास्यत्व प्रस्तुत 

सत्यानन्दी-दीपिका 2 

न्यायसे 'उद्गीथविद्या' इसप्रकार एक संज्ञा होनेसे एक विद्या है, इससे पू्वपक्षमें परस्पर गुणोंका उपसंहार 
फल है, यह पूर्वपक्ष सूत्र है। सिद्धाम्तमें संज्ञा एक होनेपर भी विद्याके एकत्वका अपवाद होनेसे 
गुणोंका अनुपसंहांर है । इसलिए कर्ता ओर कमंख्प उपास्यके भेदसे विद्याका भेद है ॥ ६॥ 

& बहुत-से विरुद्ध रूपोंके भेदसे बिद्या एक नहीं है, ऐसा “न वा' इत्यदिसे सिद्धान्त कहते हैं । 
और 'पृथिब्यादिरसानां रसतम ओझारः' ( पृथिवी आदि रसोंका रसतम 3 कार है ) आप्ति, समृद्धि 


अधि० ३ सु०७ ] आषायुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासहित ६५७ 


) मादिशुणोपव्याख्यान तत्र कुत्वा अथ खल्वेतस्येवाक्षरस्योपव्याल्यानं भवति’ (छा० १।१।१ ०) 
इति, पुनरपि तमेवोद्गीथावयवमाकारमचुवत्ये देवासुराख्यायिकाद्वारेण तम्‌ 'प्राण- 
सुदगीथसुपासांचक्रिरे (छा० १।२।२) इत्याह' । तत्र यद्यद्गीथशब्देन सकला भक्तिरभिप्रेयेत 

। तस्याञ्च कर्तोद्गातत्विक्तत उपक्रमश्चोपरुध्येत लक्षणा च प्रसज्येत । उपक्रमतन्त्रेण 

| चेकर्मिन्वाक्य उपसंहारेण भवितव्यम्‌ । तस्मादत्र ताचदुद्गीथाययव ओंकारे प्राण- 
दष्टिरुपदिइयते । वाजसनेयके तूद्गीथशाव्देनाचयवग्रहणे कारणाभावात्सकलेच भक्तिरा- 
वेद्यते । “त्वं न उद्गाय' (बृह० १।३।२) इत्यपि तस्याः कर्ताद्गातत्विक्प्राणत्वेन निरूप्यत 
इति प्रस्थालान्तरम्‌ । यदपि तत्रोद्गीथसामाचाधिकरण्यं प्राणस्य तदप्युद्गादृत्वेनेच 
दिदर्शयिषितस्य प्राणस्य सर्वात्मत्वप्रतिपादनार्थमिति न विद्येकत्वमावद्दति । सकळ" 
भक्तिविषय एव च तत्राप्युद्गीथशाब्द इति वैषस्यम्‌। ® नच प्राणस्योद्गातुत्वमसंभ- 
चेन हेतुना परित्यज्यते, उद्गीथभाववदुद्गातृभावस्याप्युपासनाथंत्वेनोपदिस्यमान- 
स्वात्‌ । प्राणचीयंणेच चो द्गातौद्गात्रं करोतीति नास्त्यसंभचः। तथा च तत्रेव ्रावि- 
"कर और वहाँ रसतम आदि गुणों का उपव्यारुपानकर अनन्तर 'खल्वेतस्यैव ०” (निश्‍चय इसी प्रकृत उद्गीय 
अक्षरका उपव्यार्यान होता है ) इस प्रकार यहाँ छान्दोग्यमें उपक्रममेद देखनेमें आता है। फिर 

भी उसी उद्गीथावयव अ+कारकी अनुवृत्तिकर देवासुर आख्यायिका द्वारा उसको 'प्राणझ्ु०' (उन देवोनि 


नासिकामें स्थित प्राणके रूपमें उद्गीयकी उपासना की) इस प्रकार श्रुति कहती है। यहाँ-छ न्दोग्यमें 
यदि उद्गीथ शब्दसे सम्पूणं साम भक्ति अभिप्रेत हो ओर उसका कर्ता उद्गाता ऋत्विक्‌ हो, तो उपक्रम 


का वाध होगा और लक्षणा प्रसक्त होगी । एक वाक्यमें उपक्रमके अनुसार उपसंहार होना चाहिए । 
इससे यहाँ उद्गीथावयव <*कारमें प्राण इष्टिका उपदेश है । वाजसनेयकर्मे तो उद्गीथ शब्दसे अवयव 


ग्रहण करनेमें कारणके न होनेसे सम्पूणं साम भक्ति कही जाती है, 'स्व॑ न डद्गाय' इसमें भी उसका 
कर्ता उद्गाता ऋत्विक प्राणरूपसे निरूपण किया जाता है, इससे यह अन्य प्रस्थान है। वहां मी जो 
प्राणका उद्गीथके साथ सामानाधिकरण्य है वह भी उद्गातृरूपसे दिखलानेके रिए॒अभिळषित प्राणम 
सर्वात्मत्व प्रतिपादनके लिये है, विद्याके एकत्बका वहन नहीं करता। वहाँ ( वाजसनेयकमें ) भी 
उद्गीथ शब्द सकल भक्ति विषयक हो है इससे दोनों ्याखाओंमें बेलक्षण्य है अर्थात्‌ विद्याका भेद है । 


और प्राणमें उद्गातृत्वका असम्भव हेतुसे त्याग नहीं किया जाता, क्योंकि उद्गीयमावके समान उद्गातृ- 
माव भी उपासनाके लिए उपदिश्यमान है, और उद्गाता प्राणकी सामथ्यंसे ही औद्यात्र कम करता है, 





-दीपिका 
ऐसे गुणोंका कथनकर गुण विशिष्ट कक ती रह विधान करनेके लिये यह आख्यायिका 
प्रस्तुत की गयी है । इसी प्रकार छान्दोग्थमें प्राण दृष्टिसे उद्गीथावयव “32!उपास्य है, और वाजसनेयकमें 
प्राण उपास्य कहा गया है, इस प्रकार उपास्यभेदसे विद्याका भेद है । 
क्र वाजसनेयकमें उद्गाता प्राण उपास्य है और छान्दोग्यमें क आ इस hes 
विवक्षिताथं- स्पष्ट ग्रहण होनेपर बहिरङ्ग अथंवादकी ' उपासनाका 
एक्या नहीं है। स या इत्यादिसे दृष्टान्त कहते हैं । “वि वा एत प्रजया पञ्जमिरदंयति० 
यह अम्युदथेष्टि प्रतिपादक वाक्य दै । ( यजमानने चतुदंशीमे अमावस्याकी भान्तिसे दर्शयायफे 
लिये दक्ष सम्बन्धी श्रग्ति आदि देवताके लिये तण्डुळ, दघि ओर दूष ल्प हवि पूर्वमें ही इन का 
संकल्प किया है, अनन्तर चन्द्रमाको उदय होते न be कम ब्रश 
वही संकल्पित हवि प्रजा 
| क सकी आन्तिवारे यजमानसे जो मध्यम आदि मावसे तन हर य 
44 सहित ठण्डुल सद्भुल्प किये गये हैं. उनका विभाग करे अर्थात्‌ अग्नि आदि देवताखे वियुक्त 


८३ ' 
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तस्‌-- चाचा च होव स प्राणेन चोदगायत? ( दृह० १।३।२४ ) इति । मंच चिवक्षितार्थसेदेऽच- 
गउयमाने चाकणच्छायाचुकारमात्रेण खमालाथत्वमध्यवसातुं युक्तम्‌। तथाह्यभ्युदय- 
वाक्ये पशुकामचाक्ये च-त्रेधा तण्डुकान्विसजेचे सध्यमाः स्युस्तानग्नये दात्रे पुरोडाशसष्टाकपाले 
कर्यात! इत्यादिनिवेशासास्येऽप्युपक्रमभेदादभ्युदयवाकये देवतापन्योऽष्यचसितः, पशु- 
कामवाक्ये तु यागविधिः, । तथेहाप्युपक्रमभेदाडिधाभेदः । परोचरीयस्त्वादिचित्‌। यथा 
परमात्मरष्टयध्याखखस्येऽपि आकाशो होवेश्यो ज्यायानाकाझः परायणस्‌' (छा० १।९।१) 'स 
एष परोवरीयानुद्गीथः स एषोऽनन्तः’ (छा० १।९।२) इति परोवरीयश्त्वणुणचिश्ति्टसुद्गीथो- 
पालनमध्ष्यादित्यादिगितदिरण्यइमञ्ुत्वादियुणविशिष्टोद्णीयोपासनाड्विजस्‌। बचेतरेत- 
_रगुसोपसंदार पकस्यामपि शाखायां तडच्छाखान्तरस्यच्यण्य् ञान पास एकस्यामपि शाखायां तद्वच्छास्ान्तरस्थेष्वप्ये वं आतीयकेशूपासनेष्विति।ऽ 
हात: प्राणमं उद्गातृत्वका असम्मव नहीं दै । थोर “वाचा च होव०' ( उद्गाताने प्राण प्रधान वाणीसे 
और आाइममूत प्राणसे उद्गान किया ) इस प्रकार वहाँ बाजसनेयकमे ही श्रवण कराया गया है। 
और इस प्रकार विवक्षित अर्थको भेदके अवगम होनेपर वाक्य छायाके सादृश्यमान्रसे समानाथंत्व- 
एकाथंत्वका निश्चय करना युक्त नहीं है, क्योंकि अभ्मुदयेष्टि वाक्ये शौर पशुकामेष्टि विघायक वाक्यम 
रेघा तण्डुळान्‌०' ( तण्डुङके तीन भाग करे उनमें जो मध्यम हों उनका दातृत्व गुण विशिष्ट अर्निके 
लिये अष्ट कपाल पुरोडाद्य करे ) इत्यादि निर्देश साम्य होनेपर भी उपक्गमके भेदसे अम्युदयवाक्यमें 
[ हविका ] पूवं देवतासे अपनय ( वियोग ) निश्चित किया गया है, और पशुकाम वावयमें तो यागकी 
विधि निश्चित की गई है, वैसे ही यहाँ भी उपक्रमके भेदसे विद्याका भेद है । परोवरीयस्त्वादिके समान । 
जैसे परमात्मदृष्टिके धध्यासके समान होनेपर भी 'आकाशो होयैभ्यो०' ( आकाश ही इन पृथिवी 
झादिसे बड़ा है, अतः आकाश ही इनका आश्रय है) “स एष०' ( वह यह उद्गीथ परम उत्कृष्ट है, 
यह अनन्त है ) इस प्रकार परोवरीयस्त्व गुणविशिष्ट उद्गीथ उपासना अक्षि, आदित्य आदि गत 
हिरण्यस्मश्रु्वादिगुण विशिष्ट उद्गीथ उपासनासे भिन्न है, और जैसे एक श्याखामें भी अन्योन्य गुणोंका 
उपसंहार नहीं है, वैसे अन्य घाखामे स्थित इस प्रकारकी उपासनाओमें भी समझना चाहिए ॥७॥ 


| 
| 
| 
| 
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दातृत्व आदि गुण विशिष्ट अग्नि, इन्द्र और विष्णु जो दशं देवताओंसे भिन्न देवता हैं उनके उद्देश्यसे 
दधिमें स्थूळ तण्डुलोंका च बनाकर और गरम दूधमें छोटे तण्डुलोंका चरू बनाकर होम करे । यह 
परव॑भीमांसाके '६।५।१' प्रथमाधिकरण ( अम्युदयाधिकरंण ) का विषय है। इसमें सन्देह होता है कि 
यह अम्युदयेष्टि दशँयागसे भिन्न स्वतन्त्र कमं है अथवा दशंयागमे ही केवल देवताका अपनय-परिवतंन 
है? परवंपक्ष-यहां कालके अपराध होनेपर अन्य देवोंसे युक्त दर्शयागसे भिन्न प्रायश्चित्तलप कमका 
विधान है, जैसे पशुकामेष्टि स्वतन्त्रविहित कमं है । सिद्धान्ती--दशायागसे भिन्न कमका विधान नहीं है, 
क्योंकि दशयागरमे पूर्व निश्चित देवताओंको हटाकर दातृत्व आदि गुण विशिष्ट अग्नि आदि अपूव 
देवताओंका विधान किया जाता है। अत! यहाँ दशंकमंका भेद नहीं है ओर “यः पश्चिकामः स्यात. 
सोच्सावस्यामिद्ठा वस्सानपाङ्कर्यात” इस विधिसे दर्शयागकी समासिके अनन्तर स्वतन्त्ररूपसे पशुका- 
मेष्टिका विधान है, अतः समान प्रकरणमें होनेपर भी अम्युदयेष्टि प्रतिपादक वाक्यके साथ पशुकामेष्टि 
विधायक वाक्यकी समानता नहीं है । इसी प्रकार प्रकृतमें भी समान निर्देश एक विद्याका प्रयोजक नहीं 
है। इसमें परोवरीयस्त्वगुण विशिष्ट उद्गीथोपासनाको हष्टन्तरूपसे दिया गया है। जैसे कि 
झाका नामक परमात्माकी दृष्टिके आलम्बनरूपसे उद्गीथको अनन्तशब्दसे कहा गया है। यहाँ 

` श्लाकाशरूपसे उद्गीयोपासनाका विधान है अन्यत्र हिरण्यश्मधरुख्पसे उद्गीथोपासनाका विधान है । इत 
दोनोंमें उद्गीयोपासना समान होनेपर भी छ्ाकाशतव ओर हिरण्यरमश्रुत्व गुणभेदसे बिधा 
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संज्ञातश्ेत्तदुक्तमस्ति तु तदपि ॥ ८॥ 
पद्च्छेद्‌--संज्ञातः, चेत्‌, तत्‌, उक्तम्‌, अस्ति, तु, तद्‌, अपि । 
` सृज्राथे--चेत्‌) यदि कहो कि (संज्ञातः) दोनों स्थळोंमें 'उद्गीयविद्या' इस एक संज्ञासे विद्या 

एक है, तो (तढुक्तस्‌) “न वा भ्रकरणभेदात्‌' इस सूत्रमें कहा गया है । (अस्ति तु तदपि) और जो भिन्नः 
खूपसे अग्निहोत्र आदि प्रसिद्ध हैं, उनकी मी काठक ग्रन्यमें पठित होनेसे एक फाठ$ संज्ञा होती है । 

अथोच्येत खंज्ञैकत्वाद्विचैकत्वमत्र न्याय्यसुद्गीथविदयेत्युभ्यत्राप्येका संज्ञे ति- 
तदपि नोपपद्यते, उक्त होतत्‌-'न वा प्रकरणभेदात्परोवरीयस्त्वादिवत्‌? (ब्रह्मपूत्र ३।३।७) इति । 
तदेव चाच न्याय्यतरं शुत्यक्षराचुगतं हि तत्संज्ञेकत्वं तु शुस्यक्षरबाह्ममुद्गीथशन्दमात्र- 
प्रयोगालौकिकेन्यवहठ्भिरुपचरयंते। अस्ति चैतत्संज्ञैकत्वं प्रसिद्धभेदेष्वपि परोबरी- 
यस्त्वाद्य॒पासनेषूद्गीथविद्येति। तथा प्रसिद्धभेदानामप्यग्निदहदोतरदरांपूर्णमासादीनां 
काठककग्रन्यपरिपठितानां काठकसंश्ञेकत्वं च्यते, तथेहापि भविष्यति । यत्र तु नास्ति 
कञ्चिदे्चंञातीयको भेदहेतुस्तत्र भवतु संशेकत्वादियेक॑त्वमू--यथा संवर्गचिद्यादिषु ॥८॥ 

( ४ व्याप्त्यधिकरणम्‌ | सू० ९ ) 
व्याप्तेइच समज्सम्‌ ॥ ९ ॥ 

पदच्छेदू--व्याप्ते,, च, समञ्जसम्‌ । 

सूञ्ञाथं--( व्याप्तेः ) ऋक्‌, यजु ओर सामने उंकारकी व्याप्ति है, अतः किस ४#कारकी 
उपासना करनी चाहिए, ऐसी जिज्ञासा होनेपर 'उद्गीयावयव 3“कारकी” इस प्रकार उद्गीथ 
3छकारका विशेषण है, ( समञ्जसम्‌ ) यही पक्ष दोष रहित है। 'च' शब्द तु शब्दके अथंमें है, अतः 
अध्यास, अपवाद और ऐक्य पक्षका निरास होता है । 

“ओमित्येतदक्षरमुद्गी थ ठुपारस/त' (छा० १।१।१) इत्यत्राक्षरोदूगीथदाव्द्योः सामानाधि- 


करण्ये श्ूयमाणेऽध्यासापवादैकत्वविशेषणपक्षाणां प्रतिमासनात्कतमोऽत्र पक्षी न्याय्यः 
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यदि ऐसा कहा जाय कि संज्ञाके एकत्वसे विद्याका एकत्व यहाँ उचित है, क्योंकि उमयत्र 
‘उद्गीथ विद्या” इस प्रकार एक संज्ञा है । वह भी युक्त नहीं है, कारण कि इसका “न वा प्रकरण- 
भेदात्‌०” इस सूत्रमें निणंय किया गया है । वही यहाँ प्रकृतमें युक्ततर है, क्योंकि वह शुतिके अक्षरोंसे 
अनुगत है, और संज्ञा एकत्व तो श्रुतिके अक्षरोंसे बाह्य है, उद्गीथ शब्दमात्रके प्रयोगसे व्यवहार 
करनेवाले लौकिक उसका उपचार करते हैं। इस प्रकार प्रसिद्ध भेदवाली परोवरीयस्त्व आदि उपा- 
सनाओंमें “उद्गीथविद्या' इस प्रकार यह संज्ञा एकत्व है। और एक ही काठक प्रन्यमे पठित प्रसिद्ध 
भेदवाले अरिनिहोत्र, दश, पुणंमास आदिका भी काठक एक संज्चात्व देखनेमें आता है, वेसे यहाँ भी 
होना चाहिए । परन्तु जहाँ इस प्रकारका कोई भेदका हेतु नहीं है वहां संञ्चाके एकत्वसे विद्याका 
एकत्व हो, जैसे संवर्ग विद्या आदिमें होता है ॥ ८ ॥ 

'ओसित्येतद्‌०' ( इस उद्गोथावयव ॐ अक्षरकी उपासना करनी चाहिए ) यहाँ अक्षर ओर 
उद्गीथ शब्दका सामानाधिकरण्य श्रयमाण होनेपर अध्यास, अपवाद, एकत्व ओर विशेषण इन पक्षोंका 
प्रतिभास होनेसे इनमें कौन-सा पक्ष उचित है, यह विचार होता है । उनमें-दो वस्तुओर्मे एक 

सत्यानन्दी-दौपिका 
भेद है, वेसे हो वाजसनेयक और छान्दोग्यमें समान जातीय विद्याका भी विघानभेदसे भेद ही है ॥ ७॥ 

७ ३+ अक्षर और उद्गीथके सामानाधिकरण्यको इस अधिकरणका विषय बनाकर 'ओमि- 

त्येतद' इत्यादिसे संशय कहते हैं। सामानाधिकरण्य अध्यास, अपवाद, एकत्व और विशेषण-विशेष्य 





द्द्० ब्रह्मसुज्न-शाह्ुर श्राष्य । अ० ३ पा० ३ 


स्यादिति विचारः । तत्राध्यासो नाम-द्वयोब॑स्तुनोरनिवर्तितायामेवान्यतरचुद्धावन्यतरवु- 
द्विरभ्यस्यते, यस्मिन्नितरवुद्धिरष्यस्यतेऽचुवर्वंत एव तरिँमरस्तद्चुद्धिरष्यस्तेतरचुद्धाबपि। 
यथा नाम्नि घहमवुद्धावध्यस्यमानायामपचचुवर्तत एव नामघुद्धिनं ्रह्मचुद्धथा निचतंते । 
यथा वा प्रतिमादिषु विष्ण्वादिबुद्धयध्याखः। पवमिद्दाप्यक्षर उद्गीथवुद्धिरध्यस्येत, 
उद्गीथे याऽक्षरचुद्धिरिति। अपवादो बाम-यत्र कस्मिश्चिहस्तुलि पूर्वनिविष्टायां 
भेथ्यावुद्धी निश्चितायां पश्चाठुपजायमाना यथार्था बुद्धि; पूर्वनिविष्टाया सिथ्यावुद्धे 
निवर्तिका भवति । यथा देहेन्द्रियसंघ(ते आत्मबुद्धिरात्सन्येवात्मवु द्धथा पश्चाद्वाविन्या 
'वत्वमसि' ( छा० ६।८।७ ) इत्यनया यथार्थवुद्धया निवत्यते। यथा वा दिग्भ्नान्तिवुद्धिदि- 
ग्याथात्म्यवुद्धया निवत्येते । पवमिह'प्यक्षरवुद्धयोद्गीथवुद्धिनिवत्यंत, उद्‌गीथवुद्धया 
वा5क्षरवुद्धिरिति । % णकस्वं त्वक्षरोद्गीथशव्दयोरनतिरिक्तार्थवृत्तित्वम्‌--यथा 
द्विजोत्तम्रो प्राह्मणो भूमिदेव इति । विशेषणं पुनः सवंवेदव्यापिल ओमित्येतस्याक्षरस्य 
ग्रदणप्रसज्ञ औद्गात्रविशेषस्य समर्पणस्‌--थथा नील यदुत्पलं तदानयेति । पवमिद्दा- 
प्युद्गीथो य उॅन्कारस्तसुपालीतेति । एवमेतस्मिन्खामानाधिकरण्यचाक्ये विसरग्रमान 
एते पक्षाः प्रतिभान्ति,तत्रान्यतमनिर्घारणकारणाभावादनिर्धा रणप्राप्ताविदमु च्यते -व्यापतेश् 
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वस्तुकी बुद्धिके निवृत्त हुए विना ही दूसरी बुद्धि अध्यस्त हो बहु अध्यास है, जिसमें अन्य वुद्धि 


अध्यस्त होती है उसमें अन्य बुद्धिके अध्यस्त होनेपर उस वरतुकी वुद्धि अनुवृत्त होती है । जैसे नाममें 
ब्रह्मबुद्धिका अध्यास होनेपर भी नामबुद्धि अनुवृत्त होती ही है वह ब्रह्मवुद्धिसे निवृत्त नहीं होती । 
अथवा जैसे प्रतिमा आदिमें विष्णु आदि बुद्धिका अध्यास होता है वह विष्णु आदि बुद्धिसे निवृत्त नहों 
होती । वंसे प्रकृतमें मी अक्षरमें उद्गीथ बुद्धिका अध्यास है अथवा उद्गीथमें अक्षर वुद्धिका अध्यास 
है । जहाँ किसी वस्तुमें पूव निविष्ट मिथ्याबुद्धिका निश्‍चय होनेपर पश्चात्‌ उत्पन्न होनेवाली यथाथं 
बुद्धि पूर्व निविष्ट मिथ्यावुद्धिकी निवतंक होती है वह अपवाद है । जैसे देह, इन्द्रिय संघातमें आत्म- 
बुद्धि 'तत््मसि’ इससे अनन्तर उत्पन्न होनेवाली आत्मामें ही आत्मबुद्धि इस अन्य यथार्थ बुद्धिसे 
निवृत्त हो जाती है। अथवा जैसे दिद्याकी भ्रान्ति वुद्धि दिशाकी यथार्थ बुद्धिसे निवृत्त हो जाती है, 
बैसे ही यहांपर भी अक्षर बुद्धिसे उद्गीथ बुद्धि निवृत्त हो जाती है अथवा उद्गीथ बुद्धिसे अक्षर वुद्धि 
निवृत्त हो जाती है। एकत्व तो अक्षर और उद्गीथ शब्दके अभिन्न अथंमें वृत्तित्व है, जसे द्विजोत्तम, 
ब्राह्मण आर मूमिदेव। विशेषण--यह उद्गीय विशेषण सवं वेदव्यापी ॐ इस अक्षरके ग्रहणके 
प्रसंगमें उद्गाताके कमं विशेषका समपंण करता है। जेसे नील जो उत्पल उसे ले आओ अर्थात्‌ 
नीलगुण विशिष्ट कमल ले आओ, वेसे यहाँ भी उद्गीथ जो ओंकार उसकी उपासना करनी चाहिए । 


इसप्रकार इस सामानाधिकरण्य वाक्यका विचार करनेपर ये पक्ष प्रतीत होते हैं । उनमें किसी एकके 


निर्धारण कारणके न होनेसे अनिर्घारण प्राप्त होनेपर, सिद्धान्ती यह कहते हैं--व्याप्तेश्व समक 
च' शब्द तु शब्दके स्थानमें है, ओर तीनों पक्षोंको व्यावत्ति प्रयोजनवाला है। इसलिए यहाँ तीनों 


अत सतत्यानन्दी-दीपिका ` 
भावमें होता है। “मेदबु अध्यासः' ( भेदबुद्धि पृवंक अभेदका आरोप अध्यास है ) 
जेसे 'तिंहो माणवकः' 'माणवक सिंह है, माणवकमें माणवकत्व बुद्धिके निवृत्त न होते हुए मी उसमें 
छि भ प्रयोग होता है। जेसे यहाँ अध्यासमें सामानाधिकरण्य है, बंसे ही प्रकृतमे 


खै सिद्धान्ती जिस उद्गीथबुद्धिका ओंकारमें आरोप किया जाता है, उस उद्गीथ अर्के 
वाचक उद्गीथशन्दकी ओंकारमें लक्षणा प्रसक्त होगी अर्थात्‌ उस उद्गीथशब्दका लक्ष णावुत्तिसे ओंकार- 
रूप लक्ष्याथं मानना पड़ेगा, क्योंकि ओंकारमें उद्गीयबुद्धिका विषयत्व गोणझू्पसे प्रतिपादित है । तथा 
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समञ्जसमिति । चदाब्दोऽयं तुशब्दस्थाननिवेशी पक्षत्रयव्यावर्तनग्रयोजनः। तदिह त्रयः 
पक्षाः खाबद्या इति पर्युदस्यन्ते । विशेषणपक्ष एवैको निरवद्य इत्युपादीयते । तत्राध्यासे 
तावद्या चुद्धिरितरत्राध्यस्यते तच्छः्इस्य लक्षणावृत्तित्वं प्रसज्येत तत्फलं च कल्प्येत । 
श्रयत एव फलम्‌ ' आपयिता ह च कामानां मवति' ( छा० १।१।७ ) इत्यादीति चेत्‌-न, 
तस्यान्यफळत्वात्‌। आप्त्यादिदष्टिफलं दि तन्नोद्गीथाध्यासफलम्‌। अपवादेऽपि समानः 
फलाभाचः, मिथ्याज्ञाननिबृत्तिः फलमिति चेत्‌-न, पुरुषार्थापयोगानचगमात्‌। नच 
कदाचिदप्यों कारादोकारवुद्धिनिंबतंते, उद्‌गीथाद्वोद्गोथवुद्धिः । न चेदं वाक्यं वस्तु- 
तस्वप्रतिपादनपरम्‌ , उपाखनाविधिपरत्वात्‌ । $ नाप्येकत्वपक्षः संगच्छते, निष्प्रयोजनं 
हि तदा झब्दद्वयोचारणं स्यात्‌, एकेनेव विवक्षितार्थसमर्पणात्‌। नच होत्रविषय 
आाध्वर्यचविषये चाऽक्षर ऑकारदाव्दवाच्य उद्गीथशब्द्प्रसिद्धिरस्ति। नापि सकलायां 
साम्नो द्वितीयायां भक्ताबुद्गीथरान्दवाच्यायामोकारशब्दप्रसिद्वियेनानतिरिक्ताथंता 
व्यात्‌ । परिरोषाद्विशेषणपक्षः परिग्र॒ह्मते । व्याप्तः खववेदसाघारण्यात्‌ । सर्वव्याप्यक्षर- 
मिह मा प्रसञ्जीव्यत उद्गीथशब्देनाक्षरं विशेप्यते। कथं नाम! उद्गीथावयवभूत 
आकारो गृह्येतेति, नन्वस्मिन्नपि पक्षे समाना लक्षणा, उद्गीथशन्दस्यावयवलः 
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पक्ष सदोष हैं, इससे वे पयुंदस्त हैं ॥ केवळ एक विशेषण पक्ष ही निर्दोष है, अतः उसका ग्रहण 


किया जाता है । उनमेंसे प्रथम अध्यासमें तो जो वुद्धि अन्यत्र अध्यस्त होती है, उस शब्दकी लक्षगा- 
वृत्ति प्रसक्त होगी और उसके फनकी कल्पना करनी पड़ेगी। यदि कहो कि “आपयिता हृ०' ( बहु 
यजमानकी कामनाओंको प्राप्त करानेवाला होता है) इत्यादि फछ श्रुति है, तो यह युक्त नहीं है, 
क्योंकि उसका अन्य फल है अर्थात्‌ वह अन्यका फल है। छासि आदिरूपसे ओकारको हृष्टिका फल 
है उद्गीयके अध्यासका फल नहीं है । अपवादमें मी फछका अमाव समान है । यदि कहो कि मिथ्या- 
ज्ञानकी निवृत्ति उसका फङ है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि उसका पुरुषाथ॑रूप फल उपोयोग ज्ञात 
नहो होता और कमी भी ओंकारसे ओंकार बुद्धि और उद्गीथसे उद्गीथ बुद्धि निवृत्त नहीं होती, यह 
वाक्य [ ओमित्येतदक्षमुद्गीयमुपासीत ] वस्तुतत्व प्रतिपादन परक भी नहीं है, कारण कि वह 
उपासना विधि परक है । इसीभ्रकार एकत्व पक्ष भी संगत नहीं है, क्योंकि उस पक्षमें दो वार शब्दका 
उच्चारण निरंक होगा । एक ही वार उच्चारणसे विवक्षितायं समर्पित हो जाता है । होत्रविषयक 
अयवा आध्ययोविषयक ओंकारशब्दताच्य अक्षरमें मी उद्गोयशव्दकी प्रसिद्धि नहीं दै। ओर 
सामकी उद्गीथशब्दवाच्य सम्पूर्ण दुसरी भक्ति-मागमें मी झोंकारशब्दकी प्रसिद्धि नहीं दै, जिससे 
उसमें एकाथत्व हो । अतः परिशेषसे विशेषणपक्ष ही परिगृहीत होता है, क्योंकि ओकारकी व्याप्ति 
सव॑वेदसाधारण-सम्ान दै । सवेव्यापी ॐ अक्षर यहाँ प्रसक्त न हो, अतः उद्गीथ शन्दसे ॐ 
अक्षर यहाँ विशेषित किया जाता दै, किसप्रकार उद्गोथके अवयवभूत ओंकारका प्रक्ृतमें ग्रहण किया 
सत्यानन्दी 


“ पिका 

सम्बन्ध भी असिद्ध होनेसे कल्पनीय द्वोगा, इससे प्रतीकोपासनाका फळ भी कल्पनीय होगा, अतः 
गौरव है । यदि कहो कि 'आपयिता ह बै कामनां अवति' इस थुतिमे फलका भवग दै? तो यह फल 
अध्यासका नहीं है, किन्तु उपासनाका है । इसीप्रकार अध्यासके समान अपवादका सो फछ नहों है । 

& जैसे पदके अवयवों अथवा ग्रामके अवयवरूप कुछ घरोके जल जानेपर पट जळ गया, 
ग्राम जळ गया, ऐसा व्यवहार लोकमें प्रसिद्ध दै । इसप्रकार सव वेदव्यापी ॐ कारका निराकरण 
कर उद्गीयके अवयवरूप 59 कारमें प्राणदृष्टि विधानके लिए विशेषण ही युक्त है, क्योंकि इसमें 
कल्पना लाघव है । इससे विशेषण पक्ष निर्दोष है ॥ ९ ॥ 
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क्षणाथत्वात्‌ । सत्यमेवमेतत्‌, लक्षणायामपि तु संनिकपेविप्रकर्षो अचत एव । अध्यासः 
पक्षे ह्र्थान्तरवुद्धिरर्थान्तरे निक्षिप्यत इति विप्रकृष्ट लक्षणा चिरोषणपक्षे त्ववयविवच- 
नेन शब्देनावयचः समप्यत इति संनिकृष्टा, समुदयेषु हि प्रच्ुत्ताः इान्दा अचयवेष्वपि 
प्रवर्तमाना इष्टाः परग्रामादिषु । अतश्च व्यासेहंतोरोमित्येतदक्षरमिव्येत स्योदूगीथमित्ये- 
तद्विशेषणमिति समञ्जसमेतत्‌ , निरवद्यमित्यथः ॥ ९ ॥ 

( ५ सर्वासेदाधिकरणम्‌ । सू० १० ) 


` _ सर्वाभेदादन्यत्रेसे ॥ १०॥ 
पद्च्छेद्‌--सरवाभिदात्‌, अन्यत्र, इमे । 


सूचार्थ--किसी द्याखामें पठित ( इमे ) वसिष्ठत्व आदि गुण ( अन्यत्र ) अन्य झ्याखामें मी 


गृहीत होते हैं, ( सर्वाभेदात्‌ ) क्योंकि सव शाखाओंमें प्राणविज्ञानका अभेद है । 

क चाजिनां छन्दोगानां च प्राणसंवादे श्रै्ठयशुणान्वितस्य प्राणस्योपास्यत्वसुक्तम्‌। 
चागादयोऽपि हि तत्र बसिष्ठत्वादिशुणान्विता उक्ताः, ते च गुणा; प्राणे पुनः प्रत्यपिंताः- 
“यद्वा अहं वसिष्ठाऽस्मि व्वं तद्वति्ठोऽसि’ (बृद० ६।।।१४) इत्यादिना । अन्येषामपि तु शाखिनां 
कोषीतकिप्रथृतीनां प्राणसंचादेषु ‘अथातो निःश्रेयसादानमेता ह चै देवता अहंश्रेयसे विवदमानाः 
( कौ० २।१४ ) इत्येचंजञातीयकेषु प्राणस्य भ्रेष्ठचसुक्तम्‌, न त्विमे चसिष्ठत्वादयोऽपि 
गुणा उक्ताः। तत्र संशयः--किमिसे वसिष्ठत्वादयो गुण; कचिदुक्त। अन्यताप्यस्ये- 
रक्षत नास्येरन्निति। तत्र प्राप्त तावन्नास्येरन्निति। कुतः? एवंदाब्दसंयोगात्‌ । 


जाय [ इस अमिभ्रायसे | परन्तु इर पक्षमें मो लक्षणाका प्रसंग समान है, कारण कि उद्गीथशब्दका 
अवयव अथं लक्षणासे होता है। यह सत्य है, परन्तु लक्षणामें भी तो संनिकषं और विप्रकष होता 
ही है । अध्ग्रास-पक्षमें अन्य अर्थ विषयक बुद्धि दूसरे अथंमें प्रक्षिप्त होती है, अतः विभ्रकृष्ठ लक्षाणा है, 
विशेषणपक्षमें तो अवयवी वाचक शब्दसे अवयव समर्पित होता है, इससे संनिकृ लक्षणा है। 
समुदायोंमें प्रवृत्त शब्द अवयवोमें मी प्रवृत्त होते देखे जाते हैं। जैसे पट, ग्राम अदिमें । इसलिए 


व्याप्ति हेतुसे ३४ इस अक्षरका 'उद्गोथ' यह विशेषण है, इसप्रकार यह समञ्ञस-निदोष है, 
ऐसा अथं है ॥ ९ ॥ 


वाजसनेयी ओर छान्दोगोंके प्राणसंवादमें श्रेष्ठत्वगुणसे युक्त प्राणको उपास्य कहा गया है, और 
उसमें वाग्‌ आदि मी वसिष्ठत्व आदि गुणोंसे युक्त कहे गये हैं। और वे गुण 'यद्वा अहं०' (मैं जो 
प्रतिष्ठा हूँ, सो तुम ही उस प्रतिष्ठासे युक्त हो, ऐसा नेत्रने कहा ) इत्यादिसे पुनः प्राणमें प्रत्यपित 
किये गये हैं । ओर कोपीतको आदि अन्य द्याखावालोंने भी तो “अथातो निःश्रेयसादानमेता०' (अब 
श्रेष्ठताका निर्धारण होता है ये देवता अपनी श्रेष्ठताके लिए विवाद करते हुए) इसभ्रकारके प्राणसंवादों- 
में प्राणको श्रेष्ठ कहा है । परन्तु ये वसिष्ठत्व आदि गुण नहीं कहे गये हूँ । वहाँ संशय होता है कि 
किसी थाखामें कहे गये ये वसिष्ठत्व बादि गुण क्या वे अन्य श्चाखामें भी लिये जाते हैं अथवा नहीं लिये 
जाते ? नहीं लिये जाते, ऐसा वहाँ प्राप्त होता है । किससे ? इससे कि “एवं” शब्दका संयोग है । 
“अथो य एवं विद्वान्‌०' (प्राण श्रेष्ठ है, इसभ्रकार जाननेवाला जो विद्वानु प्राणमें निःश्रेयसको जानकर 

सत्यानन्दी दीपिका हे 

& विषय समझानेके लिए वाजसनेयी ओर छान्दोग उमय सम्मत, मथ 'वाजिनां' इत्यादिये 
कहते हैं । वाणी वसिष्ठत्य गुणवाळी है, क्योंकि वाग्मी लोकमें सुखपुवंक निवासका दर्शन है, नेत्र 
प्रतिष्ठा गुणसे युक्त हैं, क्योंकि नेत्रवालोंकी पाद प्रतिष्ठा देखनेमें आती है । श्रोत्र सम्पद्‌ गुण विशिष्ट 


। 
| 
| 
| 
| । 
| 








ad 





अधि० ५ सू० १० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासहित ६६३ 


“झथो य एवं विद्वान्प्राणे निःश्रेयसं विदिस्वा' ( को० २११४ ) इति तत्र तभेवंशव्देन चेद्यं वस्तु- 
निवेद्यते । एवंशव्द्श्व संनिहितावलस्वनो न शाखान्तरपरिपठितमेवंजातीयकं गुणजातं 
शक्नोति निवेद्यितुम्‌। तस्मात्स्वप्रकरणस्थेरेव गुणेनिराकाङ्कत्वमिति । ४ एवं प्राप्त 
प्रत्याह-अस्येरजिमे शुणाः कचिदुक्ता वसिप्त्वादयो 5न्यत्रापि। कुतः? सर्चाभेदात्‌। 
सर्वचैच हि तदेवैक प्राणविज्ञानमभिन्नं प्रत्यभिज्ञायते, प्राणसंवादादिसारूप्यात्‌ । अभेदे 
च विज्ञानस्य कथमिमे गुणाः कचिदुक्ता अन्यत्र नास्येरन्‌? नन्वेवंशाव्दस्तत्र तत्र भेदेने- 
वंजातीयकं शुणजातं वेद्यत्वाय समप॑यतीत्युक्तम्‌। अत्रोच्यते-यद्यपि कौषीतकित्राह्मणग- 
तेनेवंदाब्देन वाजसनेयित्राह्मणगतं गुणजातमसंशब्डितमसं निहितत्वात्तथापि तस्मिन्नेच 
विज्ञाने चाज्ञ सनेयिब्राह्मणगततेनेवंदाव्देन तत्संशव्दितमिति न परशाखागतमप्यभिन्नवि- 
ज्ञानाववद्धं गुणजातं स्वशाखागताद्विरिप्यते। न चेवं सति श्रुतद्दानिरश्रुतकस्पना वा 
भवति । एकस्यामपि हि शाखायां श्रुता गुणाः श्रुता एव सवंत्र भवन्ति, गुणवतो भेदा- 
भावात! नहि देवदत्तः शोर्यादिगुणत्वेन स्वदेशो प्रसिद्धो देशान्तर गतस्तद्देइयेर विभा- 
वितशौर्यादिगुणो 5प्यतद्युणो भवति। यथा च तत्र परिचयविशेषाद्देशान्तरेऽपि 


देवद्त्तशुणा विभाव्यन्ते । पवमभियोगविशेषाच्छाखान्तरेऽप्युपास्या गुणाः शाखतरान्तरे- 


श्रेष्ठ होता है) इसप्रकार तत्‌-तत्‌ स्थळोंमें 'एवं” शब्दसे वेदय वस्तु निवेदित की जाती है ओर संनिहिता- 
वलम्बी 'एव शब्द अन्य शाखाओंमें पठित इसभ्रकारके गुण समुहका निवेदन नहीं कर सकता, 
इसलिए अपने प्रकरणमें स्थित गुणोंसे हो निराकांक्षता है । सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैँ-- 
कहोंपर उक्त ये वसिष्ठत्व आदि गुण अन्यशाखामें भी गृहीत होते हैं, किससे ? इससे कि सवंत्र 
अभेद है । सभी शाखाओंमें वही एक अभिन्न भ्राणविज्ञान प्रत्यभिज्ञात होता है, क्योंकि प्राण- 
संवाद आदि समान है । विज्ञानका अभेद होनेपर किसो शाखामें कहे गये ये गुण अत्य थाखाओंमें 
क्यों नहीं लिये जायेंगे । परन्तु ऐसा कहा गया कि 'एवं शब्द तत्तत्‌ स्थलमे इसप्रकारके गुण 
समुहका भेदरूपसे वेद्यत्वके लिए समपंण करता है । सि०-इसपर कहते है-यद्यपि कोषीतकिब्राह्मण गत 
“पच? शव्दसे वाजसनेयी ब्राह्मणगत गुण समुदाय प्रतिपादित नहीं हैं, क्योंकि वे गुण असंनिहित हैं, 
तथापि उसी विज्ञानमें वाजसनेयी ब्राह्मणगत “एवं' शब्दसे वे गुणसमुह प्रतिपादित हैं। इसलिए 
अभिन्न विज्ञानसे अवबद्ध-सम्बढ अन्य द्याखागत भी गुण समुदाय अने शाखागत गुण समूहसे भिन्न नहीं 
होते और ऐसा होनेपर भरृतहानि अथवा अश्रुत कल्पना भी नहीं होती । एक शाखामें मी श्रुत गुण 
सवंत्र ही श्रुत होते हैं, क्योंकि गुणवातुके भेदका अमाव है.। अपने देशमें होये आदि ग्रुणर्पसे 
प्रसिद्ध देवदत्त अन्य देशर्मे गया हो उस देशवासियों हारा उसके शौयं॑ आदि गुण अज्ञात 


` होनेपर भी वह उन गुणोंसे रहित नहीं होता, और जैसे परिचय विशेषसे वहाँ अन्यदेशमे भी देवदत्त 


हैं, क्योंकि श्रोत्रवालोंकों ही श्रवण उल अर्थोकी सम्पत्ति होती है, मन आयतन गुण 
युक्त है, क्योंकि वह वृत्तिद्वारा सब भोग्य पदार्थोका आशय है, वे गुण गुणीकी श्रेष्ठताका निश्‍चय कर 
वाग्‌ आदिसे प्राणमें ही अर्पित किये गये हैं, ऐसा दोनों शाखाओंमें सम्मत अथ है। अब इस 
अधिकरणका 'अन्येषाम? इत्यादिसे विषय कहते हैं। यहाँपर गुर्णोका बनुपसंहार पुवपक्षका और और 
उपसंहार सिद्धान्तका फल है। . । 

& “कौषीतकिश्रुतिस्थ प्राणः, वसिष्ठत्वादिगुणक', श्रेष्ठ पाणस्वात, वाजिश्रुतिस्थप्राणवत्‌ 
( कौषीतकी श्रुतिमें स्थित प्राण वसिष्ठत्व आदि ला pho tb 

फोक श्रतको हा अर अचत 

नी क्योकि कोई विरोध नहीं अनुमान हन ददति इत्यादिसे स्पष्ट करते हैं ॥ १० ॥ 


६६४ ्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ०३ पा०३ | 


ऽप्यस्येरन्‌ । तस्मादेकप्रधानसंबद्धा चर्मा एकत्राप्युच्यमानाः सर्वत्रेयोपसंहतंव्या इति । 
( ६ आनन्दाचधिकरणम्‌। स्रू० ११-१३ ) | 
आनन्दादयः प्रधानस्य ।। ११॥ | 
पद्च्छेद्‌- आनन्दादयः, प्रधानस्य । 
स्वत्नार्थ--( प्रधानस्य ) ब्रह्मके ( आनन्द।दयः ) आनन्दत्व आदि धर्मोका सवंत्र उपसंहार 
होना चाहिए, क्योंकि सत्र शाखाओं में वेद्य ब्रह्म एक है । 
& ब्रह्मस्वरूपप्रतिपादनपरासु श्रुतिष्चानन्द रूपत्द॑ विज्ञानधनत्वं सगगतत्वं सर्वा 
त्मत्वमित्येचंजातीयका ब्रह्मणो घर्माः कचित्केचिच्छयन्ते। तेषु संशयः-किभानन्दादयो 
_ ब्रह्मणा यत्र यावन्तः श्रयन्ते तावन्त एव तन्न प्रतिपत्तव्याः, कि चा खब खबंत्रेति। तत्र 
यथाश्षतिविभागं घर्मप्रतिपत्तो प्राप्तायामिदसुच्यते-आनन्दादयः धानस्य ्रह्मणो घर्मा 
सचे सर्वत्र प्रतिपत्तव्याः। कस्मात्‌ ? सर्वाभेदादेच । सत्र हि तदेचेक्रं प्रधान विशेष्यं 
ब्रह्म भिद्यते । तस्मात्खारव्रिकत्वं प्रह्मचर्माणाम्‌, तेनेव पूर्वाधिकरणोदितेन देवदत्त 
शौर्यादिनिदशनेन ॥ ११ ॥ 
नन्वेवं सति प्रियशिरस्त्वादयोऽपि घर्माः लब सर्वत्र संकीर्यरन्‌ । तथाहि-- 
तैत्तिरीयक आचन्दमयमात्मानं प्रक्रम्या्नायते-'तस्य प्रियमेव शिरः। सोदो दक्षिणः पक्षः। 
प्रमोद उत्तरः पक्षः। आनन्द आत्मा । ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' ( तै० २५ ) इति । अत उत्तरं पठति- 


के गुण अवमासित होते हैं, वसे ही सम्वन्ध विशेषसे अन्य शाखाके उपास्य गुण मी दूसरी शाखामें 
लिये जाते हैं। इसलिए एक शाखामें कहे हुए एक प्रधानके साथ सम्वद्ध धर्मोका समी याखाओंमें 
उपसंहार होना चाहिए ॥ १० ॥ 

ब्रह्मस्वरूपका प्रतिपादन करनेवाली श्रृतियोंमें आदन्दरूपत्व, निज्ञानघनत्व, सवंगतत्व और 
सर्वात्मित्व इसप्रकारफे ब्रह्मके घमं कहीं पर कोई सुने जाते हैं। उनमें संशय होता दै--क्या ब्रह्मके 
आनन्द आदि घम जहाँ जितने सुने जाते हैं उतने ही वहाँ प्रतिपत्तव्य हैं अथवा सबकी सर्वत्र प्रति- 
पत्ति होनी चाहिए ? थुतिविमाग के अनुसार धर्मोकी प्रतिपत्ति प्राप्त होनेपर यह कहते हैं--प्रधानमूत | 
्रह्मके आनन्द आदि सब घमं सवंत्र जानने चाहिए, किससे ? सबके साथ अभेद होनेसे ही । वही एक 
प्रधान विशेष्य ब्रह्म सवत्र भिन्न नहीं है। इसलिए पूर्वाधिकरणमें उक्तं उसी देवदत्तके शौयं आदि 
दृष्टान्तसे ब्रह्माके धमं सावंत्रिक हैं ॥ ११॥ 

परन्तु ऐसा होनेपर प्रियशिरस्त्व आदि सव धमं भी सवंत्र संगृहीत होंगे, क्योंकि तैत्तिरीयकमें 
आनन्दमय आत्माका उपक्रम कर 'तस्य प्रियमेव शिरः०' (उस आनन्दमय आत्माका प्रिय ही शिर है, 
मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष दै, आनन्द आत्मा है और ब्रह्म पुच्छःप्रतिष्ठा है ) ऐसी श्रुति 
है, इससे उत्तर कहते हुँला 





सत्यानन्दी-दीपिका 
छ "आनन्दो अर्मः इसप्रकार ब्रहाके साथ सामानाधिकरण्यसे पठित वे आनन्द आदि पद 
जडत्व, दुःखत्व, मिथ्यात्व आदि ब्रह्ममें कल्पित विरुद्ध घर्मोकी निवृत्ति द्वारा अखण्ड अद्वय ब्रह्मका 
छक्षणासे बोध कराते हैं, इसलिए व्ययं नहों हैं। 'सच्चिदानन्द अद्वय निविद्येष ब्रह्म मैं हें' ऐसा विशेष 
ज्ञान जितने पदोंसे संभव हो उतने पदोंका उपसंहार युक्त है, अतः ब्रह्मके आनन्दत्व आदि समी धर्मा 
का सब शाखाओंमें उपसंहार होना चाहिए ॥ ११ ॥ 








PS 
टि लक रुल 


| 
| 
| 
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ग्रियशिरस्त्वादयप्रापिरुपचयापचयौ हि भेदे ॥ १२॥ 

पदच्छेद्‌--प्रियशिरस्त्वाद्यप्राप्ति,, उपचयापचयो, हि, भेदे । 

सूज्ाथ--एक द्याखामें श्रुत ( प्रियशिरस्त्वाद्यप्राप्तिः ) प्रियशिरस्त्वादि धर्मोकी सर्वत्र प्राप्ति 
नहीं है, ( हि) क्योंकि प्रिय, मोद, प्रमोद और आनन्द ये परस्परकी ओर अन्य भोक्ताकी अपेक्षासे 
( उपचयापचयौ ) वृद्धि ओर हासरूपसे उपलब्ध होते हैं, ये ( भेदे ) भेदमें हो हो सकते हैं, ब्रह्म 
तो एक है, अत) उसके धम नहों हो सकते । न 

प्रियशिर्स्त्वादीनां धर्माणां तैत्तिरीयक आस्नातानां नास्त्यन्यत्र प्राप्ति:। यत्का- 
रणं प्रियं मोदः प्रमोद आनन्द इत्येते परस्परापेक्षया भोक्तरन्तरापेक्षया चोपचितापचित- 
रूपा उपळभ्यन्ते । उपचयापचयौ च सति भेदे संभवतः, निमदं तु ब्रह्म “एकमेवाद्वितीयम्‌ 
( छा० ६।२।१ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः। न चेते प्रियशिरस्त्वादयो त्रह्मधर्माः, कोराघर्मास्त्वेत 
इत्युपदिष्टसस्माभिः 'आनन्दुमयोऽभ्यासात्‌' ( ब्रहमसून्न १।१।१२ ) इत्यत्र। अपि च परस्मि- 
न्त्रह्मणि चित्तावतारोपायमात्रत्वेनेते परिकरप्यन्ते, न द्रष्टव्यत्वेन। एवमपि सुतरामन्यत्रा- 
प्रातिः मियदिरस्त्वादीनाम । त्रह्मघर्मांस्त्वेतान्छत्वा न्यायमात्रमिद्माचायंण प्रवितम्‌- 
भियञ्चिरस्त्वाद्यप्राप्तिरिति । स च न्यायोऽन्येषु निश्चितेषु त्रहाघमंघूपासनायोपदिच्यमानेणु 
नेतव्यः संयद्वामादिषु सत्यकामादिषु च। तेषु हि सत्यप्युपास्यस्य ब्रह्मण एकत्वे, 
प्रक्रमभेदादुपासनाभेदे सति, नान्योन्यघर्माणामन्योन्यत्र प्रा्िः। यथा च दे न्ार्यावेकं 
नुपतिसुपासाते-छत्रेणान्या चामरेणान्या, तत्रोपास्यैकत्वेऽप्युपासनामेदो धर्मव्यवस्था 
च अवति--पवमिहापीति। उपचितापचितगुणत्वं दि सति भेदव्यवद्दारे सगुणे प्रह्मण्युप- 
पद्यते, न निर्णुणे परस्मिन्त्रह्मणि । अतो न सत्यकामत्वादीनां धर्माणां कचिच्छुतानां 
सवेत्र प्राप्तिरित्यर्थः ॥ १९॥ 


इतरे त्वर्थसामान्यात्‌ ॥ १३॥ 


_ पदच्छेद-इवरे, तु, अथंसामान्याद। ___________----- तु, अ्थंसामान्यात्‌ । 


_पद्च्छेद्‌ इतर, तु, अथसामायाद)__________-------“-- 

वेत्तिरीयकर्मे पठित प्रियशिरस्त्वादि घर्मोकी अन्यत्र प्राप्ति नहीं है, क्योंकि प्रिय, मोद, प्रमोद 
और आनन्द ये परस्परकी और अन्य भोक्ताकी अपेक्षासे उपचित ( वृद्धि) ओर अपचित ( हास ) 
रुपसे उपलब्ध होते हैं और उपचय और अपचय भेदके होनेपर संभव हैं। किन्तु ब्रह्म तो “एकमेवा- 
द्वितीयम? ( एक हो अद्वितीय है ) इत्यादि थृतियाँसे भेद रहित ज्ञात होता है। और ये प्रियणिर- 
त्वादि ब्रह्मके घमं नही हैं, किन्तु ये फोशोंके घमं हैं। ऐसा हम “आनन्दमयोञ्भ्यासाव, इस सूत्रमे 
कह चुके हैं । परब्रह्ममें चित्तकी अवस्थितिके साघनमात्र्पसे परिकल्पित किये गये हैं, द्रष्टन्यरूपसे 
नहीं । इसप्रकार मी प्रियणिरसत्व आदिकी सुतरां अन्य धाखामें अप्रासि है । इन प्रियशिरस्त्व आदिको 
ब्रह्मके घमं मानकर प्रियथिरस्त्व आदिकी अप्राप्ति दै, यह न्यायमा आचायने प्रदर्शित किया है । 
वह न्याय उपासनाके लिए उपदिश्यमान संयद्वामद्व आदि और सत्यकामत्व आदि निश्चित ब्रह्मके 
अन्य घर्मोमें लेना चाहिए, क्योंकि उनमें उपास्य ब्रह्मके एक होनेपर भी उपक्रमके भेदसे उपासनाका 
भेद होनेपर अन्योन्य घर्मोकी अन्योन्य शाखामें प्राप्ति नहों दै। जैसे दो स्त्रियां एक राजाकी न 
हेवा करती हैं, एक छत्रसे और दूसरी चेंवरसे । उसमें उपास्यके एक होनेपर भी सा वळ 
ओर धमकी व्यवस्था होती है, वैसे यहाँ भी होना चाहिए । उपचित और अपचित ड त दल 
व्यवहारके होनेपर सगुण ब्रह्मे उपपक्ष होता है, निगुंण परब्रह्ममें नही । इसलिए किसी था 
भृत सत्यकामत्व आदि घर्मोकी सब शाखाओमिं प्राप्ति नहीं दै, ऐसा घर्य दै ॥ १२॥ 

८७ 
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सुन्नाथ--( इतरे तु ) आनन्द आदि धर्मोका तो सवंत्र उपसंहार होना चाहिए, ( नथ. 
सामान्यात्‌ ) क्योंकि प्रतिपाद्य ब्रह्म सवत्र एक है । 
इतरे त्वानन्दादयो धर्मा ब्रज्मस्वरूपप्रतिपादनायेबोच्यमाला अथसामान्यात्मति- 
पाद्यस्य ब्रह्मणो घर्मिण एकत्वात्सचं सर्वत्र प्रतीयेरज्निति वेपस्यम्‌, प्रतिपत्तिमात्र प्रयोजना 
हित इति ॥ १३ ॥ 
(७ आध्यानाधिकरणम्‌ | रू० १४-१५ ) 
आध्यानाय प्रयोजनाभावात्‌ ॥ १४॥ 
पदच्छेद--आध्यानाय, प्रयोजनाभावात्‌ । 
सूत्ना्थ--/इन्द्रियेम्य: परा ह्यार्था' इस श्रुतिमें ( आध्यानाय ) आध्यान पूर्वक सम्यग्दशंनके 
लिए पुरुष परत्वसे प्रतिपादित है, अथं आदि नहीं, ( प्रयोजनाभावात्‌ ) क्योंकि इनके परत्व प्रति- 
पादनमे कोई प्रयोजन नहीं है । 
& काठके हि पञ्चते-'इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था अथभ्यश्च परं सनः । सनसस्तु परा बुद्धि" 
( क० ३।१० ) इत्यारभ्य 'पुरुषान्न परं किंचित्सा काष्ठा सा परा गतिः’ ( क० ३।११ ) इति । तत्र 
संशायः-किमिमे सर्व पवार्थादयस्ततस्ततः परत्वेन प्रतिपाद्यन्त उत पुरुष एवैभ्यः 
सवेभ्यः परः प्रतिपाद्यत इति। तत्र तावत्सवंषामेबेषां परत्वेन प्रतिपादनमिति भवति 


मतिः। तथा हि भूयते-'इदमस्मात्परमिद्‌मस्मात्परम्‌' इति। नखु बहुष्वथषु परत्वेन 


परन्तु ब्रह्मस्वरूपका प्रतिपादन करनेके लिए कहे हुए अन्य आनन्द आदि धमं अथके 
सामान्यसे प्रतिपाद्य धर्मी ब्रह्मके एक होनेसे सव सवंत्र प्रतीत होने चाहिए यही वेषम्य है, क्योंकि वे 
ब्रह्मकी प्रतिपत्ति-ज्ञानमात्र प्रयोजनवाले हैं ॥ १३ ॥ 

काठकमें (इन्द्रियेभ्यः परा०' ( इन्द्रियोंकी अपेक्षा उनके विषय पर-सूक्ष्म अथवा श्रेष्ठ हैं, 
विषयोसे मन पर है और मनसे बुद्धि पर है ) ऐसा आरम्भकर 'पुरुषाज्ल०' ( पुरुषसे पर और कुछ 
नहीं है, वही सुक्ष्मत्वकी पराकाष्ठा है, वही पराग्रति-उत्कृष्ट गति है ) इसप्रकार कहा जाता है। यहाँ 
संशय होता है-क्या ये सव अर्थ आदि तत्‌ तत्से पररूपसे प्रतिपादित हैं अथवा पुरुष ही इन सबसे 


पररूपसे प्रतिपादित है? उसमें इन सबका पररूपसे प्रतिपादन है, ऐसी मति होती है, क्योंकि यह 
इससे पर, यह इससे पर” ऐसा श्रुति कहती है । परन्तु बहुत अर्थोमें पररूपसे प्रतिपादन करना यदि 


अभीष्ट हो तो वाक्य भेद होगा ? यह दोष नहीं है, कारण कि वावयके बहुत्वकी उपपत्ति होती है । 


परत्वसे युक्त अनेक विषयोंके प्रतिपादनके लिए ये अनेक ही वाक्य समथ होते हैं। इसलिए इनमें 
प्रत्येकका पररूपसे प्रतिपादन दै । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ-इन समीसे पुरुष ही पर 


& संयद्वामत्व आदि धघर्मोसे सत्यामन्यी दी किक. क्योंकि इनका केवल ब्रह्मका ज्ञान 

कराना ही प्रयोजन है । अतः सत्य, ज्ञान, आनन्द, आत्मा और ब्रह्म इन शब्दोंका सर्वत्र उपसंहार 

द करना चाहिए । पृव॑पक्षमें सत्य आदि पदोंके अनुपसंहारसे वाक्याथंका अनवघारण फल है । 
दवान्तमें तो सत्य आदि पदोफे उपसंहारसे वाञ्याथंका अवधारण फल है ॥ १३॥ 

% पूवेपक्षी- अर्थ आदिमें भी परत्व मानना चाहिए, क्योंकि इनका ध्यान भी सप्रयोजनं है, 
'दुशमन्वन्तराणीह  तिछ्ठन्तीन्नियचिन्तकाः । मौतिकास्तु शतं पूर्ण सह स्वमिमानिकाः ॥ 
बोद्धा दशसहस्राणि तिष्ठन्ति विगतज्वराः । पूर्ण शतसहस्रं तु॒तिष्टस्त्यव्यक्तचिन्तकाः ॥ 
पुरुष निशुणं प्राप्य कालसंख्या न विद्यते ।' ( विष्णुपुराण ) ( इच्द्रियोंका ध्यान करनेवाले 
दशय मन्वन्तर रहते हैं, भौतिक अभिमानके चिन्तक पूणं सौ सहुस्त मन्वन्तर रहते हैं। बुढिके चिन्तक 
दणसहुस्न मन्वन्तर कष्ट रहित रहते हैं, अव्यक्तके चिन्तक पुणे सौ सहल मन्वन्तर रहते हैं । जो 
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प्रतिपिपादयिषितेपु वाक्यभेदः स्यात्‌, नेष दोपः, वाक्यवहुस्योपपत्तेः। बहन्येव ह्येतानि 
चाफ्यानि प्रभवन्ति वहुनर्थान्परत्वोपेतान्प्रतिपादयितुम्‌। तस्पात्प्रत्येकमेषां परत्वप्रति- 
पाद्नमिति । ॐ एवं प्राते ्सः-पुरुष एव हो भ्यः सर्वभ्यः परः प्रतिपाद्यत इति युक्तम्‌ , 
न प्रत्येकमेषां परत्वप्रतिपादनम्‌। कस्मात्‌? प्रयोजनाभावात्‌ । न दीतरेणु परत्वेन 
प्रतिपन्ने छु किचित्प्रयोजनं इच्यते भ्यते चा । पुरुषे स्बिन्द्रियादिभ्यः परस्मिन्सर्वानर्थः 
न्रातातीते प्रतिपन्ने इञ्यते प्रयोजनं मोक्षसिद्धिः । तथा च थ्रुतिः--'निचाय्य तन्म्रृत्युमुखा- 
प्प्रसुच्यते' ( क० ३।१५ ) इति । अपि च परप्रतिषेधेन काष्ठादान्देन च पुरुषविषयमाद्‌र 
दशायन्पुरुषप्रतिपच्यर्थच पूर्वापरप्रवाहोक्तिरिति द्शयति-आध्यान्ायेति । आध्यानपूचंः 
काय सस्यग्दरानायेत्यर्थः । राम्यग्द्शनाथंमेव हीहाध्यानमुपदिश्यते, न त्वाध्यानमेव 
स्वप्रधानम्‌ ॥ १४ ॥ 
आस्मशब्दाच ॥ १५॥ 

पद्च्छेद--आत्मशन्दात्‌, च । 

सूचा्थ--'एपष सवंपु’ इत्यादि श्रृतिसे प्रकृत पुरुषमें आत्मशन्दका श्रवण होनेसे यह वाक्य 
आत्मपरक ही है, क्योंकि श्रुतिसे आत्मामें मानान्तरावेद्यत्व अपूवका प्रतिपादन है । 

क इतश्च पुरुष प्रतिपत्य थँवेयमिन्द्रियादिप्रवाहदोक्तिः। यत्कारणम्‌ “एप सवु भूते 
गूढोत्मा न प्रकाशते । इझ्यते त्व्यया बुद्धया सूक्ष्मया सूक्ष्मद्शिमिः ( कठ० ३।१२ ) इति प्रकतं 
पुरुषमात्मेत्याह । अतश्चानात्मत्वमितरेषां विवक्षितमिति गम्यते । तस्यैव च दुर्विज्ञानतां 
संस्क्तमतिगस्यतां च दर्शायति। तद्विज्ञानायैव ‘यच्छेद्वाङ्मनसी प्राज्ञ' (कठ० ३।१३) दृत्या- 


खूपसे प्रतिपादित है, किन्तु इनमेंसे प्रत्येक अथ आदिमें परत्व प्रतिपादन युक्त नहीं है, किससे ! इससेकि 
प्रयोजनका अमाव है, अन्योंके परखूपसे ज्ञात होनेपर कोई प्रयोजन देखा अथवा सुना नहीं जाता । 
इन्द्रियादिस पर सवं अनथं समुदायसे रहित परपुरुषके ज्ञात होनेपर तो मोक्षसिद्धिरुप प्रयोजन देखा 
जाता है, क्योंकि 'निचाय्य तं०' (उस आत्मतत्त्वको जानकर पुरुष मृत्युके मुखसे छूट-मुक्त हो जाता है) 
ऐसी श्रुति है। और परके प्रतिषेबसे ओर काष्ठाशब्दसे पुरुष विषयक आदर दिखलाते हुए पुरुषकी 
प्रतिपत्तिके लिए ही पूर्वापर प्रवाहको उक्ति है, ऐसा दिखाते हैं-आध्यानाय' इति । *आध्यानपूवक 
तत्त्वज्ञानके लिए' ऐसा अर्थ है । सम्यग्दशंनके लिए ही यहाँ आध्यानका उपदेश किया जाता है, 
आध्यानका ही स्वप्रधानरूपसे उपदेश नहीं किया जाता है॥ १४ ॥ 

इससे भी इन्द्रिय आदिके प्रवाहकी उक्ति केवळ पुरुषकी भ्रतिपत्ति ( ज्ञान ) के लिए ही है, 
क्योंकि “एषः सर्वेपु भूतेपु०' ( सम्पूर्ण भूतोमिं छिपा हुआ यह आत्मा प्रकाशित नहीं होता । यह तो 
सूक्ष्मदर्शी पुरुषोंद्रारा अपनी तीव्र और सुक्षमबुद्धिसे ही देखा जाता है) यह श्रुति प्रकृत पुरुषको 
आत्मरूपसे कहती है । इससे ऐसा ज्ञात होता है कि अन्योंमें अनात्मत्व विवक्षित है । और उसीमें 


-दीपिका 

निगुंण पुरुषको प्राप्त करता है उसके लिए कालकी संख्या-अवधि नहीं है ) इसप्रकार प्रामाणिक वाक्यसे 
भेद माननेमें कोई दोष नहीं है, अतः उक्त सब वाक्य प्रत्येक अथ आदिको पररूपसे वर्णन करते हैं । 
पूवपक्षमे वाक्यभेद होनेसे विद्याका भेद है, का यश का एकता है । 

& सिद्धान्ती--'एवं प्राप्त ्रमः' इर ॥ १४ & | 

# तद्विष्णोः परमं पदम्‌ और “पुरुषान्न परं किञ्चित्‌ इसप्रकार उपक्रम और उपसंहारके एक- 
रूप होनेसे सब वाक्योंका तात्पयं पुरुषके प्रतिपादनमें है। इ५ मकार एकवाक्यता निश्चित होनेपर 
वाक्यभेद और फलभेदको कल्पना मुक्त नहीं है ॥ १५॥ . 
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ध्यान विदधाति । तद्व्याख्यातम्‌ ‘आचुमानिकमप्येकेषास्‌' (म्रह्मसूत्र १।४।१) इत्य॒ञ्ञ। एवम 
नेकप्रकार आशयातिशय; श्रुतेः पुरुषे लक्ष्यते, नेतरेछु। अपि च 'सोऽध्वनः पारमाझोति तद्वि 
ष्णोः परमं पद्म! ( क० ३।९ ) इत्युक्ते, कि तद्ध्वनः पारं विष्णोः परमं पदमित्यस्यामाका 
ङक्षायामिन्द्रियाद्यचुक्रमणात्परमपद'प्रतिपत््यथ एवायमास्नाय इत्यवसीयते ॥ १५॥ 
( ८ आत्मणृहीत्यधिकरणस्‌ । रू० १६-१७ ) 
आत्मणुही तिरितरवदुत्तरात्‌ ॥ १६॥ 

पद्च्छेद--आत्मगृहीतिः, इतरवत्‌, उत्तरात्‌ । 

सृजाथ- ( आत्मगृहीतिः ) 'आत्मैवेदम' यहाँ आत्मशन्दसे परमात्माका ही ग्रहण है अन्यका 
नहीं, क्योंकि ( इतरवत्‌ ) अन्यके समान, ‘आत्मन आकाशः' इत्यादि अन्य श्रुतियोंमें मी आत्मन्दसे 


परमात्माका ग्रहण है ( उतरात्‌ ) 'स ईक्षत’ इस प्रकार उत्तर विशेषण वाक्योंसे भी जसे परमात्माका 
ही ग्रहण है, वसे यहां भी आत्मशब्दसे परमात्माका ही ग्रहण होना चाहिए । 


# पेतरेयके श्रयले--'आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसोन्नान्यत्किचन सिषत्स ईक्षत लोकाच 
सजा! इति ( ऐ० १।१ ) 'स इमालोकानसुजताम्मो मरीचीमरमापः? ( ऐ० १।२ ) इत्यादि । तत्र 
संशयः-कि पर एवात्मेहात्मशव्देनाभ्िलप्यत उतान्यः कश्चिदिति । कि तावत्पाप्तम ! न 
परमात्मे्ात्मशब्दाभिलप्यो भवितुमर्हतीति । कस्मात्‌ ? चाक्यान्वयद्‌र्शंनात्‌। ननु 
बाक्यान्वयः सुतरां परमात्मविषयो दृश्यते, प्राशुत्पत्त रात्मेकत्वाचधारणात्‌ , ईक्षणपूर्व 
कस्रष्टत्ववचनाच्च। नेत्यच्यते, लोकसष्टिवचनात्‌ । परमात्मनि हि स्रष्टरि परिशुह्ममाणे 
महाभूतखष्टिरादो वक्तव्या, लोकसष्टिस्त्विहादाबुच्यते। लोकाश्च महाभूतसंनिवेश- 


दुविज्ञयता और संस्कृतबुद्धि गम्यता दिखलाती है । उसके विज्ञानके लिए ही 'यच्छेट्वाङमनसी प्राज्ञः० 


( विवेकी पुरुष वाणीका मनमें उपसंहार करे ) इस प्रकार आघध्यानका विधान करती दै । उसका 
“आचुमानिकम०' इस सूत्रमें व्याख्यान किया गया है । इस प्रकार श्रृतिसे अनेक प्रकारका आशया- 
तिशय तात्पयं पुरुषमें लक्षित होता है, अन्योंमें ही नहीं, और 'सोऽध्वनः०' ( यह संसार मागसे पार 
होकर उस विष्णु-व्यापक परमात्माके परमपदको प्राप्त करता है ) ऐसा कहनेपर मागते पार विष्णुका 


परम पद क्या है? ऐसी आकांक्षा होनेपर इन्द्रिय ्ादिके अनुक्रमणसे परमपदकी प्रतिपत्तिके लिए 
ही यह श्रुति है, ऐसा निश्चित होता है ॥ १५ ॥ 

ऐतरेयकमें “आत्मा वा०” ( सृष्टिके पहले यह जगत्‌ एकमात्र आत्मा ही था, उसके सिवा 
और कोई सक्रिय वस्तु नहीं थी । उसने ईक्षण किया कि लोकोंकी रचना करू ) और 'स इमाँझोकाव- 
सृजत०' ( उसने अम्भ-स्वगं, मरीचि-अन्तरिक्ष, मर-मत्यं और आप-पाताल इन लोकोंकी 


रचना की ) इत्यादि श्रुति है । उसमें संशय होता है--क्या यहाँ आत्मशन्दसे परमात्मा 


कहा जाता है अथवा अन्य कोई ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूचपक्षी--यहां आत्मशन्दसे परमात्माका 
अभिधान नहीं हो सकता, किससे? इससे कि वाक्योंका अन्वय ऐसा देखनेमें आता है । परन्तु 
वाक्यान्वय तो सुतरां परमात्मा विषयक देखनेमें आता है । कारण कि उत्पत्तिके पूर्व आत्मैकत्वका 
भवघारण है ओर ईक्षण पूवंक स्रष्टटव वचन है । नहों, ऐसा कहते हैं, क्योंकि लोकसृष्टिका 


वचन है । परमात्माको स्रष्टा परिगृहीत करनेपर महाभूत सृष्टि पहले कहनी चाहिए थी, किन्तु यहाँ 


पहले छोकसृष्टि कही जाती है । लोक तो महामतोंके आकार विशेष हैं। उसी प्रकार 'भदोऽम्मः० 


& आत्मशब्दका प्रयोग ब्रह्म और हिरण्यगभं a ) दोनोंमें उपलब्ध होनेसे क 
होता है । पूर्वेपक्षी--यहाँ वाक्यान्वयसे तो आत्मशब्दसे भे ग्राह्म है परमात्मा नही । 
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विरोषाः । तथा चाम्म्प्रसुतींल्लोकत्वेनेच नित्रंचीति--'अदो5म्मः परेण दिचम्‌' (ऐ० १।२) 
इत्यादिना । लोकस्ृश्श्वि परमेश्व राधिष्ठितेनापरेण केनचिदीश्वरेण क्रियत इति श्रुति- 
स्छ॒त्योरुपलभ्यते । तथाहि शुतिभवति--'आव्मेवेदमअ आसीत्पुरुपविधः' ( बृह० १ ।४।३ ) 
इत्याद्या। स्मृतिरपि 'स चे शरीरी प्रथमः स यै पुरुष उच्यते । आदिकर्ता स भूतानां ब्रह्माप्रे 
समवतंत' हृति । एेतरेयिणोऽपि ‘अथातो रेतसः सृष्टिः प्रजापते रेतो देवाः इत्यत्र पूर्वस्मिन्प्र- 
करणे प्रजापति कतेकां विचित्रां सुष्टिमामनन्ति। आत्मदाव्दोऽपि तस्मिन्प्रयुज्यमानो 
इच्यते--'आस्मैवेदमग्र आसीव्पुरुपविषः' ( बृह १।४।१ ) इस्यत्र। पकत्वावघारणमपि प्रागु- 
त्पत्तेः स्वविकारापेक्ष्ुपपद्यते। इक्षणमपि तस्य चेतनत्वाभ्युपगमादुपपन्नम्‌। अपि च 
“ताभ्यो गामानयत्ताभ्योऽश्वमानयत्ताभ्यः पुरुपमानयत्ता अब्रुवन्‌’ इस्येचंजातीयको भूयान्व्यापार- 
विशेषो खोकिकेजु विशेषवत्स्वात्मसु प्रसिद्ध इहानुगस्यते। तस्माद्विरोषवानेव कञ्चिंदि- 
हात्मा स्यादिति । & एवं प्राते त्रम--पर एवात्मेहात्मशब्देन ग्रह्मत इतरवत्‌ । यथेत- 
रेचु स्ृष्टिश्चचणेछु “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः ( ते० २।१।१ ) इत्येबमादियु 
परस्यात्मनो अहणम्‌। यथा चेतरस्मिर्लौकिकात्मशब्दप्रयोगे प्रत्यगात्मेच मुख्य आत्म- 
शाब्देन गह्यते, तथेहापि भवितुमहंति। यत्न तु 'आत्मेवेदमग्न आसीत्‌' ( दृह० १।४।१ ) 
इत्येवमादौ “पुरुषविधः? ( बृह० १।४।१ ) इत्येवमादि विशेषणान्तरं श्रूयते, भवेत्तत्र विशे- 


बचत आत्मनो ग्रहणम्‌ । अत्र पुनः परमात्मग्रहणानुगुणमेव विशेषणमप्युत्तरमुपलभ्यते- 


( वह अम्म चुलोकसे पर है ) इत्यादिसे श्रुति अम्म आदिका लोकख्पसे ही निवंचन करती है । लोक 
सृष्टि परमेश्वरसे अधिष्ठित किसी अन्य ईस्वरसे की जाती है, ऐसा श्रुति ओर स्मृतिमें उपलब्ध होता 
हे । क्योंकि आत्मेवेदम०' ( सृष्टिके पूवं यह जगत्‌ पुरुषाकार एक आत्मा ही था ) इत्यादि श्रुति है, 
और 'स चे झारीरी०? ( वही प्रथम शरीरी है, वही पुरुष कहा जाता है, चराचर भूतांश आदि कर्ता 
बह ब्रह्म सबसे पुर्वमै था ) ऐसी स्मृति भी दै । ऐतरेय शाखावाले मी 'अथातो०' ( अनन्तर इससे 
रेत-कायं सृष्टि हुई, देवता प्रजापतिके रेत-कायं हैं। ) यहाँ पुवे प्रकरणमें विचित्र सृष्टिको प्रजापति 
कतूंक फहते हैं, ओर 'आत्मेवेदमभ आसीत्पुरुषविधः' इसमें आत्मशब्द मी उसमें प्रयुक्त हुआ देखा 
जाता है, और एकत्वका अवधारण भी उत्पत्तिके पूर्व अपने विकारकी अपेक्षासे उपपन्न होता है, 
ओर चेतनत्व स्वीकार होनेसे उसमें ईक्षण भी उपपन्न है। और 'ताम्प्रो०' ( स्रष्टा उन भ्रजाओंके लिए 
गो लाया, उनके लिए अश्व लाया, उनके लिए पुरुष-नराकार शरीर लाया, तदनन्तर प्रजाएं उससे 
बोली ) इसप्रकारका महान्‌ व्यापारविशेष विशेषवानु लौकिक आत्माओंमें प्रसिद्ध है, उसका यहाँ अनु- 


` गम होता है । इसलिए यहाँ विशेष युक्त कोई स्रष्टा आत्मा होना चाहिए । लिद्धान्ती- ऐट्ा प्रा 


होनेपर हम कहते हैं--यहाँ परमात्मा हो आत्मशब्दसे गृहीत होता है, इतरके समान । जैसे 'तस्मादा०' 
(उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ) इत्यादि अन्य सृष्टि श्रुतियोंमें आत्मशब्दते परमात्माका ग्रहण है । 
जैसे अन्य छौकिक आत्मशचन्दके प्रयोगमें आत्मदाब्दसे मुख्य प्रत्यगात्मा ही गृहीत ल च ही 
यहाँ मो होना चाहिए । जहाँ तो 'आस्मेवेदमप्र आसीत्‌ इत्यादिमें 'पुरुषविधः” इत्यादि विशेषणान्तर 
सुना जाता है, बह कप आत्माका ग्रहण होना चाहिए । परन्तु यहाँ तो परमात्मा-ग्रहणके 
अनुकूल ही 'स ईक्षत०' ( उसने ईक्षण किया कि में लोकोंकी सृष्टि करू ) “स इमॉल्ळोकानसजत 


“दीपिका ते 
% ऐतरेय अति ( १।१, १।२ ) का अर्थ पाठक्रमसे न होकर अपक होना चाहिए, उसने 
महाभूतोंकी स्टिकर इन लोकोंकी सृष्टि की, क्योंकि तैत्तिरीय पी Be है। ५. 
"पाठक ० यः? 'पाठक्रमते अरथक्रम बडवावु दै' अन्यया सृष्टि उस नही हा । इण णु 
rane आत्मशब्दसे परमारमाका प्रहण है, हिरण्यगमंका नहों ॥ १६॥ 





६७० ब्रह्मसूच-दाहुरभाष्य [ अ०३ पा०३ | 


“स ईक्षत लोकान्नु सजा इति’ ( ऐ० १।१ ) 'स इमाँह्छोकानसजत' ( ऐ० १।२ ) इत्येवमादि । 
तस्मात्तस्यैव ग्रहणमिति न्याय्यम्‌ ॥ १६ ॥ | 
अन्वयादिति चेत्स्यादवधारणात्‌ ॥ १७॥ 

पदच्छेद--अन्वयात्‌, इति, चेत्‌, स्यात्‌, अवधारणात्‌ । 

सूत्रार्थ --( इति चेत्‌ ) यदि कहो कि ( अन्वयात्‌ ) वाक्यान्वयके देखनेसे परमात्माका 
ग्रहण नहीं है, तो यह ( स्यात्‌ ) परमात्माका ही ग्रहण है । ( अवधारणात्‌ ) 'आत्मैवेदम' इत्यादि 
श्रुतिमें आत्मैकत्वका ही अवधारण होता है, अत: यहाँ परमात्माका ग्रहण है । 

& वाक्यान्वयदर्शनाज्ञ परमात्मग्रहणसिति पुनर्य दुक्तं तत्परिहतंव्यमिति । अत्रो- 
च्यते-स्यादचघारणदिति । अवेदुपपन्नं परमात्मनो ग्रहणम्‌ । कस्मात्‌! अवधारणात्‌ 
परमात्मग्रदणे हि प्राुत्पत्ते रात्मेकत्वावघारणमाञ्जलमचकल्पते, अन्यथा ह्यनाञ्जखं 
तत्परिकस्पेत । लोकखष्टिबचनं तु श॒त्यन्तरप्रखिद्महासूतस्ृएथनन्तरमिति योज्ञयिष्या- 
सि। यथा 'तचेजोऽसजव' (छा० ६।२।३) इ त्येतछुच्त्यन्तरप्रसिद्धवियद्धायुर्ू प्र थनन्तरसित्ययूः 
युजमेवमिद्दापि। श्रुत्यन्तरप्रसिद्धो हि समानविषयो विशेपः श्त्यन्तरेषूपसं हतंव्यो भवति । 
यो ऽप्ययं व्यापारविदोषानुगमस्ताभ्यो यामानयदित्येवमादिःसोऽपि विवक्षितार्थावधारणा- 
नुशुण्येनैव ग्रहीतव्यः । न ह्यं सकलः कथाप्रबन्धो विवक्षित इति शाक्यते वक्त मतत्मतिपत्तो 

( उसने इन लोकोंकी सृष्टि की ) इत्यादि आगेका विशेषण भी उपलब्ध होता । इसलिए यहाँ आत्म- 
शब्दसे उसीका ग्रहण उचित है ॥ १६॥ 

ऐसा जो कहा गया है कि वाक्यान्वयके दशंनसे परमात्माका ग्रहण नहों है, तो उसका परि- 
हार करना चाहिए । इसपर कहते है --'स्यादवघारणात? । परमात्माका ग्रहण उपपन्न होगा, किससे ? 
इससे कि ऐसा अवधारण है । परमात्माके ग्रहण होनेपर उत्पत्तिके पूव आत्मैकत्व (एक आत्मा ही था) 
अवधारण संगत हो सकता है, अन्यथा वह असंगत हो जायगा । ऐतरेयमें लोकसृष्टि श्रुतिवाक्यकी 
तो अन्य श्रृति-तैत्तिरीय श्रुतिमें प्रसिद्ध महाभूत सृष्टिके अनन्तरयो गना करेंगे । जैसे 'तत्तेजोऽशञ्त' 
( उसने तेज उत्पन्न किया ) इस छान्दोग्य वाक्यकी अन्य तैत्तिरीय श्रुतिमें प्रसिद्ध आकाश और वायु- 
की सृष्टिके अनन्तर तेजकी सृष्टि की, ऐसी योजना हमने की है, वेसे यहाँ भी योजना करेंगे, क्योंकि 
एक श्रुतिमें प्रसिद्ध समान विषयक विशेष अन्य भ्रृतिमें उपसंहारके योग्य होता है। और “खष्टाने 
प्रजाके लिए गौका शरीर बनाया? इत्यादि जो यह व्यापारविशेषका अनुगम है वह भी विवक्षित अर्थके 


अवधारण अनुसार ही ग्रहण करना चाहिए । यह सम्पूणं कथाग्रन्य विवक्षित है, ऐसा नहीं कहा 
जा सकता, क्योंकि उसकी प्रतिपत्तिमें पुरुषाथंका अमाव है। यहाँ तो ब्रह्मात्मत्व विवक्षित है । 





८. सत्यानन्दी दीपिका | 

# आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌” प्रज्ञानं ब्रह्म’ ( प्रज्ञान ब्रह्म हे) इसभ्रकार उपक्रम 
और उपसंहारमें आत्मा और ब्रह्मके श्रवण होनेसे एकत्वका निश्‍चय होता है । इससे और इस भ्रकारके 
प्रवेश आदि लिङ्गोसे लोक स्ष्टत्व आदि छिङ्गोंके बाघ होनेसे प्रत्यग्म्रह्मका ही ग्रहण करना चाहिए । 
ष्टा परमेश्वरने जव देवताओंकी सृष्टिकी तब 'ता एनमब्रुवज्ञायतनं नः प्रजानीहि’ (ऐतरेय) (उन्होंने 
उनसे कहा कि हमारे लिए स्थान निर्माण करो जिसमें रहकर अन्न आदिका भक्षण कर सके, तो 
उनके लिए गौ आदि शरीर बनाये, परन्तु देवताओंने उनको पसन्द नहीं किया) अनन्तर ताभ्यः 
पुरुपमानयत्ता अत्रुघन्सुक्कत चतेति पुरुषो वाव सुकृतम्‌’ (ऐत०१।२।३) (स्रष्टाने उनके लिए मनुष्याकार 
शरीर बनाया, तब देवता उसे प्राकर बहुत प्रसन्न होकर बोले यह सुन्दर बना दै, यह सुकृतमय है, 
इससे पुण्य आदिका सम्पादन किया जा सकता है ) इसी आशयको कृष्ण यजुर्वेदीय तैत्ति रीयारण्यकके 
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पुरुषार्थाभाचात्‌ । ब्रह्मा्मत्वं त्विद्द विवक्षितम्‌ । ॐ तथाहि-अम्भप्रश्नुतीनाँ लोकानां 
ळोकपालानां चाग्न्यदीचां सृष्टि शिष्ठा करणानि करणायतनं च शरीरमुपदिइ्य स एव 
७ TF - ; + 
स्रष्टा “कथं न्विदं भरते स्यात्‌ (९० १।३।११) इति चीक्ष्येदं शारीरं प्रविवेशेति दृदायति-'स 
एतमेव सीमानं विदार्येत्रया द्वारा प्रापयत' (ऐ०१।३।१२) इति । पुनश्च यदि वाचामिव्याइत यदि 
प्राणेनामिप्राणितम! (ऐ० १।३।११) इत्येवमादिना करणव्यापारविचे चनपूर्वंकम्‌ अथ कोऽहम्‌ 
(ऐ० १।३।११) इति वीक्ष्य 'स एतमेव पुरुपं बह्म ततममपर्यत्‌' (ऐ० ३।१३) इति ब्रह्मात्मत्व- 
दर्शनमवधारयति । तथोपरिष्ात्‌ “एप ब्रहमंप इन्द्रः (ऐव० ५३ ) इत्यादिना समस्तं भेदः 
जातं सद महाभूतैरजुक्तम्य ‘सवं तसज्ञानेत्र प्रज्ञाने प्रतिष्ठित प्रज्ञानेत्रो कोकः प्रज्ञा प्रतिष प्रज्ञान 
ब्रह्म (ऐत०५।३) इति ब्ह्मात्मत्वद्शंनमेवावघारय ति। तस्मादिहात्मग्रृहीतिरित्यनपवादम्‌। 
४ अपरा योजना--आत्मग्रहीतिरितरवदुत्तरात्‌।॥ वाजसनेयके 'कतम आत्मेति 
योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृद्यन्तज्यांतिः पुरुपः' ( वृह० ४।३।७ ) इत्यात्मशब्देनोपक्रम्य तस्येव 
क्योंकि अम्म आदि लोकों और अग्नि आदि लोकपालोंकी सृष्टिका उपदेश ( रचना ) कर इन्द्रियों 
और इन्द्रियोंके आयतन शरीरका उपदेश ( रचना ) कर उसो ख्रशने “कथं न्विदं5( मेरे विना 
यह कैसे होगा ) ऐसा विचार कर इस शरीरमें प्रवेश किया, ऐसा “स एतमेव०' ( वह परमेश्वर इस 
सीमा (मुर्दा ) को ही विदीणंकर ब्रह्मरन्ध्र ढारसे प्रवेशकर गया ) यह श्रुति दिखलाती है । पुनः 
“यदि वाचामिव्याहृतं०' ( यदि मेरे विना वाणीसे बोळ लिया जाय, यदि प्राणसे प्राणन व्यापार कर 
लिया जाय ) इत्यादिसे करण व्यापार विवेचन पूवंक “अथ कोञ्हस्‌ ( तो मैं कौन हूँ ) ऐसा विचार 
कर 'स एुतसेव०' (इसप्रकार उसने इस पुरुषको ही पृर्णतम ब्रह्मरूपसे देखा) इसप्रकार श्रृति ब्रह्मात्मत्व 
दनका अवधारण करती है, उसीप्रकार आगे मी “एष ब्रह्मे इन्द्र” ( यह ब्रह्म है, यह इन्द्र है ) 
इत्यादिसे महाभूतोंके साथ समस्त भेद समुदायका उपक्रपकर (सबै ततप्रज्ञानेत्रं' ( वह सव प्रज्ञानेत्र 
प्रज्ञा जिसका नेत्र है ऐसा है, प्रज्ञामें-चिदात्मामें प्रतिष्ठित है, लोकप्रज्ञानेत्र--प्रज्ञा-चेतन्य जिसका नेत्र- 
व्यवहारका कारण है ऐसा, प्रज्ञा ही उसका लय स्थान है, अतः प्रज्ञा ही ब्रह्म है) यह श्रुति ब्रह्मात्मत्व- 
दनका ही अवधारण करती है, इसलिए यहाँ परमात्मा ही गृहीत है, यह निरपवाद-वाघरहित है ।१७ 
यह दूसरी योजना है-परमात्माका ग्रहण है, अन्यके समान, उत्तरसे । वाजसनेयकर्मे 'कतम 
आश्मेति०' ( आत्मा कौन है? [ याज्ञवल्क्य ] यह जो प्रार्णोमि बुद्धि वृत्तियोके मोतर रहनेवाला 
विज्ञानमय ज्योति? स्व&प पुरुष है) इस भ्रकार श्रुति आत्मञ्चब्दसे उपक्रमकर उसीको सव सङ्ग- 
सत्यानन्दी 
सायणमाष्यमें इस प्रकार स्पष्ट किया गया है यद्यपि मिथुनजन्मा: पश्वादि देहाः स्व ऽप्यन्नमयास्त- 
यापि मनुष्य देहस्य ज्ञानकर्माधिकारित्वेन प्राघान्यमिप्रेत्य तेपु पुरुषसष्टिरत्रामिहिता' ( यद्यपि पशु 
आदि मिथुन जन्म और सव अन्नमय हैं तो भी मनुष्य शरीर ह ड होनेसे यहाँ 
सबसे कथाके जाननेसे मोक्ष सिद्ध नहीं हाता । “ब्रह्म सबका 
पण्य केव त स है, क्योंकि उसके ज्ञाने परम 304. (देता ६ 
% मेरे विना यदि वाणी आदि अपने अपने व्यापार कर लें तो मैं कौन हूँ क्या करने 
वाला हू' इसप्रकार “स्वम्‌ पदार्थका विचारकर स्वयं ही इसी शोधित आत्माको पूर्ण ब्रह्महपसे अनुभव 
लिस्चोसे भी ऐतरेयमें बात्मशब्दसे परमात्माका हो ग्रहण है, 


किया । इसप्रकार अनुप्रवेश आदि 
` कारण पांद संगति ठीक नहीं होती, इस 


प्रजापतिका नहीं ॥ १७ ॥ त 
| # इस व्याख्यानमें गुणोंका उपसंहार अस्पष्ट 
अरुचिसे मगवानु भाष्यकार 'अपरा' इत्यादिसे दुसरी व्यास्या करते हैं । परन्तु यहाँ संशय होता है कि 
FS 
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सर्वसङ्गविनि्ुक्तत्वप्रतिपादनेन त्रह्मात्मतामचघारयति । तथा ह्युपसंहरति--'स वा पष 
महानज आस्माऽजरोऽमरोऽख्तोऽमयो ब्रह्म! (बृह० ४।४।२५ ) इति । छान्दोग्ये तु सदेव सोम्ये- 
दसग्न आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' ( छा० ६।२।१ ) इत्यन्तरेणेचात्मशव्दसुपक्रम्योद्कं 'स आत्मा 
तत्वमसि? ( छा० ६।८।७ ) इति तादात्म्यसुपदिशाति । तत्र संशयः-तुल्याथत्व॑ं किमनयो- 
रास्नानयो! स्यादतुल्यार्थत्वं वेति । अतुल्याथत्वमिति तावत्प्रा्तमतुस्यत्वादास्नानयोः। न 
झास्नानवेषस्ये सत्यर्थंताम्यं युक्तं प्रतिपत्तुम्‌; आस्तानतन्तत्वादर्थपरिग्रस्य । वाजसने- 
यफे चात्मदाब्दोपक्रमादात्मतत््वोपदेश इति गस्यते। छान्दोग्ये तूपक्रमचिपयंयादुपदेशा- 
विपर्ययः । ननु छन्दोगानामप्यस्त्युदकं तादात्म्योपदेश इत्युक्तम्‌ । सत्यमुक्तम्‌ ; उपक्रम 
तन्त्रत्वादुपसंहारस्य, तादात्म्यसंपत्तिः सेति मन्यते । तथा प्राधे5भिघोयते-आत्मग्रहीतिः 
“सदेव सोस्येदुमग्र आसीत' ( छा० ६।२।१ ) इत्यत्र छन्दोगानामपि भवितुमह ति, इतरवत्‌ । 
यथा 'कतम आस्मा' ( बृह० ४।३।७ ) इत्यत्र वाजनेयिनासात्मणुहीतिस्तथेच । कस्मात्‌ ? 
उत्तरात्तादात्म्योपदेशात्‌ ॥ १६ ॥ 


याड म म््गग्यययवयवमबबजजमागबयाबयाययाबााबााबजव॒ायावयय 
विनिमुक्तत्व प्रतिपादन द्वारा ब्रह्मात्मतव अवधारण करती है। और 'स वा एष महानज०' (यही वह 


महान्‌ अज आत्मा अजर, अमर, अमृत एवं अमय ब्रह्म है ) ऐसा उपसंहार करती है । छाब्दोग्यमें तो 
सदेव सोम्य०' ( हे सोम्य ! उत्पत्तिके पुवे यह जगत्‌ एक अद्वितीय सद्रूप ही था ) इसके अनन्तर ही 
आत्मशन्दसे उपक्रमकर उपसंहारमें 'स आत्मा तत्त्वर्मास' ( वह आत्मा है, वहतु है) यह श्रुति 
तादात्म्यका उपदेश करती है । उसमें संशय होता है- क्या इन दोनों श्र्‌ तियोंका तुल्याथं है अथवा 
अतुल्याथ है ? पूर्वेपक्षी - अतुल्या्थ है, ऐसा प्राप्त. होता है, क्योंकि दोनों श्रृतियाँ अतुल्य हैं। 
श्रुतियोंके विषम होनेपर अथंकी समानता जानना युक्त नहीं है, कारण कि अर्थका परिग्रह ( स्वीकार ) 
भ्रतिके अधीन है । वाजसनेयकमें तो यह ज्ञात होता है कि थ्यात्मशन्दके उपक्रमसे आत्मतत्वका 
उपदेशं है । छान्दोग्यमें तो उपक्रमके  विपयंसे उपदेश विपयंय है। परन्तु छन्दोगोके उपसंहारमें 


तादात्म्यका उपदेश है ऐसा कहा गया है । ठीक, कहा गया दै । उपसंहार उपक्रमे. बघीन है, अत! वह - 


तादात्म्यसंपत्ति ( उपासना ) है, ऐसा मानते हँ । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर ' कहते हैं--“सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌? यहाँ पर छन्दोगोंको भी परमात्माका ग्रहण करना चाहिए, अन्यके समान । जैसे 
"कतस आत्मा' यहाँ पर वाजसनेयियोंको परमात्माका ग्रहण है, वेसे ही छन्दोगोंको मी परमात्माका 
ग्रहण करना चाहिए, किससे ? इससे कि “उत्तरात आगे तादात्म्यका उपदेश है ॥ १६॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका म 

छान्दोग्यमें 'सदेव सोम्य' यह सत्‌ शब्द आत्मवाची है अथवा सत्तारूप जातिका ? कारण कि दोनोंमें 
समानरूपसे सत्‌ शब्दका प्रयोग देखने आत्मा दै । इसे 'तन्न' इत्यादिये दिखलाते हैं। पुर्वपक्षमे उक्त 
दोनों श्र्‌ तियोंके अथंका भेद है, क्योंकि दोनों छान्दोग्य श्र ति भिन्न-भिन्न हुँ । “सदेव सोम्य” यह उपक्रम 
है। इसमें सत्ता जाति युक्त सत्‌ और उपसंहारमें 'स आत्मा तस्द्रमसि” आत्मपदाथं कहा गया है । 
इस प्रकार उपक्रम और उपसंहारमें भेद है, तो उनके अधीन होनेवाला अथे एक केसे हो सकेगा ? 
बृहदारण्यकमें तो 'कतम आस्मेति' आत्मशब्दसे उपक्रम है और 'स वा एष महानज आत्मा 
आत्मशब्दसे ही उपसंहार है, इस प्रकार उपक्रम और उपसंहारके एक होनेसे अथं भी एक ही है । 
यद्यपि 'स आत्मा तच्चमसि' इस उपसंहार वाक्यमें छन्दोगोंको भी तादात्म्यका उपदेश है, तथापि यह 
उपसंहार “सदेव सोम्य' इस उपक्रमके अधीन है । उपक्रममें सत शब्दका अन्वय है, आत्मशब्दका 
नहीं, इसलिए यहाँ 'सत्‌' शब्दसे परमात्माका उपदेश नहीं है, किन्तु तद्भावसे उपासनाका उपदेश है । 
पुवंपक्षमें छान्दोग्यमे 'सत्‌” इब्द सत्ता जातिका वाचक होनेसे ब्रह्मात्मत्वफे-बभेदरूपसे उपासनाका 
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१* अन्वयादिति चेत्स्यादचधारणात्‌। यदुक्तम्‌-उपक्रमान्वयादुपक्रमे चात्मशब्द- 
श्रचणाभावान्नात्मणृद्दीतिरिति तस्य कः परिहार इति चेत्‌-सोऽभिघीयते-स्यादवघा- 
रणादिति । भवेदुपपन्नेहात्मणृहीतिः। अवधारणात्‌ । तथाहि--'येनाश्रुतं श्र॒तं मवत्यमतं 
मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌' ( छा० ६।१।१ ) इत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानमवधार्यं तत्संपि- 
पादयिषया “सदेव इत्याह। तच्चात्मणृहीतो सत्यां संपद्यते। अन्यथा हि योऽयं 
मुख्य आत्मा स न विज्ञात इति नेव सर्वविज्ञानं संपद्येत । तथा प्रागुत्पत्तेरेकत्वावघारणं 
जीवस्य चात्मदाव्देन परामशः स्वापावस्थायां च तत्स्वभाचसंपत्तिकथनं परिचोद्ना- 
पूर्वकं च पुनः पुनः 'तस्वमसि' ( छा० ६।८।७ ) इत्यचघारणम्‌--इति च सर्वमेतत्तादात्स्य- 
प्रतिपादचायामेवावकर्पते, न तादात्म्यसंपादनायाम्‌। न चात्रोपक्रमतन्त्रत्वोपन्यासो 
न्याय्यः । न ह्युपक्रम आत्मत्वसंकीतनमनात्मत्वसंकीर्तनं वाऽस्ति । सामान्योपक्रमश्च न 
वाक्यशोेषगतेन विशेषेण विरुध्यते, विरेपाकाङिक्षत्वात्सामान्यस्य । सच्छन्दार्थाऽपि 
च पर्यालोच्यमानो न सुख्यादात्मनोऽन्यः संभवति, अतोऽन्यस्य वस्तुजञातस्यारम्भण- 


यदि कहो कि अन्वयसे परमात्माका ग्रहण नहीं है, तो हम कहते हैं कि परमात्माका प्रहण है, 


क्योंकि अवधारण है । जो यह कहा गया है कि उपक्रमके अन्वयसे उपक्रममें आत्मशब्दका श्रवण न 
होनेसे परमात्माका ग्रहण नहीं है। यदि कहो कि उसका परिहार क्या है ? तो वह कहा जाता है-- 
धस्याद्वधारणात्‌” अवघारणसे यहाँ परमात्माका ग्रहण उपपन्न होता है, क्योंकि 'येनाश्रुत॑ं०' ( जिससे 
अश्रृत श्रुत, अमत मत, और अविज्ञात विज्ञात हो जाता है ) इसप्रकार एक विज्ञानसे सर्व विज्ञानका 
अवधारणकर उसके संपादन करनेकी इच्छासे 'सदेव” ऐसा कहा है । वह परमात्माका ग्रहण होनेपर 
सम्पन्न होता है, अन्यथा जो यह मुख्य आत्मा है वह विज्ञात नहीं है, अतः सवविज्ञान सम्पन्न नहीं 
होगा । उसीप्रकार उत्पत्तिके पूवं एकत्व अवधारण, जीवका आत्मशब्दसे [ अनेन जीवेनात्मना ] 
परामश, सुषुध्ति अवस्थामें जीव सतसे सम्पन्न होता है, यह कथन, प्रश्‍न पूर्वेक पुनः पुन! “तत््वससि' 
इसप्रकार अवधारण, ये सब तादात्म्यप्रतिपादन होनेपर ही संगत होते हैं, तादात्म्यके संपादन 
( आरोप ) में नहीं ॥ और यहाँ उपक्रमके अधीन उपन्यास उचित नहों है, क्योंकि उपक्रममें आत्मत्व 
संकीतंन अथवा अनात्मत्व संकीतंन नहीं है और सामान्यं उपक्रम वाक्यशेषगत विशेषसे विरुद्ध नहीं है, 
कारण कि सामान्य विशेषकी आकांक्षावाला होता है । हद) पर्यालोचन हुए मी मुख्य फट 
'सत्‌' नं सकता, क्योकि इससे अन्य वस्तु समृहम आरम्भण अन्द 
बाजी उप्त होती है, Le वचनकी विषमता भी अथंकी विषमताको अवस्य नहीं ला 
सत्यानन्दी-दीपिका 
उपदेश है, और वृहदारण्यकमें निगु ब्रह्मविद्याका उपदेश छ । इस प्रकारके भेद होनेसे एकके गुणोंका 
अन्यमें उपसंहार नहीं हो सकता; सिद्धान्ते दोनों श्रुतियोद्वारा ब्रह्मविद्याका अभेद होनेसे गुणोंका 
उपसंहार है। सिद्धान्ती--तादात्म्यके उपदेशसे यहाँ परमात्मा छा हो ग्रहण है ॥ १६॥ 
& यहाँ 'सदेव सोम्य इस उपक़ममें 'सत्‌' शब्द सत्ता जातिका वाचक नहीं है, किन्तु सत्ताके 
आश्रयका । यद्यपि यहाँ सत्‌? का सामान्य ज्ञान है, तो मी विशेष जिज्ञासा होनेपर वह क 
ऐसा कहा गया है, इसलिर अनिर्णीत उपक्रमके अवीन उपसंहार नहीं होता, किन्तु निज : 
ही अनर्णीत उपक्रमका अथं किया जाता है । इससे उपसंहारमें आत्मशब्द होनेसे र सत्‌ 
शब्द भी आत्मवाची है, अतः दोनों छान्दोग्य शरतियोमे कोई वंषम्य नहीं दै वि नुजा अया 
उपक्रमे विषमता माने तो भी अर्थका भेद नहीं दै, क्योकि वाजसनेयक स ब  द्ंबसित 
45 रूपसे तदर्थ-परम्रह्ममें पयवसित दै, उसका प्रतिपादन है, छास्दोग्यमे 'तत? अथं 'त्वस्‌ अथमें पयंबसित 
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दब्दादिश्यो 5चुतत्वोपपत्तेः। आण्नानवैषस्यमपि नावड्यमथवेषस्यमावददति, आहर 
पात्रं पात्रमाहरेत्येवमादिष्वथंसास्येपि तदर्शानातू। तस्मादेवंजातीयकेणु वाक्येषु प्रति- 
पादलप्रकारभेदे 5पि प्रतिपाद्यार्थाभेद्‌ इति लिद्धम्‌ ॥ १७ ॥ 
| ( ९ कार्याव्यानाधिकरणस्‌ । सू १८) 
कार्याल्यानादपवेल्‌ 
ह्यानादपूवेत्‌ ॥ १८॥ 

पदच्छेदू--कार्याल्यानात्‌, अपूवंम्‌ । 

सूचार्थ--'भोतिया अशिष्यन्त आचामन्ति’ इत्यादि श्रुति अनग्नता सूचनका हो ( अपुवंम्‌ ) 
प्राणविद्याका अज्भुरूपसे अपूवेका विधान करती है, ( कार्याख्यानात्‌ ) क्योकि “द्विजो नित्यमुपस्पशत्‌' 
इत्यादि स्मृति विधिसे सम्पूर्ण अनुष्ठानाङ्गर्पसे शुद्धिके लिए विधि प्राप्त आचमनका प्राणविद्यामे भी 
अनग्नता विधानके लिए अनुवाद है । 

# छन्दोगा वाजसनेयिनश्व प्राणसंवादे भ्वादिमर्यादं ्राणस्याञमास्नाय तस्ये- 
चापो वास आमनन्ति । अनन्तरं च छन्दोगा आमनन्ति---तस्माद्दा एतदशिष्यन्तः पुरस्ता- 
चोपरिष्टाचचाद्धिः परिदधति’ ( छा० ५१९२ ) इति । चाजसनेयिनस्त्वामनन्ति-'तद्विद्वांसः 
श्रोत्रिया अशिष्यन्त आचामन्त्यश्षित्वा चाचामन्त्येतमेव तदनमनग्नं छुवन्तो अन्यन्ते’ ( बृह ६) 
१।१४ ) 'तस्मादेवंविदृशिष्यज्ञाचामेद॒शित्वा चाचामेदेतमेव तदूनसनग्नं छुरुते' इति । तच्च त्वाच- 
ममनग्नताचिन्तनं च प्राणस्य प्रतीयते। तत्किसुभयमपि विधीयत उताचमनमेवोता- 
तग्नताचिन्तनमेवेति विचायंते। कि तावत्प्राप्तम्‌? उभयमपि विधीयत इति। कुतः £ 


DIDO NNR co isis oN 
सकती, कारण कि “आहर पात्रम्‌! ( छाओ पात्र ) 'पान्नमाहर' ( पात्र लाओ ) इत्यादि वार्क्योमे 
अ्थंका साम्य होनेपर भी वावयोंकी .विषमता देखनेमें हाती है। इसलिए इसप्रकारफे वाकयोंमें प्रति- 
पादन प्रकार ( शेली ) का भेद होनेपर भी प्रतिपाद्य अथंका अभेंद है, यह सिख हुआ ॥ १७॥ 

छन्दोग और वाजसनेयी प्राणसंवादे इवान आदि पर्यन्त प्राणका अन्न कहकर उसीका 
जळ वस्त्र है, ऐसा कहते हैं। और इसके अनन्तर छन्दोग 'वस्साद्वा०' ( इसीसे भोजन करनेवाले 
पुरुष मोजनके पूवं ओर पश्चात्‌ इसका जलसे परिघान-आच्छादन करते हैं ) ऐसा कहते हैं। वाज- 
सनेयी तो “तद्दिद्वांसः श्रोन्निया०' ( ऐसा जाननेवाले त्रिय मोजन करनेसे पूं आचमन करते हैं 
तथा मोजनकर आचमन करते हैं । इससे इसीको वे उस प्राणको अनग्न करना मानते हुँ ) ऐसा कहते हूँ । 

'तस्मादेवंविद०' (इसलिए ऐसा जाननेवाला मोघनके पूवं आचमन करे तथा मोजनकर आचमन करे 
उसीको वह उस प्राणको अनग्न करता है) इन याखाओंमें आचमन और प्राणका अनग्नरूपसे चिन्तन 
प्रतीत होता है। उसपर विचार किया जाता है कि क्या उन दोनोंका विधान किया जाता है, अथवा 
आचमनका वा केवल अनग्नता-चिन्तनका ही ? तब क्या प्राप्त होता दै? पूवपक्षी--दोतोंका ही विधान 
किया जाता है, किससे ? इससे कि दोनोंका ही अवगम होता है । ओर अपूव होनेसे ये दोनों मी विधिके 

सत्यानन्दी-दीपिका द 
होकर 'तत्त्वमसि' वाक्ये प्रतिपादित है, अतः इस तरह प्रकारके भेद होनेपर मी वाक्योंके अथका 


ऐक्य होनेसे विद्या मी एक ही है। इस अधिकरणके पूवंपक्षमें तादात्म्यसे हिरण्यग्रमंकी उपासना 


है, सिद्धान्तमें ब्रह्ममाव प्रतिपादित है ॥ १७॥ | 

& "मे किमन्नं किं वास? ( मेरा क्या अन्न है और क्या वस्त्र दै ) इसप्रकार प्राणने वाणी 
आदिसे पूछा, वाणी आदिने कहा--'यदिदं किञ्चा श्वम्य आ कृमिभ्यस्तत्तेज्ञमापो वस? ( मिसे 
लेकर श्वान पन्त जो यह प्रसिद्ध अन्न है वह तेरा अन्न है ओर जल तेरा वस्त्र दै) इसप्रकार खात 
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उअयस्याप्यवगम्यमानत्वात्‌। उभयमपि चेतदपूर्वर्वादविभ्यर्हम्‌। अथवा ५5चमनमेव विधी- 
यते, चिस्पष्टा हि तस्मिन्बिधिविभक्तिस्तस्मादेवंबिद्शिष्यन्नाचामेदरित्वा चाचामेदिति । 
तस्यैव स्तुत्यर्थंमनग्नतासंकीर्तचमिति । $ एवं प्राप्त तन्रमः-ना चमन स्य विघेयत्वसुपपद्यते, 
कार्याख्यानात्‌ । प्रात्तमेव होदं कार्यत्वेचाचमनं प्रायत्याथ स्तृतिप्रसिद्धमन्वाख्यायते । 
लन्बियं श्रुतिस्तस्याः स्मृतेसूलं स्यात्‌, नेत्युच्यते, विषयनानात्वात्‌। सामान्यविषया हि 
स्वतिः पुरुषमात्रसंवर्द्ध प्रायत्याथमाचमनं प्रापयति । श्रुतिस्तुप्राणविद्याप्रकरणपठिता 
तद्विषयमेचाचमनं विदचती विदध्यात्‌। न च भिन्नविषययोः श्रृतिस्मृत्योमूलमूलिभा- 
वोऽवकद्पते। न चेयं श्रुतिः प्राणविद्यासंयोग्यपूर्वमाचमनं विधास्यतोति शक्यमा- 
श्रयितुम्‌, पूर्वस्यैव पुरुषमात्रसंयोगिन आचमनस्येह प्रत्यभिश्ञायमानत्वात्‌। अत एव च 
नोभ्रयनिधानम्‌ । उभयविध(ने च वाक्यं भिद्येत । तस्मात्प्राममेवाशिरिषतामशितचतां 
चोभयत आचमनमनूद्य 'पतमेत्र तदनमनग्नं कुवन्तो मन्यन्ते (ब्ुहु०६।१।१४) इति प्राणस्या- 
नग्नताकरण संकल्पो ऽनेन वाक्येनाचमनीयास्वप्छु प्राणविद्यासंबन्धित्वेनापूचे उपदिइयते। 
योग्य हँ, अथवा केवळ आचमनका ही विधान किया जाता है, क्योंकि उसमें विधि वोधक विमक्ति 
स्पष्टरूपसे प्रतीत होती है-'तस्मादेच॑विद्‌०' ( इसीसे ऐसा जाननेवाला पुरुष मोजनके पूवं आचमन 
करे तथा भोजनकर आचमन करे ) और अनग्नताका संकीतन मी उसोकी स्तुतिके लिए है। 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-आचमन विधेय नहीं हो सकता, क्योंकि कायंल्पसे 
आख्यान है । कायंख्पसे स्मृतिमें प्रसिद्ध जो यह आचमन शुद्विके लिए प्राप्त दै, उसका अन्वार्पान- 
अनुवाद करता है । परन्तु यह श्र ति उस स्मृतिकी मूल होगी ? नहीं, ऐसा कहते हैं--क्योंकि विषय 
नाना-भिन्न-मिन्न हैं । सामान्य विषयक स्मृति शुद्धिके लिए पुरुषमात्र संबन्धित आचमन प्राप्त कराती 
है, भूति तो प्राणविद्याके प्रकरणमें पठित है, इसलिए तद्विषयक आचमनका ही विधान करती हुई 


विधान करेगी । भिन्न विषयक श्रुति और स्मृतिमें सूळ मुरिमाव नहीं हो सकता है! ओर यह श्र ति प्राण- 
विद्या संयोगो अपूर्वं आचमनका विधान करेगो, ऐसा आश्रय नहीं किया जा सकता है। कारण कि पुरुष- 


मात्र संयोगी पुवं आचमनका ही यहाँ प्रत्यभिज्ञान होता है, इससे दोनोंका विधान नहीं है । दोनोंका 
विधान होनेपर वाक््यमिद हो जायगा, इसलिए जो मोजन करना चाहते हैं ओर जिन्होंने मोजनकर 


लिया है, उन दोनोंको ही प्राप्त हुए आचमनका अतुवादकर “पुतमेव०? ( उसोको उस प्राणको अनस्न 
करते ह मानते हैं ) कद बाय प्राणको अनग्न करनेका संकल्प आचमनीय जलमें प्राणविद्याके 


आदिसे उपकुक्षित जो सब प्राणी अन्न स्वकीय अन्न है और जल वस्त्र है । इसप्रकार 
उपासकको ध्यान करना चाहिए । इस विषयमे दोनों शाखाओंकी किसी समान श्र तिको कहकर दोनों 
शाखाओं को उक्त विशेष श्रतियां भी 'अनन्तर' इत्यादिसे उद्धत को गई हैं । वृहदारण्यक श्रुतिमें आच- 
मन और अनग्नङपसे चिन्तन ये दोनों ही अपूर्व हैं। अतः 'तत्किस' इत्यादिसे संशय कहते हैं । 
आचमन ओर अनग्तरूपसे चिन्तन यदि इन दोनोंका विधान मानें तो वाक्य भेद हो जायगा, इस 
अरुचिसे 'अथवा' आदिसे अन्य पक्षको कहते हैं। यह आचमन प्रशस्त है, क्योंकि इससे प्राणको 
अनग्न मानते हैं। पृव॑पक्षमें प्राणविद्याका अङ्गर्पसे अपूव आचमनका जो विधान है उसका 
अन्य दाखाओंमें उपसंहार करना चाहिए, सिद्धान्तमें आचमन विधेथ न होनेसे उसका अक्करूपसे 
उपसंहार नहीं है । 

डु श्र सि विधेयम्‌' (प्रसिद्धका प बि 
न्यायसे ' १ ९८ किश्च अन्य प्रमाणसे अश्राप्त तिके $ | 
ee विया सकता है । अनग्ततावाद आचमनङी स्तुतिके लिए नहीं दै. 


६७६ ब्रझखूज्ञ-शाङ्करभाष्य [ अ०३पा०३ 


न.चायमनग्ततावाद्‌ आचमनस्तुत्यर्थ इति न्याय्यम्‌, आचमनस्याविधेयत्वात्‌, स्वयं चान- 
ग्नतासंकरपस्य विधेयत्वप्रतीतेः। न चेवं सत्येकस्या चमन स्योभयार्थताभ्युपगता भवति- 
प्रायत्यार्थंता परिघानार्थता चेति, क्रियान्तरत्वाभ्युपगमात्‌। क्रियान्तरमेच ह्याचमनं नाम 
प्रायत्यार्थं पुरुषस्याभ्युपगस्यते, तदीयासु .त्वप्सु वासःसंकरपनं नाम क्रियान्तरमेच परि- 
घानार्थ प्राणस्याभ्युपगस्यत इत्यनचद्यम्‌। ® अपि च 'यदिदं किंचा श्वभ्य आ कृमिभ्य आ 
कीरपतंगेभ्यस्तततेऽन्नम्‌' ( वृह० ६।१।१४ ) इत्यत्र तावन्न सर्वान्नाभ्यवहरश्चोदयत इति शक्ये 
घक्तुम्‌, अशब्दस्वादशक्यत्वाञ्च, सर्व तु प्राणस्यान्नमितीयमन्तद्िश्चोद्यते, तत्साहचर्या- 
चापो वास इत्यत्रापि नापामाचमनं चोद्यते, प्रसिद्धास्वेव त्वाचमनीयार्वप्छुपरिघानहष्टि- 
श्रोद्यत इति युक्तम्‌ । न ह्यर्धवैशसं संभवति। अपि चाचामन्तोति वर्तमानापदे शित्वान्नायं 
शब्दो विधिक्षमः । नजु मन्यन्त इत्यपि समानं चतेमानापदेशित्वम्‌ । सत्यमेच तत्‌, अचञ्य- 
विधेये त्वम्यतरस्मिन्वासः कार्याख्यानादपां वाखःसंकर्पनमेचापूचं विधीयते, नाचमनम्‌, 


पूर्वचद्धि तत्‌-इत्युपपादितम्‌ । यदप्युक्तम्‌-विस्पष्टा चाचमने विधिविभक्तिरिति, 


सम्बन्धिरूपसे अपूवं उपदेश किया जाता है । और यह अनग्नतावाद आचमनको स्तुतिके लिए है, यह 
कथन उचित नहीं है, क्योंकि आचमन विधेय नहीं है, और अनग्नता संकल्प स्वयं विधेय प्रतीत होता 
है । परन्तु ऐसा होनेपर एक आचमनके एक शुद्धि प्रयोजन और दूसरा परिधान प्रयोजन इस प्रकार 
दो प्रयोजन स्वीकृत नहीं हैं, कारण कि अन्य क्रियाको स्वीकार किया गया है। आचमन अन्य 
क्रिया है, वह केवल पुरुषकी शुद्धिके लिए अभ्युपगत है और उसीके ( आचमन योग्य ) जलमें वस्त्र- 
संकल्प अन्य क्रिया है, वही प्राणके परिधानके लिए स्वीकार की आती है, अतः दोप रहित है । मोर 
'यदिंद्‌ं किन्न०' ( श्वान, कृमि और कोट पतङ्गोसे लेकर यह जो कुछ मी है, वह सब तेरा अन्न है ) 
यहाँ सव अन्नके मक्षणका विधान किया जाता है, ऐसा भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वह श्रुति 
प्रतिपादित नहीं है और शक्‍य भी नहीं है। 'सब प्राणका अन्न है” यह केवल अन्नदृष्टिका विधान 
किया जाता है । अतः उसके साहचयंसे 'जल वस्त्र है? यहाँ भी जलके आचमनका विधान नहीं किया 
जाता, किन्तु आचमनके योग्य प्रसिद्ध जलमें प्राणके परिधान दृष्टिका विधान किया जाता है, यह युक्त 
है, कारण कि अघे विनाशका सम्भव नहीं है। और मो 'आंचामन्ति' ( आचमन करते हैँ) इस 
प्रकार वतंमानका कथन होनेसे यह शब्द विधिके योग्य नहीं है । परन्तु 'मन्यन्ते' यहाँ भी तो समान 
वतंमानापदे है ? यद्यपि यह ठीक है, तथापि दोनोमें से किसी एकके अवश्य विधेय होनेपर वस्त्रका 
कायंख्पसे कथन होनेसे जळका वस्त्ररूपसे अपूव संकल्प हो विधान किया जाता है । आचमन विधेय 
नहीं है, क्योंकि वह पुवंवत्‌-पहले ही स्मृतिसे प्राप्त है, ऐसा प्रतिपादन किया जा चुका है। और यह 
सी जो कहा गया है कि आचमनमें विधि विमक्ति ( प्रत्यय ) स्पष्ट है, वह भी आचमनसे पूवं प्राप्त 


क्योंकि आचमन स्तुत्य नहीं है । Shhh विधेय प्रतीत होता है, इसलिए विधेय किसीकी 
स्तुतिके लिए नहीं होता । आचमनके दो प्रयोजन भी नहीं है, कारण कि आचमन भिन्न क्रिया है और 
अनग्नतासंकल्प-वस्त्रसंकल्प भिन्न क्रिया है । इसलिए उन दोनोंका प्रयोजन भी मिन्न-मिन्न है । 

& यदिदं’ यहाँ ध्यान विधि और उत्तर वाक्यमें क्रिया विधि इस प्रकार अथं विनाश्च होगा । 
इसलिए 'आचमेत्‌' यह विधि नहीं है, किन्तु “उपांशुयाजमन्तरा यजति' इसके द्वारा पूवं ही विहित 
होनेके कारण “विष्णुरुपांशु यष्टव्यः’ ( विष्णु याग करना चाहिए ) इसके समान अनुवाद है, इसलिए 
एचंचित्‌०' यह वाकय काण्व द्याखामें पठित नहीं है, यही इसे विधिवाक्य न माननेमें लिङ्ग दै, अत! 
आचमन विधेय नहीं है ॥ १८॥ / 
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तदपि पूर्ववत्त्वेनेवाचमनस्य प्रत्युक्तम्‌ । अत पवाचमनस्याविधित्सितत्वादेतमेच तदनम- 
नग्नं कुचेन्तो मन्यन्त इत्यत्रेव काण्वाः परयंचस्यन्ति, नामनन्ति 'तस्मावेदंबित” इत्यादि । 
तस्मान्माध्यंदिनानामपि पाठे आचमनाचुवादेनेचंविस्वमेव प्रकृतप्राणवासोवित्त्व॑ विधीयत 
इति प्रतिपत्तव्यम्‌ । योऽप्ययमभ्युपगमः कचिदाचमनं विधीयताम्‌, कचिद्वासोविज्ञान- 
मिति, सोऽपि न साधुः, आपो वास इत्यादिकाया वाक्यप्रबृत्तेः सर्वेत्रेकरूप्यात्‌ , तस्मा- 
दासोविज्ञानमेवेह विधीयते, चाचमनमिति न्याय्यम्‌ ॥ १८ ॥ | 
( १० समानाधिकरणम्‌ । सू० १९) 
समान एवं चाभेदात्‌ ॥ १९॥ 

पद्च्छेद्‌--समाने, एवम्‌, च, अभेदात्‌ । 

सृञ्जाथे- जैसे भिन्न शाखाओंमें विद्या एक और गुणोंका उपसंहार है, (एवम्‌ ) बंसे 
( समाने ) एकशा[खामें भी हो सकता है, ( अभेदात्‌ ) क्योंकि उपाध्यका अभेद है । 

४ वाजसनेयिशाखायामर्निरहस्ये शाण्डिल्यनामाङ्किता विद्या विज्ञाता। तत्र च 
गुणा; श्रूयन्ते --'स आत्मानञ्ुपासीत मनोमय प्राणशरीरं भारूपम्‌? इत्येवमादयः । तस्यामेव 
शाखायां बृहदारण्यके पुनः पठ्यते ‘मनोमयोऽयं पुरुषो भाः सत्यस्तस्मिन्नन्तहेंदये यथा घरीहिर्वा 
यवो चा स एष सवस्येझानः सवंस्याधिपतिः सवंमिदं प्रशास्ति यदिदं किंच' (दृह० ५।६।१) इति । 
तत्र खंशयः--किमियमेका विद्याऽग्निरहस्यवृहदारण्यकयोगुणोपसंहारश्च, उत दे इमे 
चिद्ये जुणाजुपसंहारश्चेति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? विद्याभेदो गुणव्यवस्था चेति। कुतः? 
पौनरुक्त्यप्रसङ्गात्‌। भिन्नासु हि शास््ास्वध्येतवेदितभेदात्पौनरुक्त्यपरिद्दारमालोच्य 


होनेसे निराकृत है । अतएव ( अविधेय होनेसे ) आचमनकी विधि अभीष्ट न होनेके कारण 'एतमेव०' 
“इसीको-त्राणको अनग्न करते हुए मानते हैं' यहाँ पर काण्व पयंवसान करते हैं ओर 'तस्मादेववित 
इत्यादि नहीं मानते हैं । इससे माध्यन्दिन थाखावाडोंके पाठमें मो आचमनके अनुवादसे “एवंवित्त्वस' 
ऐसा जाननेवालेको ही प्रकृत प्राणको वस्त्र जाननेवाळा विधान किया जाता है, ऐसा समझना चाहिए । 
कहीपर आचमंनका विधान किया जाता है और कहींपर वस्त्रविज्ञानका, यह जो स्वीकार है वह भी 
ठोक नहीं है, क्योंकि “जल वस्त्रं है? इत्यादि वाक्यकी प्रवृत्ति सबंत्र एकरूप है। अतः यहाँ वस्त्र- 
विज्ञानका ही अभिधान किया जाता है आचमनका नहीं, यह युक्त है ॥ १८॥ 

वाजसनेयो याखाके अग्निरहस्यमें छाण्डिल्य नामक अङ्कित विद्या विज्ञात है, उसमें स 
- आत्मानमुपासीत०' ( वह मनोमय, प्राणयरीर, प्रकाशरूप आत्माकी उपासना करे ) इत्यादि गुण 
सुने जाते हैं । और उसो शाखाके वृहृदारण्यकमें पुनः “मनोमयोऽयं पुरुषो०' ( प्रकाश ही जिसका 
सत्य-स्वूप है, ऐसा यह पुरुष मनोमय है, वह उस अन्तहंदयमें जेसा घान अथवा यव होता दै उतने 
ही परिमाणवाला दै । वह यह सबका स्वामी ओर अधिपति है, तथा यह जो कुछ है समीका प्रकष- 
रूपसे शासन करता है ) इसप्रकार पढा जाता है । यहाँ संशय होता है-ग्रग्निरहस्य और बृहदारण्पक 
इन दोनोमें क्या यह एक विद्या और गुणोंका उपसंहार है अथवा वे दो विद्या हैं बौर गुरथोका उप- 
संहार नहीं है ? तब क्या प्राप्त होता है? पूवंपक्षी-विद्याका भेद और गु्णोकी व्यवस्था है, ऐसा प्राप्त 
होता है । किससे ? इससे कि पुनरुक्तका प्रसङ्ग दै । भिन्न श्ाखाओंमें अध्येता और वेदिताके भेदसे 

सत्यानन्दी-दीपिका ४ 

+ जैसे 'अग्निहोन्न जुहोति’ इस अग्निहोत्र वाक्यमें होमरूप कमंको विधि है ओर 'दध्वा 

जुहोति इस वाक्यमें दधि गुणकी विधि है, बसे यहाँ मो विद्याका भेद नहीं होना चाहिए । इसका 
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विचैकत्वमध्यवसायैकन्नातिरिक्ता खुणा इतण्चोपसंह्वियन्ते शाणसंबादादिष्वित्युक्तम्‌ । 
एकस्यां पुनः शाख्ायामध्येतृवेदितमेदाभाचादशक्थपरिदारे पौनरुकस्ये न विप्रकृष्देश- 
स्थेका विद्या भवितुमर्हति । न चात्रेकमाम्नानं विद्याविधानाथंमपरं शुणविधानार्थमिति 
विभागः संभवति, तदा ह्यतिरिक्ता एव गुणा इतरत्रेतरच चास्लायेरच्नष समानाः, समाना 
अपि तूभयत्नास्नायस्ते मनोमयत्वादयः । तस्मात्नान्योन्यं शुणोपसंहार इति । ७ एवं 
प्राप्ते ब्रमहे-यथा सिन्नासु शाखाखु विद्येकत्वं शुणोपसंदारश्च अवत्येवमेकस्यामपि 
शाखायां भवितुमर्हति, उपास्याभेदात्‌। तदेव हि ब्रह्म मलोमयत्वादिशुणकसु भयत्राप्यु- 
पास्यमभिन्नं प्रत्यभिज्ञानीमः । उपास्यं च रूपं विद्यायाः। नच विद्यमाने रूपाभेदे विद्या- 
भेदमध्यवसातुं दाकनुमः। नापि विद्याऽमेदे शुणव्यवस्थानम्‌ । नु पौनरुकत्यप्रखङ्गा- 
द्विद्यामेदोऽष्यबसितः, नेत्युच्यते, शर्थविभागोपपत्तेः। एकं ह्यास्नानं विद्याविधानाथम- 
परं गुणविघानार्थमिति न किचिन्नोपपद्यते। नन्वेवं सति यदपठितमग्निरहस्ये, तदेव 
बृहदारण्यके पठितव्यम्‌- “स एष सवंस्येशानः' इत्यादि । यस्तु पठितमेव ‘मनोमयः 
इत्यादि, तन्न पठितव्यम्‌ । नेष दोषः, तद॒लेनेव प्रदेशान्तरपठितविद्याप्रत्यभिज्ञाचात्‌ । 
समानगुणास्नानेत हि विप्रकृष्टरेशां शाण्डिद्यविद्यां प्रत्यभ्षिज्ञाप्य तस्यामीशानस्वाद्युप- 
दिइयते । अन्यया हि कथं तस्यामयं गुणविचिरमिघीयते ? अपि चाप्राप्तांशोपदेशेनाथचति 
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पुनरुक्ति परिहारका पर्यालोचनकर विद्याकी एकताका निश्‍चय कर एक विद्यामें भिन्न गुणोंका अन्य 


विद्यामे उपसंहार होता है, प्राणसंवाद आदिमें ऐसा कहा गया है, और एक शाखामें अध्येता और 
वेदिताका भेद न होनेसे पुनइक्तिक्रा परिहार अशकय होनेपर दुर स्थानमें स्थित एक विद्या नहीं हो 
सकती । और यहाँ एक श्रुति विद्या विधानके लिए और दूसरी श्रुति गुणविधानके लिए हो, ऐसा 
विमाग भी नहों हो सकता, ऐसो अवस्थितिमें अतिरिक्त गुणोंक्रों ही मिन्न-मिन्न स्थलोंमें भ्रुति होगी 
न कि समान गुणोंको । परन्तु दोनों स्थलोंमें मनोमयत्व आदि समान गुर्णोकी श्रुति हे, इसलिए एक 
दुसरेके गुणों करा उपसंहार नहीं है । सिद्धान्तो--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--जैपे मिन्न “भिन्न 
शाखाओंमें विद्याका अभेद और गुणोंका उपसंहार होता है, वेसे एक शाखामें मो होना चाहिए, 
क्योंकि उपास्यका अभेद है । मनोमयत्व आदि गुणोंसे युक्त वही एक ब्रह्म दोनों स्थलोंमें मी उपास्य 
है, ऐसी हम प्रत्यभिज्ञा करते हैं। ओर विद्याका रूप उपास्य है, रूपके अभेदके विद्यमान होनेपर 
विद्या-भेदके निश्‍चय करनेके लिए हम समथं नहीं हँ । विद्याके अभेद होनेपर गुणोंकी पृयक व्यवस्था 
भी नहीं है । परन्तु पुनरुक्तिके प्रसंगसे विद्याका भेद निश्चित किया गया है? नहीं, ऐसा कहते हँ 
बयोंकि मथका विभाग हो सकता है। एक श्रुति विद्या विधानके लिए ओर दूसरी श्रुति गुणविधानके 
लिए है, इसप्रकार कुछ मो अनुपपन्न नहीं होता । परन्तु ऐसा होनेपर अग्निरहस्यमें जो गुण अपठित 
हैं उन्होंको वृहदारण्यकमें “स एप सवस्येशान” ( वह यह सवका स्वामी है) इत्यादि वे ही गुण 
पढने चाहिए, और जो 'मनोसयः? इत्यादि पठित हैं उनको नहीं पढना चाहिए । यह दोष नहीं है, 
क्योंकि उसके बलसे ही अन्य प्रदेशमें पठित विद्याका प्रत्यभिज्ञान होता है । समान गुणोंकी श्रृतिसे 
दुर स्थानमें स्थित द्याण्डिल्यविद्याका प्रत्यभिज्ञान कराकर उसमें ईशानत्व-स्वामित्व आदिका उपदेश 
सत्यानन्दी-दीपिका ठर 

समाधान 'न च' इत्यादिसे करते है । यह विद्याका अभेद और गुणोंका उपसंहार मान तो समान 
गुणोंकी पुनर्रक्ति व्यथं होगी, इसलिए अभ्याससे प्रयाज आदि भेदके समान विद्याका भेद है । पूरवपक्षमे 
विद्याका भेद और गुणोंका अनुपसंहार है, सिद्धान्तमे विद्याका अभेद और गुणोंका उपसंहार है। 

& जहाँ बहुत गुगोंका श्रवण हो वह प्रधानविधि बोर अन्य स्थछमें उसका अनुवादक 


गुणविधि होती हैं, अतः वृहृदारण्यकमें प्रधानविधि और अग्निरहस्ये गुणविधि है । यह स्यातर 
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वाफ्ये संजाते प्राप्तांशपरामश स्य नित्यानुचादतयाऽप्युपपद्यमानत्वान्न तद्वलेन प्रत्यभिन्ञो- 
पेक्षितुं शाकयते । तस्मादचसमानायामपि शाखायां विद्येकत्वं गुणोपसंहारश्चेत्युपपन्नम्‌॥ 

(१ १ संचन्धाधिकरणस्‌ । सृ० २०-९१ ) 

संबन्धादेवसन्यत्रापि ॥ २०॥ 
पद्च्छेद्‌--सम्वन्धात्‌, एवम्‌, अन्यत्र, अपि । 

सूजाथ- -( सम्वन्धात्‌ ) एक शाखामें विमागरूपसे अधीत द्याण्डिल्यविद्यामें एक विद्या- 
त्वसम्वन्धसे परस्पर गुणोपसंहार जैसे पूवमें कहा गया है, ( एवम्‌ ) वंसे ( अन्यत्रापि ) अन्य स्यलमें- 

सत्यविद्यामें भी एक विद्या सम्बन्धसे परस्पर गुणोपसंहार हो सकता है । 
भः बुहदारण्यके “सत्यं बह्म' ( बृह० ५।५।१ ) इत्युपक्रम्य ' तच्त्तत्सत्यमसो आदित्यो 
य एप एतस्मिन्मण्डले पुरुषो यश्चायं दक्तिणेऽक्षन्पुरुषः ( बृह० ५।५।२ ) इति तस्येच सत्यस्य 
ब्रह्मणोऽधिदैवतमध्यात्मं चायतनविशेषमुपदिश्य व्याहृतिदारीरत्वं च संपाद्य द्वे उप- 
निषदादुपदिच्येते । तस्योपनिषदहरित्यधिदैवतम्‌ । तस्योपनिषदहमित्यध्यात्मम्‌। तत्र 
संरायः-किमविसागेचैवोभे अप्युपन्तिषदाबुभयत्रा्ुसंघातन्ये, उत विभागेनेकाऽधिदेवत- 
प्रेकाऽच्यात्मसिति । तत्र सुत्रेणेवोपक्रमते । यथा शाण्डिल्यविद्यायां विभागेनाप्यघीतायां 


किया जाता है, नहीं तो उसमें यह गुण विधान कंसे कहा जायगा | किच अप्राप्त अंशके उपदेशसे 
वाक्यके अर्थवान्‌ होनेपर प्राप्त अंशका परामश नित्य अनुवादरूपसे भी उपपन्न होता है, अतः उसके 
बलसे प्रत्यभिज्ञाकी उपेक्षा नहों की जा सकती है। इसलिए यहाँ एक शाखामेँ मी विद्याका एकत्व 
और गुणोंका उपसंहार है ऐसा उपपन्न होता है ॥ १९ ॥ 

वृहदारण्यकमें “सस्यं ब्रह्म! ( सत्य ब्रह्म है ) इसप्रकार उपक्रमकर “तद्यत्तत्सत्यमसी०' ( वह 
जो सत्य है, सो यह आदित्य.है। जो इस आदित्य-मण्डलमें पुरुष है और जो भी यह दक्षिणनेत्रमें 
पुरुष दै ) इसप्रकार उसी सत्य ब्रह्मके अधिदेवत और अध्यात्म स्यानविशेषका उपदेशकर व्याहृति 
शरीरत्वका संपादनकर दो उपनिषदोंका-रहस्यनामोंका उपदेश किया जाता है । “अहः? उसका अघि- 
देवत उपनिषद्‌-रहस्य नाम है; “अहम” उसका अध्यात्म उपनिषद्‌-रहस्य नाम है । यहाँ संशय होता 
हे कि क्या अविभागसे ही दोनों उपनिषदोंका दोनों स्थळोमें अनुसंधान करना चाहिए अथवा विमागसे 
ही एक अधिदेवत और एक अध्यात्मका ? उसपर सूत्रसे ही उपक्रम करते हैं-जेसे विमागसे अधीत 
होनेपर भी झाण्डल्यविद्यामे गुणोंका उपसंहार कहा गया है, ऐसे इसप्रकारके विषयमे अन्य स्थलोंमें भी 

सत्यानन्दीः 


निणंयका मत है, किन्तु रत्नप्रमामें अग्निरहस्यमें प्रधानविधि और वृहदारण्यकमें गुणविधि मानी 
गई है । इसप्रकार विभागके उपपन्न होनेपर विद्या एक है॥ १९॥ 

# यहाँ आदित्यपदसे आदित्यमण्डलका ग्रहण नहीं है, किन्तु उस मण्डळमें इन्द्रियात्मक जो 
पुरुष है, वही अध्यात्म नेत्र स्थानमें स्थित है, ऐसा उपदेशकर “तस्य भूरिति शिरः सुव इति बाहु;, 
स्वरिति प्रतिष्ठा” (बृह० ५५३) (उसका “भू यह शिर है, भ्रुव' यह वाहु है ओर 'स्वः' यह पाद 
हैं ) इसप्रकार व्यहृतिर्प शरीर कहकर दो उपनिषदोंका-देवताके रहस्यनामोंका-श्रतिसे उपदेश किया 
जाता है। उस थादित्य-मण्डलस्थ पुरुषका नाम “अहा है, क्योंकि वह प्रकाशक है । नेत्रस्थ 
पुरुषका नाम 'अहम्‌' है, क्योंकि वह प्रत्यक दै । इसप्रकार अधिदवत और अध्यात्म ये दो नाम 
इस अधिकरणके विषय हैं । यहाँ जिसके ये दो नाम हैं, उस सत्यसंज्ञक ब्रह्मके एक होनेसे ओर 
उसके स्थानभेदका कथन होनेसे 'तन्न' इत्यादिसे संशय कहते हैं । जैसे पूर्व अधिकरणमें विद्याके एक 
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गुणोपसंहार उक्त पचमन्यत्राप्येवंजातीयके चिषये भवितुमर्हति, एकविद्याभिसंबन्धात्‌ । 
एका हीयं सत्यविद्याऽधिदैवमध्यात्मं चाघीता, उपक्रमाभेदाद्व्यतिषक्तपाठाच्च । कथं 
तस्यासुदितो धर्मस्तस्यामेच न स्यात्‌ ? यो ह्याचाय कश्चिदचुगमनादिराचारश्चोदितः 
ग्रामगतेऽरण्यगते च तुल्यवदेव भवति। तस्मादुअयोरप्युपनिषदोरुभयत्र प्राप्तिरिति ।१०। 
एवं प्राप्तेशक्तिविघत्ते-- 
न वा विशेषात्‌ ॥ २१ ॥ 

पदच्छेद्‌- न, वा, विशेषात्‌ । 

सृजाथ--( न वा ) दोनों उपनिषदोंकी दोनों स्यलोमें प्राप्ति नहीं है, ( विशेषात्‌ ) क्योंकि 

` विशेष है अर्थात्‌ उपासनाका स्थानविशेषके साथ सम्बन्ध है । 

* न चोभयोरुभयत्र प्रातिः । कस्मात्‌ ? विशेपात्‌। उपासनस्थानविदोषोपननि 
वन्धादित्यर्थः । कथं स्थानविशेषोपनिबन्ध इति? उच्यते-'य एप पुतरिमन्मण्डले पुरुष 
(बृह० ५।५।३) इति ह्याधिदेविकं पुरुषं प्रकृत्य तस्योपनिषदहरिति श्रावयति। ‘दोऽयं दक्षिणे 

पुरुष? (वृह० ७।५।४) इति ह्याध्यात्मिकं पुरुषं प्रकृत्य तस्योपनिषद्दमिति । तस्येति 
चेतत्संनिहितावलम्बनं सर्वनाम, तस्मादायतनविदोषन्यपाश्रयेणेवेते उपनिषदाबुप 


होना चाहिए, क्योंकि एक विद्याका सम्बन्ध हैं। उपक्रमका अभेद होनेसे और परस्पर सम्बद्ध पाठ 
होनेसे अधिदेवत और अघ्यात्मरूपसे अधीत यह सत्यविद्या एक ही है। उस एक विद्यामें कथित 
घमं उसोमें क्यों न हों ? क्योंकि जो आचायंके विषयमें कोई अनुगन आदि आचार विहित है, वह 
ग्रामगत आचायंमें अयवा अरण्यगत आचायमें एक-सा ही होता है। इसलिए दोनों उपनिषदोंकी भी 
दोनों स्थळोंमें प्राप्ति है ॥ २० ॥ 
ऐसा प्राप्त होनेपर समाधान करते है-- 
अथवा दोनोंकी दोनों स्थलोमें प्राप्ति नहीं है, किससे? विशेषसे--उपासनाका स्थान-विदोषके 
साथ सम्बन्ध होनेसे | स्थानविशेषके साथ उपनिवन्ध ( सम्बन्ध ) किस प्रकार है? इस पर कहते हैं-- 
'य॒ एष एतस्मिन्‌०' (जो यह इस मण्डलमें पुरुष है) इस प्रकार आधिदेविक पुरुषको प्रस्तुतकर “तस्यो- 
पनिषदहः' उसका उपनिषद्‌-रहस्य नाम “अहः है, ऐसा श्रुति श्रवण कराती है, ओर “योऽयं०' ( जो 
यह दक्षिण अक्षिमें पुरुष है ) इस प्रकार आध्यात्म पुरुषका उपक्रमकर “उसका उपनिषद्‌-रहस्य नाम 
'अहम्‌' है, ऐसा श्रवण कराती है । “तस्य? यह शब्द संनिहितका आलम्बन करनेवाला सर्वनाम है, 
इसलिए स्थानविरोपके अवलम्बनसे ये दोनों उपनिषद्‌-रहस्य उपदेश किये जाते हैं। तः दोनोंकी 
सत्यानन्दी-दोपिका 
होनेसे परस्पर गुणोंका उपसंहार है, वसे भिन्न स्थलस्थ एक विद्यामें मी गुणोंका उपसंहार हो सकता 
है। “सत्य ब्रह्मा इसप्रकार उपक्रमका अभेद है, और 'तावेतौ अक्ष्यादित्यपुरुपौ अन्योन्यस्मिन्‌ 
प्रतिष्ठितौ ०' (बृह ५।५।१) (वे ये दोनों-अक्षि पुरुष और आदित्य पुरुष एक दुसरेमें प्रतिष्ठित हैं ) 
सूयंके किरणोंकी चक्षुमें ओर चक्षकी आदित्यमें प्रतिष्ठा है । इस रीतिसे उपक्रमके अभेद और परस्पर 
सम्बन्धित पाठसे विद्या एक है, अतः दोनों उपनिषदोंकी दोनों स्थलोंमें प्राप्ति है । पृव॑पक्षमें प्रत्येक 
स्थानमें दोनों नामोंका अनुष्ठान है, सिद्धान्तमें जिस-जिस स्थानमें जो-जो नाम है उस-उसका 
अनुष्ठान है ॥ २० ॥ 
# ये दोनों नाम भिन्न-भिन्न उपासना स्थानके साथ सम्बन्ध रखते हैं। अतः 'तस्योपनिषदहः' 
और “तस्योपनिषदृहम्‌' उस आदित्य पुरुषका नाम 'अहः' और अक्षिस्थ पुरुषका नाम “अहम्‌' दै । 
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दिश्येते। कुत उभयोरुभयत्र प्राप्ति? नन्वेक एचायमधिदेवतमध्यात्मं च पुरुषः, एक- 
स्यंव सत्यस्य ब्रह्मण आयतनद्वयप्रतिपादनात्‌ । सत्यमेवमेतत्‌, एकस्यापि त्ववस्था- 
विशेषोपादानेनेवोपनिषद्धिशेपोपदेशात्तद्वस्थस्येच सा भवितुमर्हति । अस्ति चायं 
इषए्टान्तः-सत्यप्याचार्यस्चरूपानपाये, यदाचार्यस्पासीनस्याचुवर्तनमुक्तं न तत्तिष्ठतो 


भवति । यञ्च तिष्ठत उक्त न तदासीनस्येति। ग्रामारण्ययोस्त्वाचार्यर्वरूपानपायात्तत्स्वरू- 


पा्ुबदस्य च घमंस्य ग्रामारण्यक्कतविशेषाभावादुभयत्र तुल्यवद्धाच इत्यदष्टान्तः सः । 
तस्मादूव्यचस्थाऽनयोरुपनिषदोः ॥ २१ ॥ 

MR व... दशयति च ॥ २२॥ 

सूजा्थ--और “तस्यतस्य तदेव रूपम्‌' इत्यादि श्रुति ऐसा ही दिखलाती है । 

६ अपि चेवंजातीयकानां धर्माणां व्यचस्येति लिङ्गदशन॑ भवति--'तस्यैतस्य तदेव 
रूपं यदसुप्य रूपं थावसुप्य गेप्णी तो गेष्णौ यन्नाम तन्नाम' ( छा० १।३।५ ) इति । कथमस्य 
लिज्ञत्वमिति ! तङुच्यते-अक्ष्या दि त्यस्थानभेदभिन्नान्धर्मानन्योन्य स्मिन्ननुपसंहार्यान्पञ्य- 
न्निह्वातिदेशेना दित्यपुरुषगतान्रूपादीनक्षिपुरुषे उपसंहरति--'तस्यैतस्य तदेव रूपम्‌! 

( छा० १।७।५ ) इत्यादिना । तस्माद्व्यवस्थिते एवैते उपनिषदाविति निणंयः ॥ २२ ॥ 
दोनों स्थळोंमें कंसे प्राप्ति हो सकती है ? परन्तु अधिदेवित और अध्यात्मर्पसे यह एक ही पुरुष है, 
क्योंकि एक ही सत्य ब्रह्मका दो स्थानोंमें प्रतिपादन है । हाँ, यह ठीक है, परन्तु एक ब्रह्मके मी 
अवस्थाविरेषके ग्रहणसे उपनिषद्‌-वियेषका उपदेश होनेसे उस अवस्थामें आए हुएका ही वह 
उपनिषद्‌ हो सकता है। ओर यह दृष्टान्त मी है-आचायंके स्वरूपका अपाय-विनाश न होनेपर भी 
बैठे हुए आचायंका जो अनुवतंन कहा गया है वह खड़े हुएका नहों होता, और जो खड़े हुएका कहा 
गया है वह बैठे हुएका नहीं होता । परन्तु ग्राम ओर अरण्यमें तो आचायंके स्वरूपका अपाय न होनेसे 


और स्वरूपके साथ अनुबद्ध-सम्बन्धित धम॑में ग्राम ओर अरण्यकृत विशेष न होनेसे दोनों स्यळोंमें 
एक-सा भाव है, इसलिए बह दृष्टान्त नहीं है, अत! इन दोनों उपनिषदोंकी व्यवस्था है ॥ २१ ॥ 


और इसप्रकारके घर्मोकी व्यवस्था है-उनका परस्पर उपसंहार नहीं है, इस विषयमें 'तस्यै- 
तस्य०' ( उस इस चक्षस्थ पुरुषका वही रूप है जो इस बादित्यान्तगंत पुरुषका रूप है। जो उस 


पुरुषक्रे पवे ( गिट्टे ) हैं वही इसके पवे हैं, जो उसका नाम है वही इसरा नाम है ) यह रिङ्गदशंन 
है। यह सवर द ? उसे कहत हैं-अक्षि और आदित्य इस स्थानभेदसे भिन्न परस्परमें 


उपसंहारके अयोग्य इन घर्मोको देखकर श्रुति आदित्य-पुरुष गत रूप आदिका यहाँ अतिदेशसे अक्षि 
पुरुषमें "तस्यैतस्य तेदेव रूपम्‌? इत्यादिसे उपसंहार करती है। इसलिए ये दोनों उपनिषद्‌-रहुस्य 
व्यवस्थित हैं, ऐसा निणं है॥ २२॥ न 


इन दोनों वाक्योमेँ सवंनाम “तत्‌? पद ति आलम्बन करता है, इसलिए प्रथम “तत्‌? शब्द 
आदित्यस्थ पुरुषका थौर द्वितीय “तत्‌ पद अक्षिस्थ पुरुषका परामर्श करता है, क्योंकि स्थानमेदसे 
विदोष्यका भी भेद माना जाता है। विशेष्पके एक होतेपर भी विश्येषण युक्त होनेसे विशिष्टमें भेद 
माना गया है, इसलिए इन दोनों उपनिषदोंकी-“अहः' ओर “अहम्‌ नामोंकी मिन्न-मिन्न व्यवस्था है 
अर्थात्‌ सत्यविद्या एक होनेपर भी अधिदवित ओर अध्यात्मभेदसे भिन्न है ॥ २१ ॥ FR 
७ अह: और “अहम इन नामोंकी व्यवस्यामें अतिदेश ही A अ 

दिखलाते मोका उपसंहार तः 

वय होगा इसकिए एव विधा भी ३ ही पत गुणोंका उपसंहार नहीं हो सकता ॥ २२ ॥ 


८६ 
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( १२ संभ्ृत्यधिकरणम्‌ । खू० २३ ) 
संसृतिधुव्याप्त्यपि चातः ॥ २३ ॥ 
पदच्छेद--संभृतियुव्याप्ति, अपि, च, भत! । 

सून्नाथ---(संभृतिद्युव्याप्ति) संभृति, द्य.व्यातति आदि विभूतियोंका मी शाण्डिल्यविद्या आदिमे 
उपसंहार नहीं करना चाहिए, ( अतरच ) क्योंकि आयतन विशेषका योग है । 

४४ 'ब्रह्मज्येष्ठा चीर्या संख्तानि ब्रह्मात्रे ज्येष्ठं दिवसाततान' इत्येचं राणायसीयानां खिलेषु 
वीर्यसंसृतिद्युनिवेशप्रद्धतयो ब्रह्मणो विभूतयः पठ्यन्ते । तेषासेव- चोपनिषदि शाण्डिल्य- 
विद्याप्रभ्वतगी ब्रझचिद्याः पठ्यन्ते । ताखु त्रह्मविद्यासु ता त्रह्मविभूतय उपसंहियेरन्न चेति 
विचारणायां ब्रह्मसंवन्धादुपसंहारप्राप्तावेब॑ पठति। संगतिद्यव्यातिप्रखुतयो विभूतयः 
शाण्डिल्यविद्याप्रशुतिषु नोपसंदत॑व्या, अत एव चायतनविशेषयोगात्‌। तथा हि 
शाण्डिल्यविद्यायां हृदयायतनत्व॑ त्रह्मण उक्तम--- एप म आत्मा$न्वह्द्ये' ( छा० ३।१४।३ ) 
इति । तद्॒देव दहरविद्यायामपि 'दहरं पुण्डरीकं वेश्‍म दृहरो$स्मिन्नन्तराकाशः ( छा० ८।१।१ ) 
इति । उपकोसळविद्यायां त्वक्ष्यायतनत्वम्‌ “य एषोऽक्षिणि पुरुषो इञ्यते' ( छा० ४।१५।१ ) 
इति। एवं तत्र तभ तत्तदाध्यार्मिकमायतततमेतासु विद्यासु प्रतीयते । आचिदेविक्यस्त्वेता 
विभूतयः संभ्ृतिद्य॒व्याप्तिप्रशतय*, तासां कुत पतासु प्रातः ! नन्वेतास्वप्याधिदैचिक्यो 

विभूतयः धूयन्ते--'ज्यायान्दिवो ज्यायानेभ्यो झोकेभ्यः ( छा० ३।१४।३ ) “पुष उ एव सामनीरेष 
हि सर्वषु लोकेषु माति’ ( छा० ४।१५।४ ) “यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषोऽन्तह्ृंद्य आकाश उभे 
अस्मिन्य्यावाएथिवी अन्तरेव समाद्दिते' ( छा० ८।१।३ ) इत्येवमाद्याः । सन्ति चान्या आयतन- 


“ग्र्मज्येष्ठा०? ( ब्रह्म ही जिनका कारण है, ऐसे पराक्रम विशेष ( आकाशको उत्पन्न करना ) 
निविघ्न समृद्ध हुए वह ज्येष्ठ ब्रह्म देवताओंकी उत्पत्तिके पुवं स्वगमें व्याप्त हुआ ) इस प्रकार राणाय- 
नीय शाखावालोंके खिलकाण्डोमें वीयं समृद्धि, स्वगंव्याप्ति आदि ब्रह्मकी विभूतियाँ कही जाती हैं । 
आर उन्हीके उपनिषद्में शाण्डिल्यविद्या आदि ब्रह्मुविद्याएं पढी जाती हैं। उन ब्रह्मविद्याओमें उन 
्रह्मविभूतियोंका उपसंहार होना चाहिए अथवा नहीं? ऐसा विचार उपस्थित होनेपर ब्रह्मदे 
सम्बन्धसे उपसंहार प्राप्त होनेपर ऐसा कहते हैं--संभूति, द्व्याप्ति आदि विभूतियोंका शाण्डिल्यविद्या 
आदिमें उपसंहार नहीं होना चाहिए, अतएव च आयतनविशेषके सम्बन्धसे । जैसे कि शाण्डल्यविद्यामें 
“एप स आत्मान्तहृंद्ये' ( यह मेरा आत्मा हृदयके भीतर है ) इस प्रकार ब्रह्मका हृदय आयतन कहा 
गया है । उसी प्रकार दहरविद्यामें भी 'दुहरं पुण्डरीक०' (इस ब्रह्मपुरके भीतर जो यह सूकम कमलाकार 
स्थान है, इसमें जो सुक्ष्म आकाश है) इस प्रकार ब्रहाका हृदय स्थान कहा गया है। उपकोसळविद्यामे 
तो “य एषो०? ( जो यह अक्षिमें पुरुष दिखाई देता है) इस तरह ब्रह्मका नेत्र स्थान कहा गया है । 
इस प्रकार तत्‌-तत्‌ स्थलमै तत्‌-तत्‌ आध्यात्मिक आयतन इन विद्याओंमें प्रतीत होवा है । परन्तु 
संभृति, घुव्याप्ति आदि ये विभूतियां आघिदेविकी हैं, उन विभूतियोंकी इन विद्याओंमें प्राप्ति किस प्रकार 
हो सकती है । इन विद्याओमें मी आधिदेविकी विभूतियोंकी 'ज्यायान्दिवो०' ( आतमा द्यू लोकसे बड़ा, 
इन लोकोंसे बड़ा दै ) “पुष ड पुव०! ( यही आतमा आमनी है, क्योंकि सम्पूणं छोकोंमें आदित्य, चन्द्र 
और अग्नि शादिके रूपमें यही दीप्त होता है ) 'यावान्वा०? ( जितना यह भौतिक आकाश हे उतना 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# व्रह्मकी वीयं समृद्धि-स्वगं व्याप्ति आदि विभूतियाँ कही गई हैं, उनका ब्रह्मके साथ सम्वन्य 
होनेसे सव ब्रह्मविद्याओंमें उपसंहार पूर्वपक्ष है । सिद्धान्तमें इनका उपसंहार नहीं है ॥ २३ ॥ 


cee 
> नाय. BD pe >> 
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विशोषदीमा अपीह अह्मविद्याः पोडदाकलाद्याः । सत्यम्‌, एचमेतत्‌, तथाप्यत्र विद्यते 
विशेषः संभ्रत्याचनुपसंहारहेतुः । समानशुणास्तानेन हिं प्रत्युपस्थापितासु विप्रकृए्देशा- 
स्वपि विद्यासु विप्रकृष्टदेशा गुणा उपसंहियेरन्निति युक्तम्‌, संभृत्यादयस्तु शाण्डिल्या- 
दिचाक्यगोचराश्च मनोमयत्वाद्यो गुणाः परस्परव्यावृत्तस्वरूपत्वान्न प्रदेशान्तरचति- 
विद्याप्रत्युपस्थापनक्षसाः। नच ब्नह्मसंबन्घमात्रेण प्रदेशान्तरवर्तिविद्याप्रत्युपस्थापन- 
सित्युच्यते, विद्याभेदे$पि तदुपपत्तेः । एकमपि हि ब्रह्म विभूतिभेदैरनेकघोपास्यत इति 
स्थिति» परोचरीयस्त्वादिवद्भेददशंचात्‌। तस्माद्वीर्यसंश्र्यादीचां शाण्डिल्यविद्या- 
दिष्वदुपसँहार इति ॥ २३ ॥ 

( १३ पुरुषाद्यधिकरणम्‌ । सू० २७ ) 

पुरुषविद्यायामिव चेतरेपामनाम्नानात्‌ ॥ २४ ॥ 

पदच्छेदू--पुरुषविद्यायाम्‌, इव, घ, इतरेषाम्‌, अनाम्नानात्‌ । 

सुज्नार्थ ~ ( पुरुषविद्यायामिव ) ताण्डी आदिमें पुरुष विद्यामें जिस प्रकार पुरुषकी यज्ञरूपसे 
कल्पनाकी जाती है, उसी प्रकार ( इतरेषाम्‌ ) तैत्तिरीयोंकी पुरुषविद्यामें ( अनाम्नानात्‌ ) पठित न 
होनेसे ताण्डी आदि गत पुरुष यज्ञधम तैत्तिरीयकमें उपसंहार नहों करने चाहिए । 

४४ अस्ति ताण्डिनां पेङ्ञिनां च रहस्यन्नाह्मणे पुरुषविद्या | तत्र पुरुषो यज्ञः 
कल्पितः । तदीयमायुस्त्रेघा विभज्य सबनत्रयं कल्पितम्‌ । अशिशिषादीनि च दीक्षा- 
दिभावेन कल्पितानि । अन्ये च घर्मास्तत्र समधिगता आशीमन्त्रप्रयोगाद्यः । तैत्ति- 
ही हृदयान्तगंत आकाश है, द्युलोक और पृथिवी ये दोनों लोक सम्यक्‌ प्रकारसे इसके भीतर ही स्थित 
हैं ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं और इस प्रकरणमें स्थानविशेष रहित मी अन्य षोडशकला आदि ब्रह्मविद्याएं 
हें । यह सत्य ही है, तो मी यहाँ विशेष है वह संभृति आदिके अनुपसंहारका देतु दै, क्योंकि समान 
गुणोंकी श्रृतिसे उपस्थापित दुर स्थानोंमें स्थित विद्याओंमें मी दुर स्थानस्थ गुणोंका उपसंहार होना 
चाहिए, यह युक्त है । परन्तु संभृति आदि गुण और शाण्डिल्य आदि वाक्य विषयक मनोमयत्व आदि 
गुण परस्पर व्यावृत्त ( भिन्न ) स्वरूपवाले होनेसे अन्य प्रदेशमें स्थित विद्याके उपस्थापन करनेमें समथं 
नहीं हैं । उसीप्रकार केवळ ब्रह्म सम्बन्धसे अन्य प्रदेशवर्ती विद्याका उपस्यापन होता है, ऐसा नहीं कहा 
जाता है, कारण कि विद्याके भेद होनेपर मी ब्रह्मका सम्बन्ध उपपन्न होता है । एक ब्रह्मकी भी मिन्न- 
भिन्न विभूतियोंद्वारा अनेकप्रकारसे उपासनाकी जाती है, ऐसी स्थिति है, क्योंकि परोवरीयस्क्व आदिके समान 
भेद देखनेमें आता है । इसलिए वीयं सं भ्रति आदि गुणोंका घाण्डिल्यविद्या आदिमें उपसंहार नहीं है ।२३। 

ताण्डी और पैद्धीके रहस्मन्राह्मणमें पुरुषविद्या है, वहाँ पुरुष यज्ञरूपसे कल्पित दै, उसकी 
आयुका तीन प्रकारसे विभागकर तीन सवन कल्पित किये गये हैं, सोजनकी इच्छा आदि दीक्षा आदि 
भावसे कल्पित किये गये हैं । आशीर्वाद प्रयोग, मन्त्र प्रयोग आदि अन्य घमं वहाँपर समधिगत हैं । 
तैत्तिरोयक भी 'तस्वैवं विदुषो०! (उस ऐसा जाननेवालेके यज्ञका आत्मा यजमान है और भदा पत्नी है) 
इस अनुवाकचे किसी पुरुषयज्ञकी कल्पना करते हैं । यहाँ संशय होता दै कि क्या जो पुरुषके धम अन्योन्य 

-दीपिका हे 

# छान्दोग्यगत विद्याको कहते प वा मशत्तत्य (छा० ३।१६।१) 'पुरुष ही यज्ञ द 
उसके जो चौबीस वर्ष हैं वह प्रातः सवन है” 'उसके जो चोवालीस वर्षे हैं बह माध्यन्दिन सवन है 
“उसके जो अवशिष्ट अड़तालीस वर्ष हैं वह तृतीय सवन है' ( छा० १६२ ) सोमयागमें सोमरस 
निकालनेके समयको सवन कहा जाता है । इस प्रसिद्ध यज्ञके साहस्यके लिए इन तीन सवनोंकी कल्पना- 
की गई है। “स यदशिशिषति०' ( वह जो खानेकी अमिलाषा करता है, जो पीना चाहता है जो रमण 
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रीयका अपि कंचित्पुरुषयनज्ञं कल्पयन्ति--'तस्यैचं विदुषो यज्ञस्यात्मा यजमानः श्रद्धा पत्नी! 
(नारा० ८०) इत्येतेनाचुवाकेन। तत्र संशयः-कि य इतरत्रोक्ताः पुरुषयज्ञस्य घर्मास्ते तैत्ति- 
रीयकेषूपसंइतंव्याः, किं वा नोपसंहतेव्या इति ? पुरुषयज्ञत्वाविरोषाइुपसंहारपराप्ताबा- 
चक्महे-नोपसंहतंव्या इति। कस्मात्‌ ? तद्रूपप्रत्यभिन्ञानाभावात्‌। तदद्दाचायः-पुरुष- 
विद्यायामिवेति। यथैकेषां शाखिनां ताण्डिनां पेङ्गिवां च पुरुषविद्यायामास्नानं नेवमितरेषां 
तैत्तिरीयाणामाम्नानमस्ति। तेषां हीतरविळक्षणमेव यक्षसंपादनं द॒श्यते पत्नीयजमानवे- 
दिवेदवर्हियूपाञ्यपइचरत्बिगाद्यचुक्रमणात्‌। यदपि खवनसंपादनं तदपीतरविलक्षणमेव-—- 
'यव््रातमभ्यंदिन सायं च तानि' ( नारा० ८० )इति। & यद्‌पि किंचिन्मरणावश्वथस्वादिखास्यं 


शाखामें उक्त हैं वे तेतिरीयकोंमें उपसंहार नहीं होने चाहिए अथवा क्या उपसंहार होने चाहिए ? 


पुरुष यज्ञत्वके अविशेष होनेसे उपसंहार प्रात होनेपर हम कहते हैं--उपसंहार नहीं होना चाहिए, 
किससे १ उसके खूपका प्रत्यभिज्ञान न होनेसे। उसे आचाय कहते है--'पुरुषविद्यायामिव जैसे एक 
शाखावालोंकी ताण्डी ओर पेड्ियोंकी पुरुषविद्यामें श्रुति है, वसे अन्य-तैत्तिरीयकोंकी श्रुति नहीं है। 
उनका यज्ञ संपादन अन्यसे विलक्षण देखनेमें आता है, क्योंकि उसमें पत्नी, यजमान, वेद, वेदी, बहि, युप, 
आज्य, पशु, ऋत्विम्‌ आदिका अनुक्रम है। ओर जो भी सवन संपादन है वह भी 'यरप्रातमंध्यंदिनं सायं 
च तानि' (जो प्रातः, मघ्यदिन ओर सायंकाल हैं वे सवन हैं) इसप्रकार छान्दोग्यगत सवन संपादनसे विलक्षण 


सत्यानन्दी-दीपिका 
( प्रसन्न ) नहीं होता वही इसकी दीक्षा है भौर पुन: वह जो खाता है जो पीता है जो रति करता हे 


वह उपसदोंको सहस्यताको प्राप्त होता है [दोक्षणीयेष्टि, प्रयणोयेष्टि, उपसदिष्टि, उदयनीयेष्टि और अव- 
भृथेष्टि इस प्रकार पाँच उपसदिष्टियाँ होती हैं] तथा जो हसता है, भक्षण करता है जो मैथुन करता है वे 
स्तुत द्यास्त्रकी समानताको प्राप्त होते हैं, तथा जो तप, दान आदि हैं वह इसकी दक्षिणा है, मरण हो 
अवभृथ स्नान है । ( छा» ३।१ ।३,४,५ ) वसु आदि अथवा ये मेरे प्राण प्रातः सवन और माध्यन्दिन 
सवन हें । इस प्रकार ये तीन सवन आयुपयंन्व चलते रहते हैं। यह .आञीष-फल-कामना है 
'अक्षितमस्यच्युतससि प्राणसं,श्चितमसि' ( छा० ३।१७।४ ) ( तु अक्षय है, तू अच्युत-अविनाथी है 
ओर अतिसूक्ष्म प्राण है ) इस प्रकार एक सौ चालीस वर्ष जीवन फल है, ऐसा दिखलाया गया है। 
संशयके लिए अन्य श्ाखामें पुरुषविद्याको 'तैत्तिरोयक' इत्यादिसे कहते हैं--पहाँ पर ‘विदुषो 
यज्ञस्य' इन षष्ठी विमक्तथन्त दो पदोंका सामानाधिकरण्य है अथवा वेयघिकरण्प ? इसका निश्चय 
न होनेसे संशय होता है। पूवंपक्षमें गुणोंका उपसंहार और सिद्धान्तमें गुणोका अनुपसंहार है । 
'तस्येवं विदुषो यज्ञस्य’ ( उस ऐसा जाननेवालेके यज्ञका आत्मा यजमान है, श्रद्धा पत्नी, शरीर 
समिधा, उर स्थळ वेदी, रोम बहि-कुश्चा, वेद-कुशमुष्टि शिखा, हृदय यूप, काम आज्य, मन्यु- 
क्रोष-पशु, तप अग्नि, वमन करनेवाला दम दक्षिणा, वाणी होता, प्राण उद्गाता, नेत्र अध्वेयु 
ओर मन ब्रह्मा है ) इसप्रकार अनेक धर्मोकी विषमता होवेसे एकरूपकी प्रत्यभिज्ञा नहीं होती । 
छान्दोग्यमें तीन प्रकारसे विभक्त किये गये आयुमें सवनत्वकी कल्पना की गई है छर तैत्तिरीयकमें 
भरातःकाल आदिमें सवनत्वको कल्पना को गई है, इसभ्रकार दोनोंमें बेलक्षण्य है, बत। गुणोंका 
उपसहार नहीं होना चाहिए । 

% 'यन्मरणं तदृवभ्ृथः, यद्रमते तदुपसदः' ( तै० ६।५।२।१ ) ऐसा तैत्तिरीयकमें अल्प 
साहस्य अधिक वंपम्यको अपने अनुकुल नहीं कर सकता । जैसे हाथी और ऊँठमें चार पादका अल्प 
साम्य दोनोके हाथी अथवा ऊंठ होनेमें समथं नहीं है। छान्दोग्यमें पुरुष और यज्ञका ऐक्य है और 
तंत्तिरीयकमें भेद है, इस दुसरे बेरूप्यको 'न च' इत्यादिसे कहते हैं ॥ २४॥ 


= ७७ — उन जले जता  ढ= 


ART ०४ ४ 7: 
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तद्प्यल्पीयस्त्वादूभूयसा वैलक्षण्येनामिसूयमान न प्रत्यमिज्ञापनक्षमम्‌। नच तैत्तिरीयके 
पुरुषस्य यज्ञत्वं श्रूयते, विदुषो यज्ञस्येति हि न चेते समानाधिकरणे पष्टयौ-विद्वानेव यो 
यश्ञस्तस्येति । नहि पुरुषस्य मुख्य यज्ञत्वमस्ति व्यधिकरणे त्वेते षष्ठयौ-विदुपो यो यज्ञः 
स्तस्येति | अवति हि पुरुषस्य सुख्यो यज्ञसंवन्धः । सत्यां च गतो मुख्य एवार्थं आश्रयितव्यो 
न भाक्तः। “आत्मा यजमानः इति च यज्ञमानत्वं पुरुषस्य निर्म वन्‍्चे यधिकरण्पेनेवास्य यज्ञ 
संवन्ध दर्शयति। अपि च तस्येवंविदुष इति सिद्धवद्सुवादश्रुती सत्यां पुरुपस्य यज्ञमाव- 
सात्सादीनां च यज्ञमानादिभावं प्रतिपित्समानस्य वाक्यभेदः स्यात्‌ । अपि च ससंन्यासामा- 
त्मविद्यां पुरुस्तादुपदिच्यानन्तरं तस्येवंबिदुष इत्याद्यनुक्रमणं पश्यन्तः पूर्वशेष पवैष 
आस्लायो न स्वतन्त्र इति प्रतोमः। तथा चेकमेव फलमुभयोरप्यनुबाकयोरुपलभामहे- 
“ह्मणो महिमानमाप्नोति’ (नारा० ८०) इति । इतरेषां त्वनन्यरोषः पुरुषविद्यास्नायः, आयुर भि- 
बुद्धिफलो छासो, “सह षोडशं वषंशतं जीवति य एवं वेद” (छा० ३।१६।७) इति समभिव्याहारात्‌ । 
तस्म्राच्छाजान्तराघोतानां पुरुषविद्याधर्माणामाशीर्मन्तरादीनामप्रासिस्तैत्तिरीयके ॥२४॥ 
( १४ वेधााधिकरणम्‌ । सू० २५ ) 


वेधाद्यर्थेभेदात्‌ ॥ २५ ॥ 


, सत्ार्थ--श्न मन्त्रों और कर्मोका विद्यामें उपसंहार नहों होना चाहिए, क्योंकि वेध आदि 
अथका भेद है । 
अस्त्याथर्वणिकानासुपनिषदारम्मे मन्त्र लमास्नायः- सव प्रविध्य हृदयं प्रविध्य धमनीः 


प्रवृज्य शिरो5सिश्रवृज्य त्रिधा विएक्तः' इत्यादिः । ताण्डिनाम्‌- देव सवितः प्रसुव यज्ञस्‌' इत्यादिः । 


ही है, और उन दोनों विद्याओंमें जो कुछ योड़ा-सा मी मरणावभृथसंव आदि साम्य है, वह मी बहुत अल्प 
होनेसे अधिक वेलक्षण्यसे अभिभूत हुआ प्रत्यभिज्ञान करानेमें असमर्थ दै, तैत्तिरीयकगत पुरुषमें यञ्ञत्व 
श्रुति नहीं है । मौर 'विदुषो यज्ञस्य’ ये दोनों सामानाधिकरण्य षष्ठी नहीं हैं, विद्वानु ही जो यज्ञ है 
उसका, इसप्रकार, क्योंकि पुरुष मुख्य यज्ञ नहीं है, किन्तु विद्वानु जो यज्ञ उसका, इस कार ये दोनों 
षष्ठी व्यधिकरणमें हैं । कारण कि पुरुषमें मुख्य यज्ञ सम्बन्ध होता है। व्यचस्या हो सकने पर मुख्य 
अथंका ही आश्रयण होना चाहिए गोणका नहीं । आत्मा यजमानः ( आत्मा यजमान है ) यह भी 
पुरुषमें यजमानत्व कहता हुआ वेयधिकरण्यरूपसे ही उसमें यशत्व सम्बन्ध दिखलाता है। और मी 'तस्येवं 
विदुषः? ( उस ऐसा जानेवालेका ) ऐसे सिद्के समान अनुवादरूप श्रुतिके होनेपर पुरुषमें यज्ञमाव 
और आत्मा आदिमें यजमान आदि मावके प्रतिपादनकी इच्छा रखनेवालेके मतमें वाक्यभेद हो 
जायगा । और संन्यास सहित आत्मविद्याका पूर्वेमे उपदेशकर अनन्तर 'तस्येवं विदुषः' इत्यादि अनु- 
क्रमणको देखते हुए यह श्रुति पुर्वशेष ही है स्वतन्त्र नहीं है, ऐसा हम जानते हैं। और 'ब्रह्मणो 
महिमानमाप्नोति ( ब्रह्मकी महिमाको प्राप्त होता है ) इसप्रकार दोनों अनुवाकोका एक ही फ हम 


' उपलब्ध करते हैं। दूसरोंको-पैज्जी और ताण्डियोंकों पुरुषविद्या श्रुति तो किसी अन्यका शेष (अङ्ग) 


नहीं है, 'एष ह०” ( जो ऐसा जानता है वह एक सो सोलह वर्ष जीवित रहता है) इसप्रकार यह श्रुति 
आयुकी अभिवृद्धि फलवाली है, क्योंकि ऐसा समभिव्याहार-सहोच्चारण है । इससे सिद्ध होता है कि 
अन्य शाखाओंमें अधीत आशीर्वाद, मन्त्र आदि पुरुषविद्याके घर्मोकी तैत्तिरीयकमें प्राप्ति नहीं है ।२४। 

आथविणकों ( अथवंवेदियों ) के उपनिषद्के आरम्ममें सव प्रविष्य०' ( हे देव ! मेरे शते 
सव अङ्गोंको छिन्न मिन्नकर, विशेषतः हृदयको बिदीणंर शिराओंको तोड़ डाळ, मस्तकका सव 
ओरसे नाञ्च कर, इसभ्रकार मेरा शत्रु तीन प्रकारये छिन्न भिन्न हो ) इत्यादि मन्त्र-भ्रुति है। और 


६८६ स्रद्मसुजन-दाक्षुरभाष्य [ अ०३ पा० ३ 


शाख्यायनिनाम्‌-'शेताश्वो हरितनीलोऽसि’ इत्यादिः । कठानां तैत्तिरीयाणां च~ नो सिन्नः 
शं वरुणः? (तै० १।१।१) इत्यादिः । चाजखनेयिचां तूपनिषदारस्भे प्रवग्येत्राह्मणं पठ्यते-- 
“वा ह चे सत्रं निपेदुः? इत्यादिः । कोषीतकिनामप्यग्निष्टोमत्राह्मणम्‌- ्रह्मचा अग्निष्टोमो ब्रह्मेव 
तदहब्रह्मणेव ते ब्रह्मोपयन्ति तेऽग्ृतस्वमाप्नु्न्ति य एतदृहरुपयन्ति, इति । किमिमे खच प्रविध्या- 
दयो मन्तः प्रवर्ग्यादीनि च कर्माणि विद्यासपसंह्वियेरन्कि वा नोपसंह्वियेरन्चिति मीमांसा- 
महे । कि ताचन्नः प्रतिभाति ? ® उपसंहार एवैषां विद्यास्विति । कुतः ? विद्याप्रधानाना- 
सुपनिषद्ञ्रन्थानां समीपे पाठात्‌। नन्वेषां विद्यार्थंतया विधानं नोपलभामहे, बाढम्‌- 
अनुपलभमाना अपि त्वनुमास्यामहे, संनिधिसामर्थ्यात्‌। नहि सं निधेरथंचस्वे संभवत्यक- 
स्मादसावनाश्रयितुं युक्तः । ननु चेषां मन्त्राणां विद्याचिषयं किचित्सासथ्यं पश्यामः। कथं 
च प्रवर्ग्यादीनि कर्माण्यन्यार्थत्वेनेव चिनियुक्ताचि सन्ति विद्यार्थत्वेनापि प्रतिपचचेहीति ! 
नैष दोषः। सामर्थ्यं तावन्मन्त्राणां विद्याविषयसपि किचिञ्छक्यं कल्पयितुम्‌ , 
हृदयादि संकीर्तनात्‌ । हृदयादीनि हि प्राये णोपासनेष्वायतनादिभावेबोपदिष्ठानि 
ताण्डियोंके उपनिषद्के आरम्ममें देवः सवितः०' ( हे विश्व प्रकाशक ! हे उत्पत्तिका हेतु भूत सूयं- 
देव ! तुम यज्ञ और यज्ञपतिको उत्पन्न करो ) इत्यादि मन्त्र पाठ है। शाट्यायनियोके उपनिषद्के 
आरम्ममें 'श्वेतारवो०' ( इवेत अश्ववाळे हे इन्द्र तुम हरितमणिके समान नील हो ) इत्यादि श्रुति 
है । कठ और तैत्तिरीयोंके उपनिषद्के आरम्ममें “श नो०' ( मित्र-आदित्य ! हमारे लिए सुखकर हो, 
वरुण हमारे लिए सुखकर हो ) इत्यादि मन्त्र हैँ । . वाजसनेयी शाखावालोके उपनिषद्के आरम्ममें 
देवा ह वै०' ( पूर्वकालमें इन्द्र आदि देवता सत्र-याग करनेको बैठे ) इत्यादि प्रवग्य ब्राह्मण पढा 
जाता है । कोषीतकियोंके मी “ब्रह्म वा०' (अग्निष्टोम ब्रह्म ही है, जिस दिनमें वह किया जाय वह दिन 
मी ब्रह्म है, ब्रह्मे वह ब्रह्माको प्राप्त होता है, जो उस दिवसमें कमं करता है. वह अमृतत्वको प्राप्त 
होता है ) इसकार अग्निष्टोमन्नाह्मण है । क्या ये सव प्रविष्य आदि मन्त्र और प्रवग्यं आदि 
कमं विद्याओंमें उपसंहार करने चाहिए अथवा उपसंहार नहीं करने चाहिए? इसप्रकार हम 
विचार करते हैं, तब हमें क्या प्रतीत होता है ? पूवपक्षी-इनका विद्याओंमें उपसंहार ही है । किससे ? 
इससे कि उनका विद्या प्रधान उपनिषद्‌ ग्रन्थोके समीप पाठ है । परन्तु इनका विद्याके प्रयोजनरूपसे 
विधान हमें उपलब्ध नहीं होता ? हाँ, ठीक है । यद्यपि इनका विधान उपलब्ध नहीं होता, ठो भी 
हम संनिधिकी सामथ्यंसे विधानका अनुमान करेंगे, क्योंकि संनिधिमें प्रयोजनवत्त्व संभव होनेपर विना 
कारण उसका अवलम्बन न करना युक्त नहीं है । परन्तु इन मन्त्रॉमें विद्याविषयक कुछ भी सामथ्यं 
हम नहीं देखते हैं और प्रवग्यं आदि कमं जो अन्य प्रयोजनके लिए ही प्रयुक्त हैं, वे विद्याइप प्रयोजन 
के लिए मी हैं, ऐसा हम कैसे समझें? यह दोष नहीं है, उन मन्त्रोंमें विद्याविषयक भी कुछ 
सामथ्यंकी कल्पना की जा सकती है, क्योंकि हृदय आदिका संफोतंन है । उपासनाओंमें प्रायः हृदय 
आदिका स्थान आदि मावसे उपदेश दिया गया है, और उसके द्वारा 'हृदयं प्रविध्य' इसप्रकारके 


® “फलवत्संनिधावफलं तक प को पिक पिन फल रहित उसका अङ्ग होता दै ) 
इस न्यायसे अन्यत्र विनियुक्त मी ये मन्त्र और विद्याकै अङ्ग हो सकते हैं, अतः इनका उपसंहार 
होता है । यद्यपि इनका विद्याके भ्रयोजनरूपसे विधान नहीं है, तो मी 'सन्त्रादयः वत्तद्विद्याशेषाः 
फलव द्विद्यासंनिहितत्वात्‌ तैत्तिरोयकगतपुरुषयज्ञवत' ( मन्त्र आदि तत्‌ तत्‌ विद्याके अङ्ग हैं, फुः 
वालो विद्याके संनिहित होनेसे, तैत्तिरीय गत पुरुष यज्ञके समान ) इसप्रकार हम उसका अनुमान 
करेंगे । क्योंकि तत्‌ तत्‌ वाक्यसे अन्यत्र विनियुक्त फर्मोका भी संनिधिसे विद्याओंमें विनियोग विरुद्ध 


॥% ० तत सित nm 
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तदृद्ारेण च हृद्यं प्रविध्येत्येबंजातीयकानां मन्त्राणासुपपत्नमुपासनाइत्वम्‌ ८ 
पासनेष्वपि सन्त्रचिनियोगः- भूः प्रप्थेञ्सुनामुनासुना' ( छा० ३।१ त शवा 
प्रवर्ग्यादीनां कमेणामन्यत्रापि विनियुक्तानां सतामविरुद्धो विद्यासु विनियोगो चाजपेय 

इच युहस्पतिसवस्येति । ॐ एवं प्राप्ते घूमः-नेषासुपसंहारो विद्यास्विति । कस्मात्‌ ? 
वेधाद्यर्थभेदात्‌। हृदयं प्रविध्येत्येवंजातीयकानां हि मन्त्राणां येऽर्था दृद्यवेघादयो भिन्ना 
अनसिसंवद्धास्त उपनिषडुदिताभिरविद्याभिः, न तेषां ताभिः संगन्तुं सामर्थ्यमस्ति । ननु 
हृद्यस्योपासनेष्वप्युपयोगात्तवृद्वारक उपासनासम्बन्ध उपन्यस्तः, नेत्युच्यते, हृद्यः 
मात्रसंकीर्तचस्य ह्योषसुपयोगः कथंचिदुत्प्रेक्येत, नच हृद्यमात्रमत्र मन्त्राथः। हृदयं 
प्रविष्य असनीः प्रचुज्येत्येचंजातीयको हि न सकलो मन्त्रार्था विद्याभिरभिसंबध्यते, 
आशिलारिकविषयो होषोऽथेः । तस्मादाभिचारिकेण कर्मणा सब प्रविध्येत्येतस्य मन्त्र- 
स्याशिसंबन्धः। तथा (देव सवितः प्रसुव यज्षम' इत्यस्य यज्ञप्रसचलिङ्गत्वाद्यज्ञेन कमणा 
संबन्धः, तद्विशेषसंचन्घस्तु प्रमाणान्तराद्चुसतंच्यः। एवमन्येषामपि मन्त्राणां केषां- 
चिलिङ्ञेय, केषांचिद्धचनेन, केषांचित्प्रमाणान्तरेणेत्येचमर्थान्तरेषु विवियुक्ताचां रहस्य- 
पठितानासपि खतां न संनिधिमात्रेण विद्याशेषत्वोपपत्तिः। दुर्यलो हि संनिधिः 


मन्त्रोंको उपासना अद्धृत्व उपपन्न है । उपासनाओंमें मी “भू: प्रपथेऽसुना०' ( इस पुत्रके साथ में 
भूलोकको प्राप्त होता हूँ ) इत्यादि मन्त्रोंका विनियोग देखा गया है। इसीप्रकार अन्यत्र विनियुक्त 
होते हुए प्रवग्यं आदि फर्मोका विद्यामें विनियोग वाजपेयमें बृहुस्पतिसवके समान अविरुद्ध है । 
सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--इन मभ्त्रों और कर्मोका विद्याओंमें उपसंहार 
नहीं है, किससे ? वेध आदि अथंका भेद होनेसे । 'हृदयं प्रविध्य' इसप्रकारके मन्त्रोके जो अथं हैं, वे 
उपनिषद्में उक्त विद्याओसे मिन्न-सम्वन्व रहित हैं, इसलिए उन मन्तरोमें उन विद्याओंके साथ सम्बन्ध 
होनेकी सामथ्यं नहीं है । परन्तु हृदयका उपासनाओंमें उपयोग होनेसे उनके द्वारा उपासनाके साथ 
सम्बन्ध उपन्यस्त है? नहीं, ऐसा कहते हैं-हृदय संकीतंन मात्रके इसप्रकारके उपयोगको मले किसी 
प्रकार कल्पना की जाय, परन्तु यहाँ केवल हृदय आथवंण मन्त्रका धर्थ नहीं है। (हदयं प्रविष्य धमनीः 
प्रतृज्य” इसप्रकारका सम्पूणं मन्त्राथं विद्याओंके साथ अभिसम्बन्धित नहीं होता, क्योकि यह 
अभिचार विषयक अथं है, इसलिए “सव॑ प्रविध्य' ( घत्रुके सब अङ्ञोंको विदीरण कर ) इस मन्त्रका 
यामिचारिक कमके साथ सम्बन्ध है । उसी प्रकार 'देव सवितः प्रसुव यशस्‌ इस मन्त्रका यज्ञअनसव 
लिजूसे यज्ञकमंके साथ सम्बन्ध है । उसका विशेष सम्बन्ध तो अन्य प्रमाणसे अनुसन्धान करना 
चाहिए । इसीप्रकार अन्य कुछ मन्त्रोंका भी लिजूसे, कुछका वचनसे, कुछका अन्य प्रमाण ( प्रक- 
रण ) से, ऐसे अन्य अर्थोमें विनियोग हुआ है और रहस्य-उपनिषद्में पठित होते हुए मी संनिधि- 
मात्ररे उनका विद्याशेषत्व उपपन्न नहीं होता, क्योंकि 'श्ुतिकिङ्गवाक्य०' ( श्रुति, लिङ्ग, वाक्य, 
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नहीं है । जैसे 'बह्मवर्चसकामो बृहस्पतिसवेन यजेत' ( ब्रह्मतेजकी कामनावाळा बृहस्पतिसव नामका 
यज्ञ करे ) इस वाक्यसे ब्रह्मवचंस फलमें विनियुक्त बृहस्पतिसवका 'वाजपेयेनेट्ठा बृहस्पतिसवेन यजेत? 
( वाजपेय यज्ञकर बृहस्पतिसव याग करे ) वाजपेय प्रकरणमे स्थित इस वाक्यशे वाजपेयके उत्तर 
अङ्गरूपसे विरोध नहीं है । पूवंपक्षमें इत मन्त्रं और कमोंका तत्‌ तत्‌ संनिहित विद्यामें उपसहार 
होता है, सिद्धान्तमें उपसंहार नहीं होता । 

# पूयंपक्षीने पहले यह कहा था कि रिङ्गादिसे यद्यपि प्रवगर्यादि कम अन्यतर प्रयुक्त होते हैं तो 

भी संनिधिके बलसे विद्यामें भी इनका विनियोग हो सकता है, क्योंकि विरोध नहीं है। इसपर 
सिद्धान्ती ठया? इत्यादिसे आगे कहते हैं--- 


६८८ बरह्मसुच-शाहुरभाष्य [ अ०३ पा०३ 


~ 


र्थ िप्रकर्षात्‌' (जै० सू० ३।३।१३) इत्यन्न । ॐ तथा कर्मणामपि प्रवर्ग्यादीनामन्यन्र चिनि- 
युक्तानां न चिद्यारोपत्वोपपत्तिः, न हो पां विद्याभिः सहैकाथ्य किंचिदस्ति । वाजपेये तु 
वृहस्पतिसदस्य स्पष्टं विनियोगान्तर म्‌-- वाजपेयेनेष्ट्रा हृहस्पतिसवेन यजेत’ इति। अपि 
चैको5यं प्रवग्यः खक्दुत्पन्नो बलीयसा प्रमाणेनान्यत्र विनियुक्तो न दुवलेन प्रमाणेना- 
न्यत्रापि विनियोगमर्हति । अग्रृह्ममाणविदोषत्वे हि प्रमाणयोरेतदेचं स्यान्नतु बलूचद- 
वळवतोः प्रमाणयोरगृह्ममाणविशेषता संभवति, वलवद्बलवत्त्वविशेषादेव । तस्मादेवं- 
जातीयकानां मन्त्राणा कर्मणां चा न संनिधिपाठमात्रेण विद्याशेषत्वमाशङ्कितव्यम्‌ । 
अरण्याजुवचनादिधमंसामान्यात्तु संनिधिपाठ इति संतोष्टन्यम्‌ ॥ ९५ ॥ 
( १५ हान्यधिकरणम्‌ । स्‌० १६ ) 

हानौ तृपायनःव्दशेपत्वात्कुशाच्छन्दस्तुत्युपगानवत्तदुक्तत्‌ । २६॥ 

पदच्छेद--हानौ, तु, उपायनशब्ददोषत्वात्‌, कुथाच्छन्दस्तुत्युपगानवव्‌, तत्‌, उत्तम्‌ । 

सूत्रार्थ--( हानौ ) जिन श्रुतियोंमें ब्रह्मशानियोंके अन्त समयमें (तु) केवल पापकी हानि सुनी 
जाती हे, वहाँपर पुत्र आदिके द्वारा दाय आदि उपायनका भो उपादान करना चाहिए, ( उपायन- 


शब्दरोषत्वात्‌ ) क्योंकि उपायनशब्द हानशब्दके अङ्गरूपसे कहा गया है, ( कुशाच्छन्दस्तुत्युपगानवत्‌ कि: 


इसे पूवं मीमांसामें प्रतिपादित कुशा, छन्द, स्तुति और उपगानके समान समझना चाहिए, ( तदुक्तम्‌ ) 
कारण कि “अपितु वाक्यशेषत्वात्‌” इस जैमिनीय सूत्रमें ऐसा ही कहा गया है । अथवा हानिशब्द 
विधूनन अथमें ही समझना चाहिए, क्योंकि उपायनशब्दके समीप पठित विधूननशन्द उपायनशब्दका 
अङ्ग है इसमें पुवके समान कुशा आदि दृष्टान्त दिया गया है । 

अस्ति ताण्डिनां ५तिः:---'अश्व इव रोमाणि विधूय पापं चन्द्र इव राहोसुंखासुच्य 


Sm Deepens डड यय 


oT शमा धरम हा का 
प्रकरण, स्थान, सम!ख्याके समवाय-एक ही दिषयमें यथासम्मव एकसे अधिकका समावेश प्राप्त 


होनेपर पूर्व-पुवे की अपेक्षा पर दुबंछ होता है--वाधित होता है, क्योंकि अर्थ-अङ्गाङ्गिनिणंयहप 
विनियोगको बोधन करानेमें व्यवहित होनेके कारण विलम्बित हो जाता है ) इससूत्रमें श्रुति आदिसे 
संनिधि दुबंल है, ऐसा पूर्वमीमांसा ग्रन्यमें कहा गया है। इसीप्रकार अन्यत्र विनियुक्त प्रवग्यं आदि 
बमं मो विद्याके शेष नहीं हो सकते, क्योंकि इनकी विद्याके साथ किञ्चिदपि एकाथंता नहीं है और 
'दाजपेयेनेष्ठा०' ( वाजपेय याग कर वृहस्पति सव नामक याग करे ) इसप्रकार वाजपेयमें तो वृहस्पति- 
सदक्ता अन्य विनियोग स्पष्ट है। और यह एक प्रवग्यं कमं एक वार उत्पन्न होकर बलवान्‌ प्रमाणसे 
एकत्र विनियुक्त हो पुन! उसका दुवेल प्रमाणसे अन्यत्र भी विनियोग हो, यह युक्त नहीं है, क्योंकि दो 
प्रमाणोंमें विशेषता गुहीत न होनेपर तो ऐसा होगा । परन्तु बलवान्‌ और दुर्वे दो प्रमाणोमें अग्रं- 
हीत विशेषता नहीं हो सकती, कारणकि वलवत्त्व ओर दुबलवत्व विरोप है, इसलिए इसप्रकारके 
मन्त्रोमें अथवा कर्मोमें संनिधि पाठमात्रसे विद्यारोषत्वकी आशङ्का नहीं करनी चाहिए । अरण्यम 
उनका अनुवचन आदि समान धमं होनेसे केवल संनिधिमें पाठ है, ऐसा सन्तोष करना चाहिए ॥२५॥ 
“अश्व इच रोमाणि०' (जिस प्रकार अश्च अपने रोएँ झाइकर-रोम कम्पन द्वारा श्रम और 
घूलि आदि दुर कर निमंल हो जाता है, वैसे ही हादं ब्रह्मके ज्ञानसे धर्माधम रूप पापको झाड़कर 


सत्यानन्दी-दीपिका ४ 
# उपनिषद्‌ वार्क्योके साथ वेध आदि सब वाक्योंका अरण्यमें जाकर आचायद्वारा 


अध्ययन किया जाता है, अतः धारण्यानुवचन ( अरण्यमें अध्ययन ) आदि घर्मोकी समानतासे केवल 
संनिधिमें पाठ है, अन्य कोई प्रयोजन नहीं है। इसलिए वेध आदि मन्त्रों और प्रवग्यं आदि कर्माका 


विद्याओंमें उपसंहार नहीं है ॥ २५ ॥ 


श्रत्यादिभ्य इत्युक्त प्रथमे तन्त्रे--श्रुतिकिङ्गवाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां समवाये पारदोबल्य- - 


। 
| 


अधि० १५ खू० २६ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६८९ 


धूरवा बारोरमङतं कृतास्मा ब्रह्मलोकममिसंसवामि' ( छा० ८।१३।१ ) इति। तथाऽऽथर्वणिका- 
नाम्‌, 'गिद्वान्नामरूपाद्विधुक्तः परात्पर पुरुषभुपेति दिष्यम्‌' ( मुण्ड० ३।२।८ ) इति। तथा 
शाव्यायनिनः पठन्ति-“तस्य पुत्रा दायमुपयन्ति सुहृदः साधुकृत्यां द्विपन्तः पापकृत्याम! इति । 
तथैव कौषीतकिनः 'तत्सुकृतदुप्कृते विधूनुते तस्य प्रिया ज्ञातयः सुकृतमुपयन्त्य प्रिया दुष्कृतम्‌’ 
(को ० १।४) इति । तदिह कचित्खुकृतदुष्कृतयोहान भूयते, क चित्तयोरेव विभागेन प्रियैर- 
प्रियेश्चोपायनम्‌; कचित्तुभयमपि हानमुपायनं च । तद्यत्रोमयं श्रयते तंत्र तावन्न किंचि- 
द्वक्तव्यमस्ति । यत्राप्युपायनमेव श्रूयते न हानं तत्राप्यर्थादेव हानं संनिपतति। अन्यैः 
रात्मीययोः खुछतदुष्कृतयोरुपेयम/नयोरावश्यकत्वात्तद्धानस्य। यत्र तु हानमेव श्रयते 
नोपायनं तत्रोपायनं संनिपतेद्वा न वेति विचिकित्सायामश्रवणादसंनिपातः। विद्यान्तर- 
गोचर त्वाच्य शाखान्तरीयस्य श्रवणस्य । अपि चात्मकतंक सुकृतदुप्कतयोर्हानम्‌, पर- 
कतकं तूपायनम्‌, तयोरसत्यावश्यकभावे कथं हानेनोपायनमाक्षिप्येत ? तस्मादसंनि- 
पातो हानावुपायनस्येति । अस्यां प्राप्तौ पठति--हानो त्विति । हानो त्वेतस्यां केवलाया- 
मपि श्र्यमाणायासुपायनं संनिएतितुमहंति । तच्छेषत्वात्‌ । हानशब्दश पो ह्यपायन- 
शब्दः समधिगतः कौषतकिरहस्ये | तस्मादन्यत्र केवलदानदाब्दश्नवणे५प्युपायनाचु- 
वृत्तिः । यढुक्तमश्चवणाडिद्यान्तरगोचरत्वादनावश्यकत्वाच्चासंनिपात इति, तदुच्यते-- 
अवेदेषा व्यवस्थोक्तियेद्यनुष्ठेयं किचिदन्यत्र श्रुतमन्यत्र निनीष्येत । नत्विह हानमुपायनं 


वाजु४॑यत्वेन संकीर्यते विद्यास्तुत्यथ त्वनयोः संकीर्तनम्‌-इत्थं महाभागा विद्या यत्सा- 


तथा राहुके मुखसे निकले हुए चन्द्रमाके समान अनथके आश्रयभूत इस शरीरको त्यागकर कृतकृत्य हो 
ब्रह्वालोकको प्राप्त होता हुँ ) ऐसी ताण्डियोंकी श्रुति है। 'तथा विद्वान्‌०' ( उसी प्रकार विद्वानु नाम- 
रूपसे मुक्त होकर परात्पर दिव्य पुरुषको प्राप्त हो जाता है) ऐसी आथवंणिकोंकी श्रुति है। ओर 
“तस्य पुत्रा दायसुप०' ( उसके-मृतक-विद्वाचुके पुत्र-शिष्य धनको प्राप्त करते हैं, सुहृद पुण्य कम और 
शत्रु पाप कमंको प्राप्त करते हैं) इसी प्रकार द्याट्यायनियोंकी श्रुति है। और “तत्सुकृतदुष्कृते०' 
(शरीर त्यागके समय विद्वानु उस विद्याबलसे सुकृत और दुष्क्ृतका त्याग करता है, उसके प्रिय बन्धु 
सुकृतको और द्वेषी दुष्कृतको प्राप्त होते हैं) ऐसी कौषोतकियोंकी श्रुति है। इन उदाहूत वाक्योंमें कहों- 
पर सुकृत और दुष्कृतके त्यागकी श्रुति है, कहींपर उन दोनोंके ही विमागसे प्रिय थोर झप्रिय पुरुषोंसे 
ग्रहणकी श्रुति है और क्हीपर तो हान और उपायन दोनोंका भी श्रवण है। उसमें जहां दोनोंकी श्रुति 
है वहाँ तो कुछ मो वक्तव्य नहीं दै । परन्तु जहाँ ग्रहणकी ही श्रुति है और त्यागकी नहीं है, वहाँ भी 
अथंसे ही त्याग प्राप्त हो जाता है, क्योंकि दूसरोंसे अपने सुकृत ओर दुष्कृतके ग्रहण किये जानेपर तो 
उसका त्याग आवश्यक है । परन्तु जहाँ केवल त्यागका ही श्रवण है उपायन-प्रहणका नहीं है, वहाँ 
ग्रहण प्राप्त होदा है कि नहों ? एसा सम्देह प्राप्त होनेपर ग्रहणका श्रवण न होनेसे ग्रहण प्राप्त नहीं 
होता । अन्य श:खामें ग्रहणका श्रवण अन्य विद्याविषयक है ओर सुकृत, दुष्कृतका त्याग आत्मकतुक है 
भौर उपायन परकतृंक है, अतः त्याग और ग्रहण दोनोंका आवश्यकमाव न होनेसे किस प्रकार 
हानसे उपायनका आजेप किया जाय, इससे हानमें उपायनकी प्राप्ति नहीं है । अ बङा- 
के प्राप्त होनेपर कहते है--'हानौ त्विति' इस श्रुतिमें केवल हानके श्रयमाण होनेपर मी उपायनका 
संनिपात होना न दनक उपायन हानका शेष है, नी स se 
शेषरूपसे समधिगत है। इसलिए अन्य शाखामें केवळ हानशब्दकी शति होनार षय - 
अनुवृत्ति होती है । बोर जो यह कहा गया दै कि श्रुति न होनेसे, विद्यान्तरका वि होनेसे, अना 

वश्यक होनेसे उपायनका संनिपात-प्राप्त नहीं है । उसपर कहते हैं--यदि एक र श्त Fs 
अन्य शाखामें ले जानेकी इच्छा हो तो यह उक्त व्यवस्था हो सकतो है, परन्तु यहाँ तो हान ( 


८७ 
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मर्थ्यादस्य विडुषः खुकतदुष्छते खंखारकारणभूते विधूयेते ते यास्य सुह्द्द्विषत्सु निवि- 
शोते इति । स्तुत्य चास्मिन्संकीतंने हानानन्तरथावित्वेनोपायनस्य छ चिछूतत्वादन्य- 
जापि दानश्रुताचुपायनाजुद्त्ति मन्यते स्तुतिप्रकर्षलाभाय। ® प्रसिद्धा चाथेचादान्तरा- 
पेख्षाऽर्थवादान्तरप्रदत्तिः-- एकविशो चा इतोऽसावादित्यः? (छा० २।१०।५) इत्येवमादिषु । 
कथं हीहैकरिशतादित्यस्याभिधीयेतानपेक्यमाणेऽथंवादान्तरे ‘द्वादश सासाः पज्ञतवस्त्रय 
इमे लोका असावादित्य एकविंशः’ इत्येतस्मिन्‌ । तथा ्निष्टुसौ सवतः सेन्द्रियत्वाय' इत्येवमा- 
दिचादेचु इन्द्रियं यै त्रिशुप' इत्येवप्ाद्यर्थवादान्तरापेश्षा द्यते । विदास्तुत्यर्थत्वाच्वास्यो- 
पायनवादस्य कथसन्यदीये खुछतदुष्छ॒ते अन्यैरुपेयेते इति नातीवाभिनिषेष्टव्यम्‌ । उपा- 
यनशब्दरोषत्वादिति तु शब्द्शब्दं समुच्चारयनस्तुत्यर्थामेव इ(नावुपायलाजुवत्ति सूचयति। 
गुणोपसंदारविवक्षाया द्युपायनार्थस्यैव दानाबुदुत्ति भूयात्‌। तस्मादूशुणोपसंहारविचार- 
प्रसङ्ेनस्तुस्युपसंदारप्रदशना्थेमिदं सधम्‌। $कुदाछन्दस्तुत्युपगानवदित्युपमोपादानम्‌। 
अथवा उपायन (ग्रहण) अनुष्ठेयरूपसे नहीं कहा जाता है, किन्तु इन दोनोंका केवल विद्याकी स्तुतिके 
लिए संकीतँन है--ऐसी महामागाविद्या है जिसकी सामथ्यंसे इस विद्वानुके संसारके कारणभूत सुकृत 
` झौर दुष्कृठ छूट ( निवृत्त ) हो जाते हैं, वे इसके सुहूद और द्वेषीमें प्रवेश करते हैं। स्तुत्यथंक इस 
संकीतनमें हानके अनन्तर भाविरूपसे उपायनकै कहींपर श्रुत होनेसे अन्य शाखामें मी हानके शुत 
होनेपर स्तुतिप्रकषं लामके लिए उपायनकी अनुवृत्ति मानी जाती है, और एक अ्थंवादकी अपेक्षासे 
झन्य अथंवादकी प्रवृत्ति 'एकविंद्यो०' ( इस लोकसे वह आदित्य निश्‍चय ही इक्कीसवाँ है ) इत्यादिमें 
प्रसिद्ध है, क्योंकि 'द्वादशमासाः०' ( द्वादण मास, पांच ऋतु, ये तीन लोक और यह आदित्य इक्की- 
सवाँ है ) इस अन्य अथेवादकी अपेक्षा न होनेपर यहाँ आदित्यको इवकीसर्वां किस प्रकार अमिघान 
किया जाता है । इस प्रकार 'सेन्त्रियत्वके लिए दो निष्ट॒म होते है'। इत्यादि वादोमें मी “इन्द्रिय ही 
निष्टम है” इत्यादि अन्य (स्थानान्तर स्थित) अथंवादकी अपेक्षा देखी जाती है । विद्या स्तुत्यथक होनेसै 
इस उपायनवादमें अत्य कृत सुक्ृत-दुष्कृत अन्योसे कैसे प्राप्त किये जाते हैं, इस प्रकार अत्यन्त अभि- 
निवेश नहीं करना चाहिए । क्योंकि 'उपायनशब्दशेषत्वात! (उपायनशब्द हानका अङ्ग दै) इस सृत्रमे 
"शब्द्‌? पदका उच्चारण करते हुए सूत्रकार सुचित करते हैं फि हानमें उपायनकी अनुवृत्ति स्तुतिके 
लिए ही है। यदि गुणोके उपसंहारकी विवक्षा होती तो उपायन अथंकी ही हानमें अनुवृत्ति कहते, 
इसलिए गुणोपसंहार विचारके प्रसंगसे स्तुतिके लिए उपसंहारका प्रदर्शन करनेके लिए यह सूत्र दै । 


सत्यानन्दी-दौपिका 

# यज्ञकी पुरुषाकार कल्पनाकर उसमें 'सेन्द्ियत्वके लिए दो ननिष्टुम्‌ होते हैं' ऐसा सामवेद 
प्राह्मणमें कहा गया है। यद्यपि 'त्रिष्ट्म' छन्दोमात्र है इन्द्रिय नहीं, तो भी अन्यप्रकरणस्थ “इन्द्रिय 
बै ब्रिष्टभ' इस यजुवँदवाक्यके सम्वन्धसे उसमें इन्द्रियत्वकी कल्पना की जाती है, चिष्टुभ्‌ छन्दमें इच्धि- 
यत्वकी ल्पना इसलिए की यई हैं कि त्रिष्ठम छन्दमें एकादश अक्षर हैं और इन्द्रियां भी एकादश हैं । 
अन्य शाखागत उपायन दूसरी शाखामें भी स्तुति प्रकषंके लिए गृहीत दै । यदि यहाँ उपायनकी विवक्षा 
होती है तो सूत्रकार 'उपायनशेषत्वाद' इस प्रकार उसका उपसंहार करते न कि “उपायनशब्दशेष- 
स्वात्‌? इस प्रकार उपायनदब्दका । अतः विद्यास्तुतिको सूचित करनेके लिए उपायनशब्दका उपसंहार 
कहा है । यहाँ गुणोके उपसंहारके विचार प्रसंगसे स्तुतिमें दूसरी स्तुतिके उपसंहारको मी दिखळाया 
पया है । एफ शाखामें स्थिति विश्येष अन्य घाखामें मी ग्राह्य है । 

७ उद्गाताओके स्तोत्र एणनाके लिए दारुमय शिलाकाको कुशा कहा जाता है । छन्देमिं 
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तद्यथा भाऊविनास- कुशा वानस्पत्याः स्थ ता भा पात' इत्येतस्मिन्नि 

वनर्पतियोनित्वेन वणे शाट्यायनिनामोदुस्वराः कुशा wads दर 
आश्रीयन्ते । यथा च कचिद्दे वाखुरच्छन्द्खामविशोषेण पौर्चापय प्रसहे 'देवच्छन्दांसि पूर्वाणि’ 
इति पेङ्यास्नानात््रतीयते। यथा च षोडशिस्तोत्रे केषांचित्कालाचिशोषप्राप्तो समयाध्युषिते 
सूर्य इत्याचेश्रुतेः काल विशेषप्रतिपत्तिः । यथैव चाविरोषेणोपगानं केचित्समामनन्ति विशे- 
पेण आल्विनः । यथैतेषु कुशादिषु श्ुस्यन्तरगतविरोषान्वयः, एवं दानावप्युपायनान्वय 
इत्य्थेः। शुत्यन्तरङृतं हि. विरोषं श्रुत्यन्तरेऽनभ्युपगच्छतः सर्वत्रेच विकल्पः स्यात्‌। स 
चान्याय्यः खत्यां गतो । तदुक्तं दादशळक्षण्याम्‌-'भपि तु वाक्यशेषस्वादितरपयुंदासः स्यात्म- 


“कुशाछन्दस्तुत्युपगानवव” 'कुथा, छन्द, स्तुति ओर उपगानके समान इस उपमाका ग्रहण हे। 


जैसे 'ङुशा वानस्पत्याः०' ( हे कुश | तुम वनस्पतिसे उत्पन्न हुए हो, तुम हमारी रक्षा करो) 
इस भाल्लवियोंकी श्रतिमें कुशोंकी समान&पसे वनस्पतिसे उत्पत्तिलूपसे श्रवण होनेपर शाटधायनियोंका 
'औदुम्बराः कुश: ( उदम्बरसे उत्पन्न हुए कुशा ) इसप्रकार विशेष वचनके श्रवणसे उदम्बरसे 
उत्पन्न हुए कुशोंका आश्रयण किया जाता है। जैसे देवछन्द ओर असुरछन्दका समानहूपसे 
पूर्वापर प्रसंग होनेपर 'देवच्छन्दासि पूर्वाणि’ ( देव छन्द पूवं हैं) ऐसा पैङ्गियोंकी श्रुतिसे प्रतीत 
होता दै । और जैसे पोडशीके स्तोत्रमें कुछछो काळ विशेष प्राप्त न होनेपर 'समयाध्युपिते सूर्य' 
( आधे सूर्यके अस्त होनेके समय षोडशी स्तोत्र करना चाहिए ) ऐसी ऋचाका अव्ययन करनेवालॉकी 
श्रुति होनेसे काळविशेष प्रतीत होता है । ओर जैसे कोई उपगान अविशेषरूपसे कहते हैं थोर माल्लवी 
विशेषरूपसे उपगान कहते हैं । जैसे इन कुथा आदिमें अन्य श्रुति स्थित विशेषका अन्वय है, वसे ही 
हानमें उपायनका अन्वय है, ऐसा अयं है । एक श्रुतिक्ृत विशेषका अन्य थुतिमे स्वीकार न करने 
वालेको सवंत्र ही विकल्प हो जायगा । गति-व्यवस्थाके होनेपर वह विकल्प उचित नहीं है। द्वाद 
अध्यायवाले पूवंमीमांसा ग्रन्यमें 'अपि तु०' ( दीक्षितो न ददाति, न जुहोति न पचति-दीक्षितको दान 
नहीं करना चाहिए, होम नहों करना चाहिए ओर पाक नहीं करना चाहिए ) ऐसो श्रुति है। उससे 
“अहरहरदद्यात? ( प्रतिदिन दान करना चाहिए ) इसका “न दीक्षितो दृदाति' इस वाक्यद्येषसे इतर- 
दीक्षितसे भिन्नका पयुदास है, क्योंकि यदि पयुंदास न हो, तो प्रतिषेधमें विकल्प होगा, वह अन्याय 
है ) ऐसा कहा गया है । अथवा इन्हीं विधूनत शुतियोके विषयमें इस सुत्रसे यह विचारं करना 
“नवाक्षराणि छन्दांसि आसुराणि सा छन्द असुर छन्द हैं ओर अन्य देव 
छन्द हैं) कहीं पर 'छन्दोभिः स्तुवते’ ( छन्दोसि स्तवन करते हैं ) इन मन्त्रेमि विशेष न होनेसे 
सब छन्दोंकी ध्राप्ति होनेपर 'देवच्डन्दासि पूर्वाणि! ऐसा पैज्जियोंकी भुतिसे विधेष प्रतीत होता दै। 
स्तुतिमें-अतिरात्र यागमें षोडशी पात्रका ग्रहण होनेपर उसके ग्रहणके अङ्गभूत स्तोत्र कब होते हैं ? 
इसप्रकार छन्दोगों द्वारा पूछे जानेपर 'समयाध्युषिते सूर्य” इस श्रृतिसे कालविशेष प्रतीत होता है । 
उपगान---' ऋत्विज उपगायन्ति' (ऋत्विज उपयान करें) यह सामान्य भति है। इससे 'नाध्वयुरूप- 


गायति’ ( अध्वयुं उपयान न करे ) इस दुसरी थुतिसै अष्वयुंसे भिन्न ऋस्विज उपगान करे । इस 


प्रकार विदोषका ग्रहण है। कुथा आदि वाक्योंकी दुसरी विशेष श्रुतियोंके साथ एकवाक्यता इसलिए 
की गई है कि विकल्प प्राप्त न हो, सामात्य ओर विशेष इन दोनों थुति वाक्योंकी एक वाक्यतारूप 
गतिके होनेपर वाक्य भेदकर 'अध्वयुं उपगान न करे ऐसा विषेध होनेसे ओर “ऋत्विज उपयान करें 
ऐसी सामान्य श्रुतिके होनेसे 'अध्वमुं उपगान करे 'अष्वय उपगान न करे' इसप्रकार सर्वत्र विकल्प 
करना युक्त नहीं दै । 'ब्रीहिसियंजेत यवेर्वा यजेत' ( घान अथवा यवोंसे याय करे ) यहाँ तो अयस्या 
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तिषेधे विकल्पः स्यात' हति। ६ अथवा-पतास्वेच विधूननश्रुतिष्वेतेन सूत्रेणेतव्विन्तयित- 
व्यस्‌-किमनेन विधूननवचनेन सुरुतडुष्हतयो्वानमभिघीयते, किंवाऽर्थान्तरमिति? तत्र 
सेदं प्रापयितव्यम्‌, न हानं विधूननमभिधीयते-धून्‌ कम्पने’ इति स्मरणात्‌, 'दोधूयन्ते 
'ध्वजाग्राणी'ति च वायुना चाव्यमानेषु ध्वजाग्रं षु प्रयोगद्रानात्‌, तस्माच्चाळनं विधूननमभि- 
चीयते । चाळनं तु सुकत दुष्कृतयोः कंचित्कालं फलप्रतिबन्थनादित्येचं प्रापय्पं प्रतिवक्त- 
व्यस्‌ । हानावेवैष विधूननशब्दो वर्तितुमर्हति, उपायनदाग्दरोषत्वात्‌। नहि परपरिग्रह~ 
भूतयोः छुङतदुष्हतयोरप्रहीणयोः परेरुपायनं संभवति । यद्यपीदं परकीययोः खुछतदु- 
ष्कतयोः परेरुपायन नाञ्जसं संभाव्यते, तथापि तत्संकीर्तनात्तावत्तदाञुयुण्येन हानमेव 
विधूननं नामेति निर्णतु शाक्यते । कचिदपि चेदं विधूननसंनिधाबुपायनं श्रूयमाणं कुशाछ- 
न्दस्तुत्युपगानबद्विधूननश्चुत्या खर्वत्रापेक्षमाणं सार्वत्रिकं निर्णयकारणं संपद्यते । न च 


चालन ध्वजाभ्रवत्सुछतडुष्छृतयोसुंख्यं संभवति, अद्रव्यत्वात्‌ । अश्वश्च रोमाणि विधून्वा- 


चाहिए--क्या इस विधूनन वचनेसे सुकृत और दुष्कृतके हानका विधान किया जाता है अथवा 
अन्य अथंका ? संशय होनेपर ऐसा प्रात होना चाहिए कि विधूनन शब्द हानका अभिधान नहों 
करता, क्योंकि “धून कर्पने’ ( घूम्‌ धातुका अथं कम्पन है ) ऐसा पाणिनिकी स्मृति है। और 
'दोघूयन्दे ध्वजाग्राणि’ ( घ्वजाके अग्रमाग वार वार हिते हैं ) इसप्रकार वायु द्वारा चलायमान 
घ्वजाके अग्रमागोंमें विधूनन रांब्दका प्रयोग देखनेमें आता है, इससे चालन ही विधूनन अभिहित है। 
सुक्त और दुष्क्ठतक्का चालन तो कुछ समय तक फलके प्रतिबन्धसे अभिहित है । ऐसा पवंपक्ष प्राप्त 
कर निराकरण करना चाहिए। यह विधूनन शब्द हानमें ही वतने योग्य है, क्योंकि उपायन शब्दका 
दोष ह, कारण कि दूसरेसे परिगृहीत होनेवाले अत्यक्त सुकृत दुष्कृतका अन्यसे उपायन नहीं हो 
सकता । यद्यपि अन्यके सुकृत ओर दुष्कृतका अन्यसे उपायन मुख्यरूपसे सम्मव नहीं होता, तो भी 
उसके संकीतंनसे उसके अनुकूल हान ही विधूनन है, ऐसा निर्णय किया जा सकता हैं। विधूननकी 
संनिधिमें कहीपर भी श्रूयमाण उपायन कुशा, छन्द, स्तुति और उपगानके समान विधूनन श्रृतिसे 
सवंत्र अपेक्यमाण होता हुआ सर्वत्र निणंयका कारण सम्पन्न होता है । और सुकृत-दुष्कृतका घ्वजाके 
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विकल्पका आलम्बन युक्त है, क्योंकि विकल्प न्याय संगत नहीं है । ज्योतिष्टोम प्रकरणमें 'दीक्षितो न 
जुहोति’ यह श्रृ ति है और “यावज वमसिद्दोत्रं जुहुयात्‌’ यह अन्यत्र श्रुति है। यदि यहाँ “न दीक्षित’ 
वाक्य होमका प्रतिषेषक हो, तो यज्ञाथंक होनेसे निषेध अनुष्ठेय है अथवा “यावज्जीवम्‌? इस विधिसे 
होम अनुष्ठ य है ? ऐसा विकल्प होगा । परन्तु वह न्याय संगत नहीं है । यहाँ 'यावज्जीव' वाक्यके प्रति 
न दीक्षित' वाक्यके दोष होनेसे 'न' इतर पयुंदासाथंक है, अतः नकार दोक्षितसे भिन्न लोगोंका छक्षक 
दै होमका प्रतिषेधक नहीं है। परन्तु मीमांसा. शास्त्रमें 'नञ्‌' के दो अथं माने गये है--एक निषेध 
और दूसरा पयुदास । “प्रतिषेधः स विज्ञेयः क्रियया सह यन्न नन्‌’ ( जहाँपर क्रिया-विषि प्रत्ययके 
साथ 'नन्‌' का सम्बन्ध हो वहाँ प्रतिषेव होता है ) जैसे ब्राह्मणो न हन्तब्यः' । 'पयु दासः स 
विज्ञयो यत्रोत्तरपदेन नञ्‌? ( जहाँ “नम्‌” विधि प्रत्ययमें भिन्न घात्वरथेके साथ अथवा कर्ता आदिके 
उस हो वह पयुंदास है ) जैसे 'दीक्षितो न जुहोति? इसका विशेष विस्तार bss 
श चाहिए । इसलिए 'अदीक्षित जीवन पयंस्त 2 कार एकवाक्यता है, 
ऐसा “न दीक्षिताधिकरण के सिद्धान्तसूत्रका अथं है । rao 

& इसप्रकार विधूननका हानि अर्थसिद्ध होनेपर जहाँ केवळ हानका श्रवण हो वहाँपर भी 
उपायनका उपसंहार है। यहाँ पुवपक्षमें स्तुति प्रकषंकी असिद्धि है, सिद्धान्तमें उसको सिद्धि है ॥ २६ ॥ 
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नस्त्यजनरजः खहेच तेन रोमाण्यपि जीर्णानि शातयति 'अश्व इव रोमाणि विधूय पापस? 
( छा० ८।१३।१ ) इति च ब्राह्मणम्‌। अनेकार्थत्वाभ्युपगमाञ्च घातूनां न स्मरणविरोचः । 
तदुक्तमिति व्याख्यातम्‌ ॥ २६ ॥ 
( १६ सांपरायाधिकरणम्‌ । सू० २७-२८ ) 
सांपराये ततेव्याभावात्तथा ह्यन्ये ॥ २७॥ 
पद्च्छेद्‌-सांपर'ये, ततंव्यामावात्‌, तथा, हि, अन्ये । 
खुज्नाथं---( सांपराये ) देह त्यागके समय विद्याकी सामथ्यंसे सुकृत, दुष्कृतकी हानि होती 


है, ( ततंव्यामावात्‌ ) क्योंकि विद्वानुको कुछ मध्यमें प्राप्तव्य नहीं है, ( हि ) क्योंकि ( अन्ये ) अन्य 
शाखावाले “अश्व इव रोमाणि विधूय पापम्‌’ (तथा) ऐसा ही कहते हैं । 


# देवयानेन पथा पयंङ्कस्थं ब्रह्माभिप्रस्थितस्य व्यध्वनि खुछतदुष्कृतयोवियोग कोषी- 
तकिनः पर्यविद्यायामामनन्ति 'स एतं देवयानं पन्थानमासाद्याझिलोकमाराच्छति’ (को०१।३) 
इत्युपक्रस्थ “स आगच्छति विरजां नदों तां मनसैवास्येति तत्सुङतदुष्कृते विधूनुते’ ( कौ० ३।४ ) 
इति । तत्कि यथाश्रुतं व्यध्वन्येव वियोगवचनं प्रतिपत्तव्यमाहोस्त्रिदादावेव देहादपसपणे 
इति विचारणायां श्रुतिप्रामाण्याद्यथाश्रुति प्रतिपत्तिप्रसको पठति-सांपराय इति । सांप- 
राये गमन एव देहादपसपेण इदं विद्यासामर्थ्यात्लुरुतदुष्कृतदानं भवतीति प्रतिजानीते। 
हेतुं चाच्टे-तर्तव्याभावादिति । नहि विदुषः संपरेतस्य विद्या ब्रह्म संप्रेप्सतो5न्तराळे 
सुकृतद॒ष्छृताभ्यां किचित्प्राप्तव्यमस्ति, यदृथं कतिचितक्षणानक्षीणे ते कर्प्येयाताम्‌। 


है... 4.30 क जीवक यक 32000 मक Oe रर पर पप्पप्पमपोस 
अग्रमागके समान मुख्य चालन नहीं हो सकता, क्योंकि वे अद्रव्य हँ । रोमोंका विघूनन करनेवाला 


अश्व रजका त्याग करता हुआ उसके साथ जीणे रोमोंको भी झाड़ता है--इस विषयमें “अश्व इव०' 
( जैसे अश्व रोमोंका विधूनन करता है, वेसे विद्वानु पापका विधूनन कर ) ऐसा ब्राह्मण है । घातुओंके 
अनेक अथं स्वीकार करनेसे उक्त स्मृतिके साथ विरोध नहों है । तदुक्तम्‌ ( वह कहा गया है ) इसका 
व्याख्यान हो चुका है ॥ २६ ॥ ` 

देवयान मागसे पयंङ्धस्थ ब्रह्मको ओर प्रस्थान करनेवाले पुरुषके सुकृत-दुष्कृतका धअधंमागमें 
वियोग कौषीतकी शाखावाले पर्यंख्विद्यामे कहते हैं--'स पतं देवयानं ० ( वह इस देवयान मागेको 
प्राप्ककर अग्निलोकको प्राप्त होता है ) ऐसा आरम्मकंर 'स आगच्छति०' ( वह विरजा नदोको प्राप्त 
होता है, उसे मनसे ही लाँच जाता है, उससे सुकृत, दुष्कतका त्याग करता है ) यहाँ श्रुतिके अनुसार 
उस ( सुक्ृत-दुष्कृत ) का अघंमागंमें ही वियोगवचन समझना चाहिए धथवा आरम्ममें ही देहसे 
प्रयाण करनेपर ऐसा विचार प्राप्त होनेपर श्रुतिप्रामाण्यसे शरुतिके अनुसार प्राप्ति प्रसक्त होनेपर 
[ सूत्रकार ] कहते हँ- “सापराये' । सांपरायसमगरग्रे-गमनकालमें देहे निकळनेपर विद्याकी 
सामथ्यंसे यह सुक्त, दुष्कृत हान होता है, ऐसी प्रतिज्ञा करते हैं। उसका हेतु कहते हें ततब्या- 
मावाव' । विद्यासे ब्रह्म सम्प्राप्तकी इच्छावाले मृत विद्वानुकों मध्यमें सुकृत और दुष्कपडारा इ 
मी प्राप्तव्य नहीं है, जिसके लिए कुछ एक क्षणोंके लिए सुकृत और दुष्ठतके क्षीण न होनेकी 
कल्पना की जाय । परन्तु उनका विद्यासे विरुद्ध फल है, अतः विद्याकी सामध्यंसे उन दोनोंका क्षय 


सत्यानन्दी दीपिका a 
& इसमें विद्या सुकृत-दुष्कृतक्षयका हेतु है, इसकी असिद्धि पूवपसाका "७ है, क 
उसकी सिद्धि फल है । सिद्धान्ती--देहपातसे पूवं ही विद्याकी सामथ्यंसे कर्मोके क्षय होनेपर विद्वान्‌ 
उत्तर मागे ब्रह्मको प्राप्त होता है, विना कमंनाद हुए उत्तर मार्गसे गमन संभव नहीं है, अतः 
पाठक्रमसे अथंक्रम बलवान है ॥ २७ ॥ 


६९७ शअहासूजत्र-शाइरसाष्य.._ [ आ० ३ पा० ३ 


विद्याषिद्द्धफलत्वाच्य विद्यासामथ्येत्र तयोः क्षयः, स च यदेव विद्या फलाभिप्तुखी तदैच 
अवितुमहँति । तस्मात्प्रागेच खन्नयं सुरुतदुष्छृतक्षयः पञ्चात्यव्यते। तथा ह्यन्ये$पि 
शाखिनस्ताण्डिनः शाट्यायनिनश्च प्रागवस्थायामेव खुकतदुष्छतहानमामनस्ति--'भश्व 
इव रोमाणि विधूय पापस” ( छा० ८।१३।१ ) इति, “तस्य पुन्ना दायसुपयन्ति सुहृदः साधुरृत्यां 
द्विषन्तः पापङ्त्यास्‌' इति च ॥ २७ ॥ 
छन्दत उभयाविरोधात्‌ ॥ २८॥ 

पद्च्छेद्‌--छन्दतः, उमयाविरोधात्‌ । 

सुचाशे--( छन्दतः ) जीवित पुरुष अपनी इच्छासे विद्याका अनुष्ठान कर सकता है, इससे 
उसका कर्मक्षय भी जीवनकालमें होगा, ( उभयाविरोधात्‌ ) इसप्रकार उपपत्ति और ताण्डी आदि 
श्रुति दोनोंके साथ विरोध नहीं होगा । 

यदि च देहादपससस्य देवयानेन पथा प्रस्थितस्यार्घपथे सुकतढुष्कृतक्षयो ५ भ्युपग- 
स्येत, ततः पतिते देहे यमनियमविद्यास्यासात्मकस्य सुकृतदुष्कृतक्षयहेतोः पुरुषप्रयत्न- 
स्येच्छातोऽ नुष्ठानानुपपत्तेरचुपपत्तिरेच तद्धेतुकस्य खुछतदुष्कृतक्षयस्प स्यात्‌। तस्मात्पूच- 
मेव साधकावस्थायां छन्द्तोऽचुष्ठानं तस्य स्यात्‌। तत्पूचकं च खुकृतदुष्कृतह्मनमिति 
द्ष्ठव्यम्‌ । एवं निमि तनैमित्तिकयोरुपपत्तिस्ताण्डिशाट्यायनिश्रुत्योश्च संगतिरिति ॥२८॥ 
( १७ गतेरर्थंचरवाधिकरणम्‌ । सू० २९-३० ) 
गतेरथंवरवञ्चुमयथाऽन्यथा हि विरोध) ॥ २९॥ 

पद्च्छेद- गतेः, अ्थंतत्त्वम्‌, उभयथा, अन्यथा, हि, विरोघः । 

सूचाथ--( गतेः ) देवयान मागंकी ( अथंवत््वस्‌ ) अर्थवत्ता ( उभयथा ) विमागसे हो 
सकती है। सगुणविद्यामें देवयानमाग है निगुंणविद्यामें नहीं है, ( अन्यथा) यदि देवथानमागका 
सवंत्र उपसंहार करें तो ( विरोधः ) “विद्वानु पुण्यपापे विधूय' इत्यादि श्रुतिस विरोध होगा । 

# कित्पुण्यपापानसंनिघो देवयानः पन्थाः श्रूयते, कचिन्न । तत्र संशयः किं 


होता है ओर वह विद्या जव फलामिमुख होती है तब उनका क्षय होना युक्त है । इसलिए देहपातसे 


पहले ही वतंमान यह सुकृत दुष्कृत क्षय पश्चात्‌ पढा जाता है । इसलिए अन्य ताण्डी और शाट्यायनी 
शालावाले मी “अश्व इव०' ( जैसे अश्व रोम झाड़ देता है वसे विद्वान्‌ पाप मुक्त होकर ) ओर “तस्य 
दायस्रु०' ( उस मृत विद्वानुके पुत्र-शिष्य घन ग्रहण करते हैं, सुहृद पुण्यकमं और द्वेषी पापकमं ग्रहण 
करते हैं ) इसप्रकार पुर्वावस्थामे ही सुकृत-दुष्कृतकी हानि कहते हँ ॥ २७ ॥ 

देहसे निष्क्रमित देवयान मागाखे प्रस्थान करनेवाले पुरुषके सुकृत, दुष्क्ृतका क्षय यदि अधंमागं- 
में स्वीकार किया जाय, तो देहपात होनेपर सुकृत-दुष्क्ृत क्षयके हेतुभूत यम-नियम सहित विद्याके 
अम्यासरूप पुरुषप्रयत्नमे अपनी इच्छासे अनुष्ठानकी उपपत्ति न होनेके कारण उससे होनेवालो 
सुक्त, दुष्कृत यको अनुपपत्ति ही होगो । इससे पूवमें-साधकावस्थामें अपनी इच्छासे उसका अनु- 
ष्ठान होना चाहिए और अनुष्ठान पूवक सुकृत, दुष्कृतका हान है, ऐसा समझना चाहिए । इसम्रकार 

मित्तिककी उपपत्ति ताण्डी और शाटयायनी इन दोनों श्रुतियोंकी संगति होगी ॥ २८ ॥ 
कहीपर पुण्य-पापके हानकी संनिधिमें देवयानमागंकी श्रुति है और कहींपर नहं है, यहाँ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

सगुणविद्यार्मे देवयान गति प्रयोजनवाळी है और निगुंणविद्यामें नहों, अतः समानरूपसे 
सत्र यमन इष्ट नहीं है । देशसे व्यवहित वस्तुकी प्राप्षिमें तो मागे अपेक्षणीय है, किन्तु ब्रह्मविद्या 
मागकी अपेक्षा नहीं है ॥ २९॥ 


का दाक कक तक दाम कककम न ७ ००. rn 
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हानावविदेपेणैच देवयानः पन्थाः संनिपतेदुत विभागेन कचित्संनिपतेत्‌ कचिन्नेति । 
यथा तावद्धानावविशेषेणेचोपायनाचुदत्तिरुकतेवं देचयानाजुदुत्तिरपि भवितुमहंतीत्यस्यां 
प्रातावाचक्षमहे-गतेद्‌चयानस्य पथोऽथवत््वसुभयथा विभागेन भवितुमहंति, कचि- 
दर्थबती गतिः कचिन्नेति, न/विशेषेण। अन्यथा हाविशेषेणेबैतस्यां गतावज्ञीकियमाणायां 
विरोधः स्यात्‌ | “पुण्यपापे विधूय निरञ्जनः परमं साम्यमुपैति’ ( सु० ३।१।३ ) हस्यस्याँ श्रते 
देशान्तरप्रपणो गातिर्विरुघ्येत। कथं हि निरञ्जनोऽगन्ता देशान्तरं गच्छेत्‌? गन्तव्यं 
च परम सास्यं त दे शान्तरप्राप्त्यायत्तमित्यानयक्यमेचात्र गतेमँत्यामहे ॥ १९ ॥ 
उपपन्न्तल्लक्षणार्थोपरुव्घेलोकवत्‌ ॥ ३०॥ 

पद्‌च्छेद्‌--उपपन्नः, तल्लक्षणार्थोपलब्धेः, लोकवत्‌ । 

सुचाथे--(उपपश्चः) गतिकी विमागसे व्यवस्था युक्त ही है, (ठल्लक्षणार्थोपलव्धे!) क्योंकि गति- 
कारणभूत अर्थ सगुण उपासनाओंमें उपछब्ध होता है, ( लोकवत्‌ ) जैसे छोकमें सेतु वासियोको ग्रामकी 
प्राप्तिके लिए मागेकी अपेक्षा होती है, किन्तु आरोग्य प्राप्तिमें उसकी अपेक्षा नहीं होती, वेसे यहाँ मी है । 

उपपन्नश्वायमुभयथाभावः--कचिद्थवती गतिः कचिन्नेति, तलक्षणार्थापालब्येः। 
गतिकारणभूतो हाथ पर्यक्कविद्यादिणु सगुणेषृपासनेषुपलस्यते। यत्र छि पर्यक्कारोद्दण 
पर्यङ्कस्थेन प्रह्मणा संवदनं विशिष्गन्धादिप्रातिइचेत्येवमादि बहु देशान्तरप्राप्त्यायत्त 
कलं श्रूयते, त[ाथंवती गतिः । नदि सम्यग्दशंने तहक्षणाथोपलब्घिरस्ति। न ह्यात्मेकत्व- 
दर्शिनामाप्तकामानामिहदैव दग्घारोषक्छेशबीजानामार्धमोगक - 
पेक्षितव्यं किंचिदस्ति, तत्नानर्थिका गतिः। लोकवच्चेष विभागो द्वइव्य+-यथा लोके 
म्रामप्राधी देशान्तरप्रापणः पन्या अपेक्ष्यते, नारोग्यप्रा्तादेबमिद्दापीति । भूयइचन विभागं 
चतुर्थाध्याये निपुणतरसुपपादविष्याम.॥२०॥ ________------ निपुणतरसुपपादयिष्यामः ॥ ३० ॥ 
संशय होता है कि क्या हानमें समानख्पसे ही देवयानमागंका संनिपात है अथवा विमागसै कहींपर 
संनिपात होता है और कहींपर नहीं होता? जे हानमें समानङरसे उपायनकी अनुवृत्ति कद्दी गई दै, 
बैसे देवयानकी अनुवृत्ति भी होनी चाहिए । सिद्धान्ती--इसके प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-गतिका- 
देवयानमागंका अर्थवत्त्त उमयथा-विमागसे होना चाहिए, कहींपर अयंवती गति है ओर कहीपर नहीं । 
अविशेषसे सवंत्र गति नहीं है, अन्यथा-अविशेषसे ही इस गतिके अङ्गीकार करनेपर तो विरोध 
होगा । “पुण्यपापे०' ( विद्वान्‌ पुण्य-पाप दोनोंको त्यागकर निर्मल हो परम साम्य ( ब्रह्म ) फो प्राप्त 
होता है ) इस श्रुतिमें अत्य देश प्रापक गति विरुद्ध है, क्‍्यींकि गति आदि रहित ग्रह्मस्वरूप देशा- 
न्तरमें वैसे जायगा और प्रापणोय परम साम्य देशान्तर प्राप्तिके अधीन नहीं दै । इसलिए हम यहाँ 
निगुंणविद्यामें गतिको निष्प्रयोजन मानते.हैं ॥ २९ ॥ 

कहींपर गति प्रयोजनवाली है और कहींपर नहीं, ऐसा दोनों कक क जि है, 
क्योंकि [न उपलब्ध होता है । गति कारणभूत पयंद्धविद्या आदि सगुण 
रि बा । उनमें i, पर्यखूस्थ ब्रह्माके साथ संवाद ओर विशिष्ट गन्ध 
आदिकी प्राप्ति, इत्यादि अनेक मिन्न-मिन्न देोंकी प्राप्तिकें अधीन फलको श्रुति है, वहाँ गति प्रयोजन 
वाली है, किन्तु तत्त्वज्ञानमें गति कारणभूत अयंकी उपलब्धि नहों है, कारण कि आत्मेकत्वदर्शी, 

| उनके कारणीभूत बीज-अविद्या जिनके, उनको-एता- 

आप्तकाम यहाँ दग्ध हो गये हैं सम्पूणं क्लेश और दरक तयी उक नहीं 
हश घमोग कमं और आशय क्षय अपेक्षणीय 
है । तहर बन रहित है। और यह विभाग लोक व्यवहारके समान समसन चाहिए, जैसे 
लोकें ग्राम प्राप्तिके लिए देशान्तर प्रापक मार्गकी अपेक्षा 





६०६ ञ्रह्मासुज-शाङ्करभाष्य [ अ०३ पा० ३ 


( १८ अनियमाधिकरणम्‌ । सू० ३१ ) 
अनियमः सर्वांसासविरोधः शब्दानुमानाथ्याप्न ॥ ३१॥ 

पदच्छेद---अनियमः, सर्वासाम्‌, अविरोधः, शन्दानुमानाम्याम्‌ । 

सूत्नाथे--( सर्वासाम्‌ ) सभी सगुण उपासनाओंमें ( अनियमः ) अविशेषरूपसे देवयान 
मागं होना चाहिए, ( अविरोधः ) इससे-प्रकरणसे विरोध नहीं है, शब्दानुमानाभ्या कि 
'तद्य इत्यं ह दि श्रुति Pass गती ह्येते’ नात है । 2 

सगुणासु विद्यासु गतिरथंबती, न नियुणायां परमात्मविद्यायामित्युक्तम्‌ । सगुणा- 
स्वपि विद्यासु कासुचिद्गतिः श्ूयते-यथा पर्यङ्कविद्यायासुपकोसलविद्यायां पञ्चा- 
स्निविद्यायां दहरविद्य[यामिति। नान्यासु-यथा मधुविद्यायां शाण्डिल्यविद्यायां 
षोडशकलविद्यायां वैश्वानरविद्यायामिति। तत्र संशयः-किं यास्वेबैषा गतिः शूयते 
तास्वेव नियस्पेतोतानियमेन सर्वाभिरेचंजातीयकाभिर्विद्या भिरश्षिसंवध्येतेति। कि 
तावत्प्रातम्‌ ¦ नियम इति । यचेव श्रूयते तत्रेच भवितुमहोति, प्रकरणस्य नियामकत्वात्‌। 
यद्यन्यत्राश्रूयमाणापि गतिविद्यान्तरं गच्छेच्छुत्यादीनां प्रामाण्यं हीयेत, सर्वस्य 
सर्वाथेत्वप्रसङ्गात्‌। अपि चाचिरादिकेकेब गतिरुपकोसळविद्यायां पञ्चाग्निविद्यायां 
च तुल्यवत्पठथते, तत्सर्वार्थत्वेऽनर्थकं पुनर्वचनं स्यात्‌। तस्मान्षियम इति $ पर्व 
प्राप्त पठति-अनियम इति । सर्वाल्तामेवाभ्युदयप्रातिफलानां सगुणानां विद्यानाम- 
विरोषेणेषा देवयानाख्या गतिर्भवितुमर्हति। नन्वनियमाभ्युपगमे प्रकरणबिरोध 
उक्तः । नेषोऽस्ति विरोधः, दाब्दाचुमानाभ्यां श्रुतिस्शृतिभ्यामित्यर्थः । तथाहि श्रुतिः 
उद्य इत्य विंदुः' ( छा० ५।१०।१ ) इति पञ्चाग्निविद्यावतां देवयानं पन्थानमवतारयन्ती थे 
वेसै यहाँ प्रकृतमें भी समझना चाहिए । पुनः इस विभागको चतुथं अध्यायमें अधिक निपुणतासे 
उपपादन करेंगे ॥ ३० ॥ 

सगुण विद्यादोमें गति प्रयोजनवाली है, किन्तु निगुंण परमात्मविद्यामें नहीं, ऐसा पुवं अधि- 
करणर्मे कहा गया है । सगुण विद्याओंमें मी कुछ विद्याओंकी गति श्र ति है--जंसे 'पर्यद्धुविद्या, उप- 
कोसळविद्या, पत्च्ाग्निविद्या और दहरविद्यामें ।' अन्य विद्याओंमें गति श्रुति नहीं है--जंसे 'मधुविद्या, 
शाण्डिल्यविद्या, षोडशकळविद्या ओर वश्‍्वानरविद्यामें । यहाँ संशय होता है--त्र्या जिनमें यह 
गति श्रुति है उनमें ही नियमित दै अथवा अनियमसे इस प्रकारकी समी विद्याओंझे साथ सम्बन्धित 
है, तब क्या प्राप्त होता है? पूवपक्षी- नियम प्राप्त होता है । जिन विद्याओंमें गति सुनी जाती दै 
उनमें ही होनी चाहिए, क्योंकि प्रकरण नियामक है। अन्य विद्यामें न सुनी हुई गति भी यदि अन्य 
विद्यामें प्राप्त हो तो भूति आदिमें प्रामाण्यकी हानि होगी, कारण कि सबमें सर्वाथंवत्त्व प्रसङ्ग होगा । 
ओर अचिरादि एक ही गति उपकोसलविद्या ओर पचाग्निविद्यामें समानरूपये जैते पढो जाती है, 
वह यदि सब विद्याओंके छिए हो तो पुनवंचन अनथंक हो जायगा, इसलिए गतिका नियम है। ति०-ऐसा 
प्राप्त होनेपर कहते हँ--अनियम है । यह देवयान नामक गति अभ्युदय प्राप्ति फलवाली समस्त सगुण 
विद्याओंमें समानरूपसे होनी चाहिए । परस्तु अनियमको स्वीकार करनेपर प्रकरणका विरोध कहा गया 
है ? यह विरोध नहीं है, क्योंकि इसमें शब्द और अनुमान-श्रुति और स्मृति हैं, ऐसा मयं है । जेसे कि 

सत्यानन्दी-दीपिका 
% जो प्रकरणके बलसे गतिका नियम कहा गया है, वह श्रुति भोर स्मृतिसे बाधित है, क्योंकि श्रुति 

प्रकरणसे बळचती है। इसलिए समस्त सगुण उपासनाओंमें समानरूपसे गति होनी चाहिए । थे चेमेऽ- 
' रण्ये०' इस श्रुति वाकयमें लक्षणाकी गई है, इससे अद्धा और तप अन्य सगुण उपासनाके उपछक्षक हैं। 
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अधि० १८ सू० ३१ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित 


चेमेऽरण्ये श्रद्धा सुप इर्युपासते' ( का० ५।१०।१ ) इति विद्यान्तरशीलिनामपि पञ्चाग्निचिद्या- 
विद्धिः समानमागतां गमयति । कथं पुनरवगम्यते विद्यान्तरशीळिनामियं गतिरिति ? 
नज श्रद्धातपः परायणानाभेव स्यात्‌, तन्मात्रश्रवणात्‌ । नेप दोषः, नहि केवळाभ्यां 
श्रद्वातपोभ्यामन्तरेण विद्यावळमेषा गतिलभ्यते, “विद्या तदारोहन्ति यत्र कामाः परागताः । 
न तत्र दक्षिणा यन्ति नाविद्वांसस्तपस्विनः' इति शुत्यन्तरात्‌। तस्मादिह श्रद्धातपोभ्यां 
विद्यान्तरोपळक्षणम्‌ । $ वाजसनेयिनस्तु पञ्चाग्निविद्याधिकारेऽघीयते--'य एवमेतद्विदर्य 
चामी अरण्य श्रद्धां सत्यसुपासते? (बृ० ६।१।१५) इति । तत्र भ्रद्धालवों ये सत्यं प्र्मोपासत 
इति व्याख्येयम्‌ , सत्यशब्द्स्य नहण्यसङृत्मयुक्तत्वात्‌। पञ्चाग्निविद्याचिदां चेत्थंवित्त- 
येवोपात्तत्वाद्विद्यान्तरपरायणानामेवैतदुपादानं न्याय्यम्‌ । 'अथ य पतो पन्थानो न चिदुस्ते 
कीटाः पतङ्गा थदिदं दन्दञ्चर्म्‌' (बृह ६।२।१६) इति च मागदयञ्रष्टानां कष्टामधोगति गम- 
यन्ती श्रुतिद्चयानपितृयाणयोरेवैनानन्तर्भावयति । तत्रापि विद्याविशेषादेषां देचयान- 


६०५७ 


प्रतिपत्तिः । स्वृतिरपि 'शुक्लक्कप्णे राती होते जगतः शाइवते मते । एकया यात्यनाबृत्तिसन्य- 


“तद्य इत्थं विद्‌: ० ५०१ ( वहाँ इस लोकके प्रति उत्थित इए अधिकार यम: | इस लोकके प्रति उत्थित हए अधिकारी गृहस्थोंमें जो स प्रकार पत्चाग्निक 

जानते हैं) द प विद्याके उपासकींके लिए देवयान पयत करती हुई परम! 
( और जो अरण्थसे उपलक्षित वंखानस और परिव्राजक श्रद्धा और तपसे उपलक्षित ब्रहाका घ्यान 
करते हैं ) अन्य विद्याके अनुशीलन करनेवालोंका भी पत्चाग्निविद्या जाननेवालोंके समान मागे ज्ञान 
करातो है। परन्तु यह कैसे अवगत हो कि अन्य विद्याका अनुशीलन करनेवालोंकी यहू गति है ? परन्तु 
श्रद्धा और तपमें संलग्न अरण्यवासियों को ही यह गति प्राप्त होनी चाहिए, क्योंकि केवळ उनका श्रवण 
हे । यह दोष नही है, कारण कि विद्यावलके विना केवल श्रद्धा और तपसे यह गति प्राप्त नहीं होती, 
क्योंकि “विद्यया तदारोहन्ति०' ( विद्यासे-उपासनासे उस ब्रह्मलोकको प्राप्त करते हैं, जहाँ जानेवालेकी 
कामनाएं निवृत्त-थान्त हो जाती हैं, वहाँ दक्षिण मागंसे उपलक्षित केवल कर्मी नहीं जाते और 
अविद्वानु-उपासना रहित तपस्वी मी नहीं जाते ) यह अन्य श्रुति है । इससे ज्ञात होता है कि यहाँ भ्रद्धा 
और तपसे अन्य विद्याओंक्रा उपलक्षण है। वाजसनेयी तो पश्चाग्निविद्याके प्रकरणमें 'य एवमेतद्विदु:०” 
( वे जो गृहस्थ इस प्रकार इस पचाग्निविद्याको जानते हैं तथा जो संन्यासी अथवा वानप्रस्थ श्रद्धा 
युक्त होकर सत्यकी उपासना करते हैं ) ऐसा कहते हैं । वहाँ जो श्रद्धालु सत्य ब्रह्मकी उपासना करते 
हैं, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए, क्योंकि सत्य शब्द ब्रह्ममें अनेकवार प्रयुक्त हुआ है । पश्चाग्निविद्या- 
विदोंका “य इत्थं विदुः' इस वाभ्यसे 'इत्थंवित्त्! ( इस प्रकार जाननेवाला ) रूपसे ग्रहण होनेके कारण 
अन्य विद्यामें संलग्न उपासकोंका यह ग्रहण युक्त है। और 'अथ य एतौ०' ( और जो उत्तर और 
दक्षिण दोनों मार्गोको नहीं जानते अर्थात्‌ देवयान एवं दक्षिण मार्गके साधन मृत ब्रह्मोपासना अथवा 
कमंका अनुष्ठान नहीं करते वे कीट, पतङ्ग और सपे आदि होते हैं ) यह श्रुति दोनों मागोसे भ्रष्ट हुए 
लोगोंको दु:खदायक अधोगतिका बोध कराती हुई देवयान और पितृयानमें ही इन उपासकोंका अन्त- 
माव करती है। उनमें मी उपासना विशेषसे इन उपासकोंको देवयानकी प्राप्ति होती हे । और 


® तत्‌ तत्‌ स्थलमें मागं श्रुति घ्यानके लिए है, क्योंकि प्रकरणसे मागं ध्यान 
उपासनाका अङ्ग कहा गया है । जिनमें मार्ग श्रुति नहीं है वे मार्ग ध्यानके विना भी विद्याको करो 
यथिरादि मागं प्राप्त करते हँ । यह सूचित करनेके लिए 'पुनः कथन डट । इसलिए कक 
प्रतीकसे भिन्न सम्पूर्ण उपासनाओंमें समानरूपसे प्राप्ति होती है । पुवंपक्षमें पवके समान गतिका 
है, सिद्धान्तमें गतिका अनिमम है ॥ ३१ ॥ 
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याऽऽवतंते पुनः' (म० गी० ८२६) इति । यत्पुनदंबपानस्य पथो द्विरास्नानसुपकोसल- 
विद्यायां पञ्चाग्निविद्यायां च, तडुभयत्राप्यचुचिन्तनाथम्‌ । तस्मादनियमः ॥३१॥ 
( १९ यावद्धिकाराधिकरणम्‌ । स्रु २९ ) 
याव दधिकारसवस्थितिराधिकारिकाणास्‌ ॥ ३२॥ 

पदच्छेद्‌--यावदधिकारम्‌, अवस्थितिः, आधिकारिकाणाम्‌ ! 

सूजाथ“-( आधिकारकाणाम्‌ ) लोक व्यवस्थाके हेतुभूत अधिकारोंमें विनियुक्त, यथाथं- 
ज्ञानसे क्षीण कमंवाले अपान्तरतमा आदि तत्त्वज्ञानियोंकी ( यावदघिकारम्‌ ) प्रारब्धकर्मों तक 
( अवस्थितिः ) अवस्थिति है । 

# विदुषो वर्तमानदेहपातानन्तरं देहान्तरसुत्पच्यते न चेति चिन्त्यते । नजु विद्यायाः 


साघनभूतायाः संपत्तो केचल्यनिद्वैत्तिः स्यान्न वेति नेयं चिल्तोपपद्यते, नहि पाकसाधन- . 


संपत्तावोदनो भवेज्न चेति चिन्ता संभवति, नापि शु्ञानस्तप्येक्ञ वेति चिन्त्यते, उपपन्ना 
त्वियं चिन्ता, ्रहविदामपि केषांचिदितिहासणुराणयोद्‌ हान्तरोत्पत्तिदशोनात्‌ । तथाहि- 
अपान्तरतमा नाम वेदाचार्यः पुराणर्षिविष्णुनियोगात्कलिद्वापारयोः संधौ कृष्णद्वेपायनः 
संबभूवेति स्मरन्ति। वसिष्ठश्च त्रहाणो मानखः पुत्रः खन्निमिशापाद्पयतपूर्वदेः 
पुनत्नह्मादेशान्मित्रावरुणा भ्यां संबभूवेति स्र्वादीनामणि ्रह्मण एवं मानसपुन्नाणां 
वारुणे यज्ञे पुनरुत्पत्तिः श्रुयते । सनत्कुमारो5पि अर्ण एव मानस पुजः स्वयं रुद्राय 
वरप्रदानात्स्कन्दत्वेन प्रादुर्येभूव । एवमेव दक्षनारदप्रशृतीनां भूयसी देहान्तरोत्पत्तिः 
“युक्लछृष्णे०' ( उपासना और कमंके अधिकारी जनोंके लिए देवयान और पितृयान मार्ग सनातन माने 
गये हैं । इनमें एकके द्वारा गया हुआ परम गतिको प्राप्त होता है और दूसरे द्वारा गया हुआ जन्म 


मृत्युको प्राप्त होता है ) ऐसी स्मृति भी है । देवयान मागका उपकोसलविद्या और पप्चारिनिविद्यामें जो 
दो वार कथन है वह दोनों विद्याओंमें घ्यानके लिए है, अतः गतिका अनियम है ॥ ३१ ॥ 


विद्वानुका वर्तमान शरीर पात होनेपर दूसरा शरीर उत्पन्न होता है कि नहीं ? इसप्रकार 
विचार किया जाता है। परन्तु साधनभूत विद्याकी प्राप्ति होनेपर मोक्ष निष्पन्न होता है कि नहीं, 
यह विचार उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि पाकी साधन सम्पत्ति होनेपर ओदन पाक होगा कि नहीं, ऐसा 
विचार नहीं हो सकता, और भोजन करनेवाला तृप्त होगा कि नहीं, ऐसा भी विचार नहीं किया 
जाता । किन्तु यह विचार तो युक्त है, क्योंकि कुछ ब्रह्मवे्ताओंकी भी धन्य शरीरकी उत्पत्ति इतिहास 
और पुराणमें देखनेमें आतो है । जैसे कि अपान्तरतमा नामके वेदाचायं पुराण ऋषि विष्णुके 
आदेदासे करिं और द्वापुरकी सन्धिमें कृष्णद्वपायनखूपमें उत्पन्न हुए, ऐसा स्मृतिकार कहते है । 


और वशिष्ठ ब्रह्माके मानस पुत्र होते हुए निमिके शापसे पूर्व देहका त्यागकर ब्रह्माकी आज्ञासे फिर 


मित्रा और वरुणये उत्पन्न हुए। इसीप्रकार ब्रह्माके मानस पुत्र भृगु आदिकी भी वरुणके यज्ञ 
पुनः उत्पत्ति सुनी जाती है। ब्रह्माके मानस पुत्र सनत्कुमार भी स्वयं रुद्वको वरदान देनेके कारण 
कार्तिकेयरूपसे उत्पन्न हुए । इसीप्रकार दक्ष, नारद आदिकी तत्‌ तत्‌ निमित्तसे अनेक दरीरोंकी 
उत्पत्ति स्मृतिमें कही जातो है। थलौर श्रुति ( वेद ) में मो मन्त्र ओर अ्थंवादमे प्रायः ऐसा 


७ 'मेधातिथेसंष” इस मन्त्रमें इन्द्रका ste होता है । “वसिष्ठ उबंशी न 
जातः' ( वसिष्ठ उवंशीका पुत्र उत्पन्न हुआ ) यह सामवेदका अथंवाद है । इसप्रकार सोल सानका 
फळ न होनेसे ब्रह्मलोक प्रासिख्प फल सगुणविद्या फछके समान होनेके कारण झचिरादि मास 
उपसंहार पूवंपक्षमें फल है, सिद्धान्तमें उपयुक्त व्यवस्याकी सिद्धि फल दै । 
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जाता है) यह श्रुति है। वंसे ही ईश्‍वर द्वारा तत्‌ तत्‌ 
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कथ्यते तेन तेन निमित्तेन स्मृतौ । श्रुतावपि मन्त्रार्थवादयोः प्रायेणोपलः 

केचित्पतिते पूर्वदेहे देहान्तरमाददते, केचित्तु स्थित ne Bo 
दानन्यायेन । सव चैते समधिगतसकलवेदार्थाः स्मर्यन्ते । तदेतेषां देहान्तरोत्पत्तिदर्श- 
नात्प्राप्तं ्ह्मविद्यायाः पाक्षिकं मोक्षहेतुत्वमहेतुत्वं वेति । अत उत्तरमुच्यते-न, तेपा- 
मपान्तरतमः प्रसुतीनां वेदप्रवतंनादिषु लोकस्थितिहेतुष्वधिकारेपु नियुक्तानामधिकार- 
तन्त्रत्वात्स्थितेः । यथाऽसौ भगवान्सविता सहस्नयुगपर्यन्तं जगतोऽधिकारं चरित्वा 
तदचखान उदयास्तमयवजितं केवल्यमनुभवति--'अथ तत ऊध्वं उदेत्य नेवोदेता नास्तमे- 
तेकल एव सध्ये स्थाता' ( छा० ३।११।११ ) इति श्रुतेः, यथा च वर्तमाना ब्रह्मचिद्‌ आरब्ध 
भोगक्षये केचल्यमञुभवन्ति, 'तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपस्स्ये’ ( छा० ६।१४।२ ) 
इति श्रुतेः, एवमपान्तरतमःप्रसृतयोऽपीश्चरेण तेषु तेष्वधिकारेथु नियुक्ताः सन्तः सत्यपि 
सम्यण्द्राने केचल्यहेतावक्षीणकर्माणो यावदघिकारमवतिष्ठन्ते, तदवसाने चापदृज्यन्त 
इत्यविरुद्धम्‌ । सङत्प्रवृत्तमेव हि ते फलदानाय कर्माशयमतिवाहथन्तः स्वातन्त्र्येण 


 शुह्ादिव शृहान्तरमन्यमन्यं देहं संचरन्तः स्वाधिकारनिर्वतनायापरिमुपितस्मृतय एव 


देहेन्द्रियप्रकृतिवशित्वान्निर्माय दे्ान्युगपत्क्रमेण चाऽधितिष्ठन्ति। न चेते जातीस्मरा 
इत्युच्यन्ते, “त एबैते’ इति स्सृतिप्रसिद्धेः । यथा हि सुलभा नाम त्रह्मवादिनी जनकेन 
विवदितुकामा व्युदस्य स्वं देहं जानक॑ देहमाविश्य, व्युद्य तेन, पश्चात्स्वमेव देहमाविवेशेति 


स्मर्यते । यदि द्युपयुक्ते सक्तप्रवृत्ते कर्मणि कर्मान्तरं देद्वान्तरारम्भकारणमाविर्भवेत्त- 


उपलब्ध होता है । कई एक तो वे पवदेहके पात होनेपर अन्य देह ग्रहण करते हैं, थोर कई एक वो 

उस देहके विद्यमान होते ही योग ऐश्वयं वळसे अनेक अन्य शरीर धारण-्यायसे अन्य शरीरका 
ग्रहण करते है । और वे सब समधिगत सकल वेद अथंवाले सम्यक्‌ ज्ञाता स्मरण किये जाते हैं । 
इसलिए इनकी देहान्तरोत्पत्तिके दशन होनेसे ब्रह्मविद्या मोक्षकी पाक्षिक हेतु है अथवा बहेतु है, 
ऐसा प्राप्त होता है। सिद्धान्ती--इससे उत्तर कहा जाता है-नहीं, लोक स्थितिके हेतुमूत वेदप्रवतन 
आदि अधिकारोंमें नियुक्त इन अपान्तरतमा आदिकी अवस्थिति gsr अघीन है । जसे यह 
भगवात्र सूय सहस्र युग पयंन्त जग़तृका अधिकार 'वळाकर उसकी समाप्ति होनेपर उदय और अस्तसे 
रहित कैवल्यका अनुमव करते हैं, क्योंकि अथ तत ऊध्व॑०? ( प्राणियोंके न होनेपर प्रारब्ध कर्म 
क्षीण होनेपर केवल ब्रह्मस्वरूप हो न उदित ही होगा ओर न अस्त ही होगा केवल मध्यमें-अपनेमें 
ही स्थिर रहेगा ) ऐसी श्रुति है। ओर जैसे वतंभात ब्रह्मवेत्ता प्रारव्धकर्मोके मोगके क्षय होनेपर 


- कैवल्यका अनुभव करते हैं, क्योंकि "तस्य तावदेव०' ( उसके मोक्षमें उतना ही विलम्ब है जब तक 


क्रि बन्धन- ।, उसके पश्चात्‌ वह सत्सपन्न-त्रहाको प्राप्त हो 
वह देह बन्धन-लिङ्ग शरीरसे मुक्त नहों होत ह हत ता 
आदि ईदवर कैवल्यके हेतुम्‌त तत्त्वज्ञानके होनेपर मो कर्मोके क्षीण न दा म रहते हैं 
और कर्मोके क्षीण होनेपर मुक्त हो जाते हैं, इसमें कोई विरोध नहीं है, क्योंकि अधिकारका फल 
देनेके लिए एक डय प्रवत्त हुए ह समाप्त करते हुए एक घरसे दूसरे घरके समान स्वत- 
न्त्रतासे ही अन्य अभ्य देहमें संचार करते हुए अपने pare क सि boon 
खोप न्द्रियाँकी प्रकृति ( स्वमाव ) को अपने अधीन कर युग re 
बनेक का निनीय न बधिष्ठित ८ हैँ । बे बक्सर नहीं कहे जाते, क्योंकि त Bs 
( ये वे ही हैं ) ऐसा स्मृतिमें प्रसिद्ध दै। जसे धुव या थक र 
कामनासे अपने देहका त्यागकर जनकके शरीरें र उसके साथ दरे दही 

शरोरमें प्रवेश बिदा, ऐसी स्मृति है । यदि एक वार प्रवृत्त हुए उपयुक्त कर्ममे दुसरे देहकी उत्पत्तिके 
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तोऽन्यदप्यदग्धवीजं कर्मान्तरं तद्वदेव प्रसज्येतेति ब्रह्मविद्यायाः पाक्षिकं मोक्षहेतुत्वमहे- 
तुत्वं चा शाङ्कयेत, नत्वियमाशङ्कायुक्ता, क्षानात्कमंबीजदाहस्य शुतिस्सृतिप्रसिद्धत्वात्‌ । 
£ तथाहि श्रतिः--'मिद्यते हृदय्रन्थिरिछियन्ते सर्वसंशयाः । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे 
परावरे” (मुण्ड० २।२। ८) द्वति । स्मृतिलम्भे सवंग्रन्थीनां विप्रमोक्षः' (छा० ७।२६।२ ) इति चैव- 
माद्या । स्मृतिरपि--'यभैधांसि समिद्धोऽग्निमंस्मसात्कुरुतेऽञुन । ज्ञानाग्निः सर्वकर्माणि सस्म- 
साच्कुरुते तथा? ( भ० गी० ४॥३७ ) द्रति, 'वीजान्यर्न्युपद्र्धानि न रोहन्ति यथा पुनः । ज्ञाच- 
दग्धेस्तथा कलेशेर्नात्मा संपद्यते पुन” इति चेचमाद्या। न चाविद्यादिकलेदादाहे सति क्लेश- 
बोजस्य कर्माशयस्येकदेशदाह पएकदेशप्ररोहरचेत्युपपद्यते, नह्यग्निदग्धस्य शालिबीज- 
स्येकदेशप्ररोहो इच्यते । * प्रवृत्तफलस्य तु कर्माशयस्य सुक्तेषोरिव वेगक्षयान्निवृत्तिः, 
“तस्य तावदेव चिरम्‌ (छा? ६।१४।२) इति शरीरपातावधिक्षेपकरणात्‌। तस्मादुपपन्ना 
यावद्धिकारमाधिकारिकाणामवस्थितिः। नच ज्ञानफलस्यानैकान्तिकता । तथा च श्रुति- 
रविदोपेणेव सवंषां ज्ञानान्मोक्षे दृ्शायति-“तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एव तद्भवत्तथषींणां 
तथा मलुष्याणास्‌ ( बृह० १।४।१० ) इति । ज्ञानान्तरेषु चेश्वर्यादिफलेष्चासक्ताः स्युम- 
हर्षेयः ते पइचादेश्वयक्षयदर्शनेन निर्विण्णाः परमात्मज्ञाने परिनिष्ठाः केवल्यं प्रापुरित्यु- 
पपद्यते--'बह्मणा सह ते सवं संप्राप्ते प्रतिसं चरे । परस्यान्ते कृतात्मानः प्रचिशन्ति परं पदम' 
कारणभूत अन्य कमंका आविर्भाव हो तो अन्य भी जिसका वीज दग्ध नहीं हुआ है ऐवा कर्मान्तर 
उसीप्रकार प्रसक्त होगा । इससे ब्रह्मविद्या-पाक्षिक मोक्षका हेतु है अथवा अहेतु है, ऐसी आशङ्का 
होगी । परन्तु यह आशङ्का युक्त नहीं है, क्योंकि ज्ञानसे कमं बीजका दाह श्रुति ओर स्मृतिमें प्रसिद्ध 
है । जैसे 'भिद्यते हृदयग्रन्थिः०' ( कार्य-कारणरूपसे उस परब्नह्मका साक्षात्कार होनेपर इस जीवकी 
हृदय ग्रन्थि जड़-चेतन ओर उनके वर्मोके तादात्म्याध्यासरूप गांठ टूट जाती है, आत्मविषयक सब 
संशय नष्ट हो जाते हैं ओर इसके सव कमं क्षोण हो जाते हैँ) और “स्मृतिलम्भे०! (तथा स्मृति-“मै 
र्म हे की प्राप्ति होनेपर सम्पूर्ण ग्रन्थियोंकी निवृत्ति हो जाती है) इत्यादि श्रुति है। और 'यथेधांसि०' 

( हे अजुंन | जसे प्रज्वलित अग्नि इन्धनको भस्ममयकर देती है, वसे ही ज्ञान सम्पूणं कर्मोको मस्म- 
मय-निर्वीज कर देता है) और 'बीजान्यग्न्य पद्ग्धानि०' ( जैसे अग्निसे भने गये बोज फिर नहीं 
उगते, वसे ही ज्ञानाग्निसे दग्ध हुए क्लेशोसे पुनः शरीर उत्पन्न नहीं होता ) इत्यादि स्मृति भी है। 

उसीप्रकार अविद्या आदि क्लेशोके दाह होनेपर क्लेशके बीज कर्मादायके एक देशका दाह हो और 
एक देशका प्ररोह हो, यह उपपन्न नहो होता । अग्निसे दग्ध शाली बीजके एक देशका प्ररोह नहीं देखा 
जाता । जसे छोड़े हुए वाणकी निवृत्ति वेग क्षय होनेसे होती है, वैसे प्रवृत्त फळवाले कर्माशयको 
निवृत्ति मी वेगक्षय ( भोगक्षय ) होनेपर होती है । क्योंकि “तस्य तावदेव चिरम्‌०? ( उसे तभी तक 
विलम्ब है ) इसप्रकार शरीर पात पर्यन्त विलम्ब होता है, इसलिए अधिकार पन्त आधिकारियोंकी 

अवस्थिति उपपन्न है । ज्ञानके फलमें व्यमिचार नहीं है, क्योंकि 'तद्यो यो०' ( उसे देवोंमें से जिस- 

जिसने जाना वही तद्रूप हो गया । इसीप्रकार ऋषियों और मनुष्योंमें से मी जिसने उसे जाना वह 

तद्रप-ब्रह्महप हो गया ) यह श्रुति समानरूपसे सबका ज्ञानसे मोक्ष दिखळाती है । ऐश्वर्य आदि फलको 

देनेवालो अन्य उपासनाओंमें महषि लोग आसक्त हुए, भनन्तर व ऐश्वय क्षय दर्शनसे विरक्त होकर 

परमात्माके ज्ञानमें पू्ण्पसे निष्ठावान्‌ होकर कैवल्यको प्राप्त हुए, ऐसा उपपन्न है, क्योंकि 

& अज्ञानके दो अंश हैं-एक आसन पोज मा । आवरण तो ज्ञानसे निवृत्त हो 
जाता है, जैसे प्रकाशसे अन्धकार । दुसरा विक्षेप--प्रारव्धकर्म, वह मोगसे क्षय होता है ॥ इसलिए 
जान होनेपर मी प्रारब्ध जन्य शरीर रहता है, अतः ज्ञानके भोक्ष रूप फलमें व्यमिचार नहीं दै । 


IES जन जाभा श ASD 


>> 7” - 3 


_ RRR 


अधि० २० सू० ३३ | माषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ७०१ 


इति स्मरणात्‌ । & प्रत्यक्षफलत्वाच्च ज्ञानस्य फलविरहाइाङ्कानुपपत्तिः । कर्मफ हि 
स्वर्गादावनुभवानारूढे स्यादादाङ्का भवेद्वा न वेति । अनुभचारुढ तु ज्ञानफलम, 'यस्सा- 
क्षादपरोक्षाद््म' (वृ० ३।४।१ ) इति श्रृतेः, 'तस्वमसि' (६।५।७) इति च सिद्बपदेशा 

Cc दुपद्शात्‌ । 
नहि तत्वमसि’ इत्यस्य वाक्यस्याथस्तरचं खतो भविष्यसरीत्येचं परिणेतुं शाक्यः । 'तद्धेतत्प- 
इभपिर्वामदेव ; रतिेदेऽहं मनुरमवं यश्च ( इहऽ १।४।३० ) इति च सस्यग्दर्शनकालमेव 
तत्फळं सर्वात्मत्वं दशयति । तस्मादेकान्तिकी विदुषः कैचल्यसिद्धिः ॥ ३२ ॥ 

( २० अक्षरध्यधिकरणम्‌ । स्‌० ३३ ) 

अक्षरधियां त्ववरोधः सामान्यतङ्भावाभ्यामोपसदव ततदुक्तम्‌ ॥ ३३ ॥ 

पदच्छेइ- अक्षरधियाम्‌, तु, अवरोवः, सामान्यतद्भ।वाभ्याम्‌, औपसदवत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 

सूचार्थ--( अक्षरधियाम्‌ ) ब्रह्म विषयक विशेष प्रतिपेधक् सब्र बुद्धियोंका सवंत्र (अवरोधः) 
उपसंहार होना चाहिए, ( सामान्यतद्धावाम्याम्‌ ) क्योंकि द्वत निरसन द्वारा ब्रह्म प्रतिपादन प्रकार 
सवंत्र समान है ओर वही प्रतिपाद्य ब्रह्म सवंत्र एकल्पसे प्रत्यमिज्ञात होता है । ( औपसदवत्‌ ) जंसे 
उपसद इष्टि मन्त्र सवत्र समान हैं ( तदुक्तम्‌ ) यह जेमिनोय सूत्रमें कहा गया है । 

& वाजसनेयके श्रुयते--एतद्दे तदक्षरं गार्गि ब्रह्मगा अभिवदन्स्यस्थूलमनण्यहस्वमदी- 
घेमलोहितमस्नेहम? (बृह० ३।६।८) इत्यादि । तथा 5५थवेणे श्रयते-'अथ परा यया तदक्षरम घि- 
'ब्रह्मणा सह ते०' ( महाप्रलय प्राप्त होनेपर और पर-हिरण्यगमका अन्त होनेपर विमल अन्तःकरणवाले 
ज्ञानी ब्रह्माके साथ ब्रह्मस्वरूपको प्राप्त होते हैं ) ऐसी स्मृति-कुमंपु राण है । प्रत्यक्ष फलवाला होनेसे 
ज्ञानमें फल अमावकी आशङ्का नहीं हो सकती । परन्तु अनुभवमें न आनेवाला कम-फरू स्वगं आदिमें 
“होगा कि नहों' ऐसो आशङ्का हो सकती है । ज्ञानका फल तो अनुमवर्मे आरूढ है अर्थात्‌ सिद्ध है, क्योंकि 
'यस्साक्षाद्परोक्षाद्ह्म' ( जो साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म है ) ऐसी श्रुति है, ओर “तत्त्वमसि' इसप्रकार 
सिद्धवत्‌ उपदेश है । 'तत्त्वससि' इस वाक्यका अथं “वह तु मृत होगा” इसप्रकार परिणित नहीं किया 
जा सकता । 'तद्धेततः ( उसे आत्मख्पसे अनुभव करते हुए त्रपि वामदेवने जाना--मैं मनु हुमा 
और सूये मी ) यह भूति ठचवज्ञान कालमें ही उसका फल सर्वात्मत्व दिखलाती है । इसलिए विद्वानुकी 
केवल्य सिद्धि अव्यमिचरित है ॥ ३२ ॥ 

वाजसनेयकमें 'एतद्वेत्तदक्षरस्‌०' ( याज्ञवल्क्य-हे गार्गी ! जो तुमने मुझसे पूछा कि आकाश 
किसमें ओउ-प्रोत है, वह यह है, ब्रह्मवेत्ता तो उस तत्त्वको अक्षर कहते हैं, ae अनणु, 
अह्वः्व, अदीघं, अलोहित ओर अस्नेह है) इत्यादि श्रुति कहती है । उसी प्रकार आथवणर्मे अथ परा०' 
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# “तततव मसि’ ( तत्‌-तस्य, त्वम्‌, असि-मविष्यसि तु उपासना करके मरणानन्तर उस ब्रह्मका 


होगा ) इस भूति वाक्यका यह अथं नहीं हो सकता, क्योकि वतंमानकालके उपदेशमे भविष्यत्का 
और जीवित दश्चामें मरणका अध्याहार अयुक्त दै मौर क जन रै । अप 
“अह न उत्पत्तिका द्वानुक 
ल ह ससक वे न अमर नी रा 
& इस अधिकरणमें अक्षर ब्रह्मकी प्रमिति क्रानेवाले निपेथ शब्द विषय हे, उन श्र तियोमें 
जहाँपर जितने निषथोंका श्रवण दै वे सम्पूर्ण द्वेतका निषेध कर सकते हैं कि नहीं ? इस प्रकार संसव 
आर असंभव होनेके कारण “तासाम्‌ इत्यादिसे संशय कहते हैं । पूर्वपक्षमे छाघव ख है Ep 
उन निषेध शब्दोंकी तत्‌-तत्‌ शाखामें व्यवस्था है, सिद्धान्तमें दोनों दोषोंका अमाव बु है, र 
यदि श्रुत निषेध शब्दोंसे श्श्रुत निषेध शब्द मी लक्ष्य हों, तो क्षमा प्रयक्त होगी, यदि ये लक्ष्य न 
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गम्यते यत्तदद्रे्यमग्राह्ममगोत्रमवर्णम्‌? (सु० १।१।५) इत्यादि, तशेवान्यत्रापि विरोषनिराकर- 
पद्दारेणाक्षरं परं ब्रह्म ्राव्यते। तत्र च कचित्केचिद्तिरिक्ता विशेषाः प्रतिषिध्यन्ते । तासां 
विशेषश्रतिषेधवुद्धीनां कि सर्वासां सर्वत्र प्राप्तिरत व्यवस्थेति संशये, श्रुतिविभागाद्‌व्य- 
चस्थाप्रा्ताुच्यते-अक्षरविषयास्तु विशेषभतिषेघवुद्धयः सर्वाः सबेत्रावरोद्धव्याः सामा- 
न्यतद्गावाभ्याम्‌-समानो हि सर्वच विशेषनिराकरणरूपो त्रह्मप्रतिपाद्नप्रकारः । तदेव 
ख सर्वत्र प्रतिपाद्यं ्रह्माभिन्नं प्रत्यभिज्ञायते । तत्र किमित्यन्यञ्न कृता चुद्धयोऽन्यत्र न 
स्युः? तथा च आनन्दाद्यः प्रधानस्य ( ब्रह्मसूत्र ३।३।११ ) इत्यत्र व्याख्यातम्‌ । तत्र 
विघिरूपाणि विशेषणानि चिन्तितानीह प्रतिषेधरूपाणीति विशेषः। प्रपञ्चार्थश्चायं चिन्ता- 
भेदः। # औपसदचदिति निद्शंनम। यथा जामदग्न्ये$हीने पुरो डारिनीपूपसत्छु चोदि- 
तासु पुरोडाशप्रदानमन्त्राणाम्‌ 'जग्नेवहोंत्र वेरध्वरम्‌' इत्येवमादीबासुह्ाद्वेदोत्पन्नानामप्य- 
ऽवयुंभिरमिसंबन्धो भवति, अध्वर्युकठेकत्वात्पुरो डादाप्रदानस्य प्रधानतन्तरत्वाष्याङ्गानाम्‌। 
(तथा जिससे वह अक्षर परमात्मा अधिगत होता है, वह परा विद्या है । वह जो अद्रेश्य--सव बुद्धि 
इन्द्रियोंका अविषय, अग्राह्य-कमेन्द्रियोंका अविषय, अगोत्र-अनन्वय और अवण है) इत्यादि श्र ति कहतो 
है । इसी प्रकार अन्य शाखामें भी विशेष निराकरण द्वारा अक्षर पर ब्रह्मका श्रवण कराया जाता है। 
उनमें कहींपर कुछ अतिरिक्त-अधिक विशेषोंका प्रतिषेध होता है । वया उन विशेष प्रतिषेधक बुद्धियोंकी 
संत्र प्राप्ति है अथवा व्यवस्था है, ऐसा संशय होनेपर श्रृ तियोंके विमागसे निषेध बुदियोकी तत्‌-तत्‌ 
` शाखामें व्यवस्था प्राप्त होनेपर कहा जाता है- अक्षर विषयक सब विशेष प्रतिषेधक बुद्धियोंका 
सवत्र उपसंहार होना चाहिए, क्योंकि सामान्य और तद्धाव है। विशेष निराकरणात्मक ब्रह्मका प्रति 
पादन प्रकार सत्र समान है। और वही प्रतिपाद्य ब्रह्म सवत्र अभिन्नरूपसे प्रत्यभिज्ञात होता है। 
वहाँ एक थाखामें की गई वुद्धियां अन्य शाखामें क्यों नहीं होनी चाहिए । उसी प्रकार “आनन्दाद्यः | 
प्रधानस्य' इस सृत्रमें व्याख्यान किया गया है । उसमें विधि रूप विशेषणोंका विचार किया गया है 
ओर यहाँ निषेधरूप विशेषणोंका विचार किया जाता है, इतना इन दोनों अधिकरणोंमें विशेष (भेद) 
है । और यह पुन: किये जानेवाला विचार विशेष उसोके विस्तारके लिए है। औपसदके समान । यह 
दृष्टान्त है । जैसे जमदरिनि द्वारा किये गये अहीन ( चार दिनमें अनुष्ठित अहीन नाकक सोमयाग में 
पुरोडाद्य युक्त उपसद इष्टियोंका विधान होनेपर 'अग्नेषेहोंत्रं वेरध्वरस' ( देवताओंका होत्र 
ओर अध्वर कमं अग्निसे ही सम्पन्न होते हैं ) इत्यादि उद्गाताके वेदमें उत्पन्न हुए पुरोडाश प्रदान 
मन्त्रोंका भी अध्वयुंके साथ सम्बन्ध होता है, क्योंकि पुरोडाश प्रदान अध्वयूं कतृंक होता है और 
अङ्ग प्रघानके अधीन होते हैँ । वसे ही यहाँ भी अक्षरके अधीन होनेसे जहाँ कहीपर भी उत्पन्न हुए 
उभके विशेषणोंका सवंत्र अक्षरके साथ सम्बन्ध है, ऐसा अथं है। वह प्रथम काण्डमें 'गुणसुख्य- 
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तो सम्पूणं दृतका निषेध शसिद्ध होनेसे निथिरोष ब्रह्माज्ञानका अमाव दोष होगा, अतः एक शाखागत 
निषेध वाक्योंका अन्य शाखागत विषेध वाक्योंके साथ एक वाक्यता होनेसे उपसंहार युक्त है । 

# जमदरिनिः पुष्टिकामश्त्रात्रेणायजत' ( पुष्टिकी कामनावाले जमदग्निने चार दिनमें अनुष्ठित 


अहीन नामक सोम याग किया ) जमदर्निकृत होनेसे इस यज्ञका नाम भी जामदग्त्यहीन पड़ा दै । 
उसमें 'पुरोडाशिन्य उपसदो अवन्ति’ इससे पुरोडाश साध्य उपसद इष्टियोंका तैत्तिरीयमें विधान दै, 


इन इष्टियोंका कर्ता अध्वयु दै, अतः 'अग्नेवहोत्रं वेरध्वरम' इत्यादि सामवेदमें उत्पन्न हुए मन्त्रोंका 
इन उपसद्‌ इष्टियोंमें विनियोग होनेसे अध्वयुसे ही उनका प्रयोग होना चाहिए, उद्गातासे नहीं । 
मन्त्रोंका सामवेदमें उत्पन्न होनेसे उद्गातासे प्रयोग हो और विनियोग विधिसे अध्वयु से प्रयोग हो 


यै 
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एचमिद्दप्यक्षरतन्त्रत्वात्तद्धिशेषणानां यत्र छचिदप्युत्पन्चानामक्षरण सवंत्राभिसंवन्ध 
इत्यर्थः । तदुक्तं प्रथमे काण्डे-“ गुणयुख्यज्यतिक्रमे तदथत्वान्सुख्यन वेदसंयोगः ( जै० सू० 


३।३।८ ) इत्यत्न ॥ ३३ ॥ 
( २१ इयद्धिकरणम्‌। सू० ३४) 
इयदामननात्‌ ॥ ३४॥ 

सूझञा्थ-विद्या एक ही है, क्योंकि 'द्वा सुपर्णा' और “ऋतं पिबन्तौ' इन दोनों मन्त्रोमे मी 
इयत्तासे परिच्छिन्न वेद्य एक ही है । 

४ द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्ष परिपस्वजाते । तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वतत्यनश्नक्न- 
न्यो अमिचाकशीति' ( सु० ३।१।१ ) इत्यध्यात्माधिकारे मन्त्रमाथवंणिकाः शवेताश्वतराश्च 
पठन्ति । तथा कठाः “ऋतं पिबन्तो सुकृतस्य लोके गुदं प्रविष्टौ परमे पराधं । छायातपौ ब्रह्मविदो 
वदन्ति पज्ञाझयो ये च न्रिणाचिकेताः' (क० ३।१) इति । किमत्र विद्यैकत्वसुत चिद्यानानात्व- 
मिति संशयः। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? विद्यानानात्वमिति । कुतः ? विशेषद्शनात्‌। द्वा खुपण- 
त्यत्र ह्ये कस्य भोक्तृत्वं श्यते पकस्य चाभोक्तुत्वं दश्यते। “ऋतं पिवन्तौ' इत्यत्रोमयोरपि 


सोक्तृत्वमेच इच्यते तदे रूपं भिद्यमानं विद्यां भिन्द्ादित्येषं प्रासे ्रवीति-विद्यैकत्वमिति। 


व्यतिक्रमे०' ( गुण और मुख्यका विरोध होनेपर मन्त्रात्मक वेदका मुख्य-वलवत्तर अध्वयुके साथ 
संप्रयोग है, क्योंकि उत्पत्ति विधि विनियोगके लिए होती है ) यहाँपर कहा गया है ॥ ३३॥ 

द्वा सुपर्णा०' ( सुन्दर पंखवाले नियम्यनियामक माववाले सवदा साथ ही रहनेवाले, सखा- 
समान आख्यानवाले दो पक्षी शरीर नामक समान-एक वृक्षका आश्रयकर रहते हैं उनमेंसे एक तो 
क्षेत्रज्ञ स्वादिष्ट कमंफलका भोग करता है ओर दूसरा मोग न कर केवल साक्षीलूपसे देखता रहता है ) 
इसप्रकार अघ्यात्मप्रकरणमें आथवंणिक ओर स्वेताश्‍्वतर मन्त्र पढ़ते हैं। ओर “ऋतं पिबन्तो ०? 
( ब्रह्मवेत्ता कहते हैं कि शरीरमें बुद्धिज्प गुहाके भीतर प्रकट ब्रह्म स्यानमें प्रविष्ट हुए अपने कमं- 
फलको मोगनेवाले छाया और आतपके समान परस्पर विलक्षण दो [ तत्त्व ] हैं। यही वात जिन्देनि 
तीन वार नाचिकेताग्विका चयन किया है वे पञ्चास्तिकी उपासना करनेवाले भी कहते हैं ) इसप्रकार 
कठ शाखावाले कहते हैं। क्या यहांपर विद्या एक है अथवा नाना है, ऐसा संशय होता है, तब 
क्या प्राप्त होता है? पूर्वपक्षी--विद्या नाना है । किससे ? इससे कि विशेषका दंन है । द्वा सुपणा' 
यहाँ एकमें भोक्तृत्व देखा जाता है और दुसरेमें अमोकतृत्व देखा जाता है । और “ऋतं पिबन्तो' 
इसमें दोनोंमें भी मोततृत्व ही देखा जाता दै । इसलिए वेद्यका रूप भिन्न होता हुम नो भिन्न 
करेगा । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--विद्या एक है, किससे १ इससे कि दोनों इन 


सद्यानन्दी दीपिका य 
इसप्रकार गुण और मुख्यका विरोध होनेपर मुख्य-बळवत्तर अघ्वयुके साथ मन्त्ात्मक वेदका संप्रयोग 
है, क्योंकि उत्पत्ति विधि विनियोगके लिए होती है, यह त है ह आ का 
परक हैं और उनका विनियोग यजुवंदमें है, अतः उत्पद्यमान ज्यम 
उनका अध्वयुंसे ही संप्रयोग होना न है । अधिक शाबरमाष्यमें देखना चाहिए ॥ ३३ ॥ ब 

# इन दोनों मन्त्रोमें प्रतिपादनका प्रकार भिन्न है और ज्ञेय एक मान होता दै, अतः “किस्‌ 
इत्यादिसे संशय कहते हैं । “ऋतं पिबन्तौ’ इस ऋतपान वाकयमें अक्षर ब्रह्म यत्परस्‌ (कठ० १।३।२) 
( जो परम अक्षर ब्रह्म है) इन गुणोंका अवण है। ओर हा सुपर्णा अय सुपर्णवाक्यमें मेती 
आदि घमं है । पूब॑पक्षमें इन घर्मोका परस्पर अनुपसंहार फळ है, सिद्धान्तमें धर्मोका उपसंहार माननपर 
ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादक वाक्योंका एक अयं होनेसे उपसंहार है॥ ३४॥ 
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कुतः ? यत उभयोरप्यनयोर्मन्त्रयारियत्तापरिच्छिन्नं द्वित्वोपतं वेद्यरूपमभिन्नमामनन्ति। 
नडु दितो रूपभेदः--नेत्युच्यते, उभावप्येती मन्रो जीवद्वितीयमीश्वरं प्रतिपादयतः, 
नार्थान्तरम्‌ । {द्वा सुपर्णा’ इत्यत्र ताचत्‌ ‘अनश्नन्नन्यो अभिचाकशोति’ इत्यशनायाद्रतीतः परः 
मात्मा घ्रतिपाद्यते। चाक्यशेषेऽपि च स एव प्रतिपाद्यमानो दस्यते । जुष्टं यदा पश्यत्यन्यमी- 
शमस्य महिमानम्‌ ( श्वे ४७ ) इति । “ऋतं पिबन्तो’ इत्यत्र लु जीवे पिबत्यशानायाद्यतीतः 
परमात्मापि साहचर्याच्छ्रिन्यायेन पियतीत्युपचर्यते, परमात्मप्रकरणं ह्येतत्‌--अन्यत्र 
धर्माद्‌न्यत्राधर्मात्‌' (क० २।१४) इत्युपक्रमात्‌ । तद्विषय णव चात्रापि वाक्यशेषो भवति-- 
'यः सेतुरीजानानामक्षरं ब्रह्म यत्परम्‌' ( क० ३।२ ) इति । 'गुहां प्रतिष्टावात्मानो हि’ ( ब्रह्मसूत्र 
१।२।११) इत्यत्र चेतत्प्रपञ्चितम्‌। तस्मान्नास्ति वेद्यभेदस्तस्माच्च विद्येकत्वम्‌। अपि च 
तरिष्वप्येते घु वेदान्तेषु पौर्चापर्यालोचने परमात्मतिद्येचावगभ्यते । तादात्म्यविवक्षयैच 
जीवोपादानं नार्थान्तरविवक्षया । नच परमात्मचिद्यायां भेदाभेदचिचारावतारोऽस्ती- 
त्युक्तम्‌ । तस्मातापञ्भार्थ एवैष योगः। तस्माच्चाधिकधर्मोपसंहार इति ॥ ३४ ॥ 
( २२ अन्तराधिकरम्‌ । सू० ३५-३६ ) 
अन्तरा भूतग्रामवर्स्वारमनः ॥ ३५॥। 


पदच्छेद--अन्तरा, भूतग्रामवत्‌, स्वात्मनः । 
स्त्रार्थ--यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म’ य आत्मा सर्वान्तरः’ इन दोनों श्र॒तियोंमें भी (स्वात्मनः) 


स्वात्माके ( अन्तरा ) सर्वान्तरत्वका कथन है । इससे विद्या एक ही है। ( भूतग्रामवत्‌ ) जैसे भूत- 
समुदायमें एक ही सर्वान्तर आत्मा प्रतिपादित है । 


® यत्साक्षादपरोक्षादूध्म' य आत्मा सर्वान्तरः’ (ब्रृह० ३।४।३-३।५।१) इत्येचं द्वि रुष स्त- 
कहोलःदनयोनेरन्तयंण वाजसनेयिनः समामनन्ति। तत्र संशयः-विद्यैकत्व॑ वा स्याद्विद्या- 


ET RES 
मनत्रोमें मी इयत्तासे परिच्छिन्न, द्वित्व युक्त वेचरूप अभिन्न ही कहते हैं। परन्तु रूपका भेद दिख- 


लाया गया है ? नहीं, ऐसा कहते हें-ये दोनों मन्त्र मी जोव और द्वितीय ईश्वरका प्रतिपादन करते हैं, 
भिन्न अथका नहीं । 'द्वा सुपर्णा' इस मन्त्रमे तो “अनक्षन्नन्यो अभिचाकशीति? वुभुक्षा आदिसे 
छतीत परमात्माका प्रतिपादन होता है, ओर 'जुष्ट यदा०' ( जव अनेक योगमागेयि सेवित और देह 
आदिसे भिन्न परमात्मा ओर उसकी महिमाको देखता है उस समय शोक रहित हो जाता है ) इस 
वाक्यशेषमें मी वही परमात्मा प्रतिपाद्यमान देखा जाता है । “ऋतं पिवन्तो' इस मन्त्रमें तो जीवके 
पान करनेपर भूख आदिसे अतीत परमात्मा मी साहचयसे छत्रिन्यायसे पान करता है, ऐसा उपचार 
होता है, क्योंकि “अन्यत्र धर्माद्‌०' ( शास्त्रीय धर्मानुष्ठान तथा उसके फल, कर्ता, करण आदिसे 
पृथक्‌ है, अधमंसे पृथक्‌ हे ) इस उपक्रमसे यह परमात्माका प्रकरण है । आथर्वणिक आदि वाक्यके 
समान यहाँ भी “यः सेतुरीजानानामक्षरम्‌' ( जो यजन करनेवाळोंके लिए सेतुके समान है, जो अक्षर 


परब्रह्म है ) यह वाबयशेष परमात्मविषयक ही है। 'गुहा प्रवि्टावात्मानौ हि” इस सूत्रमें इस . 


विपयका विस्तार पूवंक विचार किया गया है । इसीसे वेद्यका भेद नहीं है और इससे विद्या एक है । 
किञ्च पूर्वापरका विचार करनेपर इन तीनों (आयवंणिक, श्वेताश्वतर और काठक) वेदान्तोंमें परमा-म- 
विद्या ही अवगत होती है और जीवका ग्रहण तो तादात्म्यविवक्षासे है अन्य अथंकी विवक्षासे नहीं 
हे । इससे परमात्मविद्यामें भेद अथवा अभेदके विचार करनेका अवतरण नहीं है, ऐसा कहा जा चुका 
है । इसलिए यह सूत्र विस्तारके लिए ही है और इससे अधिक धर्मोका उपसंहार है ॥ ३४॥ 
“यत्साक्षाद्परोक्षादनञह्म' ( जो साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म है ) 'य आत्मा सर्वान्तरः’ ( जो अत्त्मा 
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नानात्वं वेति ? विद्यानानात्वमिति तावत्प्राप्तम्‌, अभ्यास र 
नतिरिक्तार्थ द्विंरास्मानमनर्थकमेव स्यात्‌ समाच्या माता 
द्विद्याभेद इत्येवं प्राप्ते प्रत्याइ-अन्तराम्नानाविशेषात्स्वात्मनो विद्यैकत्वमिति । सर्वान्तरो 
हि स्वात्मोमयत्राप्यविशिष्ट: पृच्छ्यते च प्रत्युच्यते च । न दि द्वावात्मानावेकस्मिन्देदे 
सर्वान्तरौ संभवतः । तदा होकस्याज्जसं सर्वान्तरत्वमचकर्प्येत, एकस्य तु भूतग्रामव- 
जैव सर्वान्तरत्वं स्यात्‌ । यथा च पश्चभूतसमुहे देहे पृथिव्या आपोऽन्तरा अद्‌भ्यस्तेजो- 
ऽन्तरमिति सत्यप्यापे्षिकेऽन्तरत्वे नेव मुख्यं सर्वान्तरत्वं अवति, तथेहापीत्यर्थः। अथवा- 
भूतग्रामचदिति श्रुत्यन्तरं निदर्शयति । यथा-'एको देवः सवभूतेषु गूढ; सवंष्यापी सबंभूता- ` 
न्तरात्मा' ( श्वे० ६।११ ) इत्यस्मिन्मन्त्रे समस्तेषु भूतग्रामेष्वेक एवं सर्वान्तर आत्मास्ना- 
यते, पवमनयोरपि ब्राह्मणयोरित्यर्थः । तस्माह्वेचैक्याद्विचयैकत्बमिति ॥ ३५ ॥ 


अन्यथा भेदानुपपत्तिरिति चेन्नोपदेशान्तरवत्‌ ॥ ३६॥ 
पद्च्छेद्‌--अन्यथा, भेदानुपपत्तिः, इति, चेत्‌, न, उपदेशान्तरवत्‌ । 
सूजाथे--( अन्यथा ) यदि विद्याका मेद न माना जाय, तो ( भेदानुपपत्तिः ) श्रुतिभेद 
अनुपपन्न होता है, ( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं दै, क्योंकि ( उपदेशान्तरवत्‌ ) जेसे 
छान्दोग्यमें 'तत्त्वमसि' इसका नौ वार अभ्यास होनेपर भी विद्याभेद और अनुपपत्ति नहीं है, बसे 
प्रकृतमे मी समझना चाहिए । 


सर्वान्तर है ) इसप्रकार उषस्त और कहोलके दो वार भ्रष्नोंमें नैरन्तयसे वाजसनेयी कहते हैं। यहाँ 


संशय होता है कि विद्या एक है अथवा विद्या नाना है? पूवपक्षी--विद्याएं अनेक हैं, ऐसा प्राप्त 
होता है, क्योंकि अभ्यासकी सामथ्यं है। अन्यथा न्यूनता और अधिकतासे रहित अथंमें दो वार कथन 
निरथंक होगा । इससे जैसे 'यजति' पदके अभ्याससे कमंका भेद है, वंसे ही अम्याससे विद्याका भेद 
है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर निराकरण करते हैं-स्वाप्मामें सर्वान्वरत्व दोनों श्रुतियोमें 
समानरूपसे कहा गया है, अतः विद्या एक है, क्योंकि सबके आम्यन्तर स्वात्माके विषयमें दोनों स्थलों- | 
में भी समानख्पसे प्रश्‍न और प्रतिवचन है। एक देहमें दो आत्माओंका सर्वान्तरत्व संमव नहीं है, 
यदि एकका कहो तो सर्वान्तरत्व मुख्यरूपसे हो सकता है और दुसरेका भूतग्रामके समान सर्वा- 
न्तरत्व नहीं होगा । जैसे पाँच मूर्तोके सम्‌ह॒देहमें पृथिवीसे जल आम्यन्तर है और जलसे तेज आन्तर 
है इसप्रकार आपेक्षिक आन्तरत्व होनेपर मी उनमें मुख्य सर्वान्तरत्व नहीं है, बसे यहां मी समझना 
चाहिए, ऐसा अथं है । अथवा मतग्रामवत्‌ अन्य थ्रृतिका दृष्टान्त कहते हुँ--जैसे "एको देवः०' ( सम्पूण 
प्राणियोंमें स्थित एक देव है, वह सवंग्यापक और समस्त भूतोंका अन्तरात्मा है 2 इस मन्त्रमें समस्त 
भूत समुदायमें एक ही सर्वान्तर आत्मा कहा जाता है, वैसे इन दोनों ब्राह्मणोमें मी एक हो आत्माका 
सर्वान्तरत्व है, ऐसा अथं है। इसलिए वेद्यके एक होनेसे विद्या भी एक है ॥ ३५ ॥ 
न ब्याचक्ष्च' ( बृइ० ३।४।१ ) इसप्रकार 
१४ 'यत्साक्षादपरोक्षाद्त्रह्म य आत्मा स य्या Dh 
उषस्त चाक्रायणने याज्ञवल्यसे प्रश्‍न किया उसके उत्तरमें याज्ञवल्क्यने प्राण आदिके प्रेरक सबके साक्षी 
आत्माका प्रतिपादन किया, और “यदेव साक्षादपरोक्षादूबह्म' (बृह० ३।५।१) इसतरद्‌ कहोलके प्रश्‍नके 
उत्तरमें याज्ञवत्त््यने मख आदिसे अतीत ब्रह्मका प्रतिपादन किया दै । इसप्रकार इन दोनों ब्राह्मणोमें 0 
आादिके अभ्यासे और सर्वान्तरके परत्यनिक्ञानसे एक विद्या है अथवा अनेक ? इस प्रकार संशय होन 
पक्षम अनेक विद्याऐ हैं, क्योंकि 'समिधो यजति' “स्वाहाकारं यजति' जसे यहाँ यजति' के अम्याससे 
४ ८९ 
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अथ यदुक्तम्‌-अनभ्युपगस्यमाने विद्याभेद आम्नानभेदाञुपपत्तिरिति, तत्परिह- 
तंब्यम्‌ । अत्रोच्यते-नायं दोषः, उपदेदान्तरवदुपपत्तेः । यथा ताण्डिनासुपनिषदि षष्ठे 
प्रपाठके 'स आत्मा तत्वमसि श्वेतकेतो' (छा० ६।८।७) इति नवङ्कत्वोऽप्युपदेशो न विद्याभेदो 
भवत्येवमिहापि अविष्यति । कथं च नवङृत्वोऽप्युपदेशे विद्याभेदो न अवति ? उपक्रमो- 
पसंदाराभ्यामेकार्थतावगमात्‌; 'भूय एव मा भगवान्विज्ञापयतु’ ( छा० ६।८।७ ) इति चेक- 
स्यैवार्थस्य पुनः पुनः ग्रतिपिपादयिषितव्यत्वेनोपक्षेपात्‌, आइाङ्कान्तरनिराकरणेन चास- 
कृदुपदेशोपपत्तेः । एवमिद्दापि प्रदन रूपाभेदात्‌ ‘अतोऽन्यदातंस्‌' (बृह० ३।४।२-३।५।१) इति 
चर परिसमाप्त्यविशेषादुपक्रमोपसंहारो तावदेकार्थविषयो इञ्येते । “यदेव साक्षादपरोक्षा- 
दूभह्म' ( बृह० ३।५।१ ) इति द्वितीये प्रश्‍न पकारं प्रयुञ्जानः पूर्वप्ररन गतमेचार्थसुत्तरत्राजु- 
कृष्यमाणं दर्शयति । पूर्वेस्मिश्च ब्राह्मणे कार्यंकरणव्यतिरिक्तस्यात्मनः सद्भावः कथ्यते, . 
उत्तरस्मिस्तु तस्यैचाइानायादिसंसारघर्मातीतत्वं कथ्यते, इत्येकार्थतोपपत्तिः । तस्मा- 


देका चिद्रेति ॥ ३६ ॥ 
( २३ व्यतिहाराधिकरणम्‌ । रू० ३७ ) 
व्यतिहारो विशिंषन्ति हीवरवत्‌ ॥ ३७ ॥ 

पद्च्छेद्‌--व्यतिह्दारः, विशिषन्ति, हि, इतरवत्‌। 

सुन्नार्थ--( इतरवत्‌ ) सर्वात्मत्व आदि गुणोंके समान ( व्यतिहारः ) यह व्यतिहार भी 
उपासनाके लिए कहा गया है, ( हि) क्योंकि श्रुतिको कहनेवाले 'त्वं वा अहमस्मि' इस प्रकार उमय- 
का निर्देशकर ( विशिषन्ति ) उन्हें विशिष्ट करते हैं । 

# तथा--'तद्योऽहं सोऽसौ योऽसौ सोऽहस्‌' इत्यादित्यपुरुषं प्रकृत्येतरेयिणः समा- 

जो यह कहा गया है कि विद्याभेद स्वीकार न करनेपर मन्त्रोंके भेदको अनुपपत्ति होती है, 


उसका परिहार करना चाहिए । इसपर कहते है--यह दोष नहीं है, क्योंकि अन्य उपदेशके समान 
उपपत्ति होती है । जैसे ताण्डयोंके उपनिषद्के छठे अध्यायमें 'स आत्मा तत्वमसि’ ( वह आत्मा 


है, स्वेतकेतु ! वह तु है ) इसप्रकार पिता उद्दालक द्वारा नौ वार उपदेश किये जानेपर भी विद्याका 
भेद नहीं है, वसे यहाँ भी होगा । परन्तु नौ वार उपदेश किये जानेपर मी विद्याका भेद क्यों नहीं 
होता ? इससे नहीं होता कि उपक्रम और उपसंहारसे एक अथं अवगत होता है। “भूय एव०' (हे 
मगवनु ? आप मुझे फिर समझाइये ) इसप्रकार एक ही अथकी पुनः पुनः प्रतिपादनकी इच्छाका 
विषय होनेसे ओर अन्य आाशङ्काके निवारणसे वार-वार उपदेश उपपन्न होता है, अत। विद्याका 
भेद नहीं होता । वसे ही यहाँ भी प्रश्‍नरूपके अभेद होनेसे विद्याका भेद नहीं है । 'अतोऽन्यदातंस 
( उस आत्मासे भिन्न विनाशी है ) इसप्रकार परिसमाप्तिका भी एकरूप होनेसे उपक्रम ओर उपसंहार 
एकाथंविषयक देखनेमें आते हैं। 'यदेव साक्षादपरोक्षादब्रह्' इसप्रकार द्वितीय प्ररनमें मी 'एव' का 
प्रयोग करनेवाले ऋषि पूरव॑प्रष्नगत अथंका उत्तर प्रर्नमें अनुकषंणकर दिखलाते है । पूवे ब्राह्मणमें 
कायं-करणसे भिन्न झात्माका अस्तित्व कहा जाता है और उत्तर ब्राह्मणमें उसको ही भूख आदि संसार 
घमेसि अतीत कहा जाता है, इसप्रकार एकाथंता उपपन्न होती है, इससे एक विद्या है ॥ ३६ ॥ 

जसे 'तद्योऽहं०° ( जो मैं हूँ वही आदित्य मण्डलस्य पुरुष है और जो वह है वह मैं हूँ ) इस 


सत्यानन्दो-दीपिका 
कमका भेद है, वसे आत्माके अभ्याससे यहां विद्यामें भेद है। इसलिए इनके' परस्पर धर्मोका अनुपसहार 
दै, सिद्धान्तमें इनके घर्मोका परस्पर उपसंहार है। सिद्धान्ती -एक विद्या है, क्योंकि दोनों ब्राह्मणोंमे 
प्रन ओर प्रतिवचन एक आत्मविषयक है । इसलिए वेद्य एक होनेसे विद्या भी एक है ॥ ३५ ॥ 


अचि० २३ स्त्‌छ ३७ है| आषानुवाद्‌-सत्यानन्दी -पीकासदित ९ ऽ 


मनन्ति, तथा जाबाळाः-- त्वं दा अहमस्मि भगवो देवतेऽहं वै त्वमसि’ सशय 

किमिह व्यतिहारेणोभयरूपा मतिः कर्तव्योतैकरूपैवेति ? रह नाचः 
त्मन ईश्वरे णेकत्वं मुक््वाऽन्यस्किचिच्चिन्तयितव्यम स्ति । यदि चैवं चिन्तयितव्यो विशेष 
परिकटप्येत, संसारिणइचेश्वरात्मत्वमोश्वरस्य संसार्यात्मत्वमिति । तत्र संसारिणस्ताव- 
दीश्वरात्मत्वे उत्को भवेत्‌, ईश्वरस्य तु संसार्यात्मत्वे निकर्पः इतः स्यात्‌, तस्मादेकः 
रूप्यमेच मतेः । व्यतिद्वारास्नायस्त्वेकत्वदढीकारार्थं इति । & एवं प्राते प्रत्याह-च्यति- 
हारोऽयमाध्यानायास्नायते, इतरवत्‌ । यथेतरे गुणा; सर्वात्मत्वप्रशृतय आध्यानायाम्ना- 
यन्ते, तद्वत्‌ । तथा दि विशिषन्ति समाम्नातार उभयोच्चारणेन 'स्वमहमस्म्यहं च त्वमसि' 
इति। तच्चोभयरूपायां मतौ कतंव्यायामर्थवद्धवति । अन्यथा हीदं विशेषेणोमयाम्ना- 
नमनर्थकं स्यात्‌, एकेनेव छृतत्वात्‌ । ननूभयाम्नानस्यार्थविशेषे परिकर्प्यमाने देवतायाः 
संसार्यात्मत्वापत्तेर्निकषः प्रसज्येतेत्युकम्‌-नेष दोषः, पेकात्म्यस्यैवानेन प्रकारेणाजु- 
चिन्त्यमानत्वात्‌। नन्वेवं सति स पवैकत्वदढीकार आपद्ये त । न वयमेकत्वदढीकार 


वारयामः । किं तहि ? व्यतिद्दारेणेद द्विरूपा मतिः कव्या, वचनप्रामाण्यात्‌, नेकरूपे- 


प्रकार आदित्य पुरुषको प्रस्तुतकर ऐतरेयश्चाखावाले कहते हैं, ओर 'त्वं वा०” (हे देवता ! तू हो 
मैं हुँ और मैं ही तु है ) इस प्रकार जावाळ कहते हैं । यहाँ संशय होता है कि क्या यहाँ व्यतिहार 
( विशेषणविशेष्यमाव ) से उमयरूप मति करनो चाहिए अथवा एकरूप हो ! पूवेपक्षी--कहते हैं-- 
एकरूप ही मति करनी चाहिए, क्योंकि इस व्यतिह्दारमें आत्माका ईदवरके साथ एकत्वके विना 
अन्य कुछ मी चिन्तनीय नहीं है। यदि जोवको ईदइवररूपता और ईस्वरमें जीवरूपता इस प्रकार 
चिन्तन योग्य विशेषको कल्पनाकी जाय तो संसारी जीवको ईरवरात्मत्व होनेपर उसका उत्कर्ष होगा 
मौर ईश्वरको जीवात्मत्व स्वीकार करनेपर उसका अपकषं होगा, इसलिए मति एकरूप ही है । “त्वं वा 
यह व्यतिहार श्रुति तो एकत्वको हृढ करनेऊे लिए है। सिद्धाग्वी--ऐसा प्राप्त होनेपर निराकरण 
करते हैं--यह व्यतिहार उपासनाके लिए कहा जाता है, अन्यके समान, जैसे सर्वात्मत्व आदि अभ्य 
गुण उपासनाके लिए कहे गये हैं, वसे यह व्यतिहार भी कहा गया है। क्योंकि श्रुति कहनेवाले 
'त्वमहसरम्यहं च त्वमसि’ इसी प्रकार दोनोंके उच्चारणे उन्हें इस तरह विशिष्ट करते हैं और वह- 
उमयोच्चारण उमयरूपसे मति करनेपर साथंक होता है, नहीं तो इस विशेषसे उभय थ्व ति अनर्थक होगी, 


क्योंकि एकके उच्चारणसे हो एकरूप मति सिद्ध होगी । परन्तु यह कहा गया है कि उमय श्र्‌ तिमें अथं 
विदोषकी कल्पनाको जानेपर देवतामें संसारो जोवात्मत्व आजानेसे अपकपत्व प्रसक्त होगा । यह 


` नहीं है, क्योंकि एक स्वरूपताका हो इस प्रकारसे अनुचित्तन है। परन्तु ऐसा होनेपर वहो एकश्वका 


-दीपिका 

७ जीघ और ईश्वर दोनोंके परस्पर विशेषण-विशेष्यमावको व्यतिहार कहा जाता है। यह 
व्यतिहार श्र ति प्रतिपादित होनेसे और “डक्कश्ष्टिनिकष्टे इता फळवती'  'निदृष्टमे की गई उत्कृष्ट दृष्टि 
फलवाली होतो है” इस न्यायसे संशय होनेपर उक्त न्यायसे जीवमें ईश्वर बुद्धि करनी चाहिए । 
पूवपक्षमें लाघव फल है, सिद्धान्तमें उसयशुति सार्थक है। Re 

सिद्धान्ती --“त्व॑ वा अहमस्मि मगवो देवतेऽहं वै त्वमसि इन के कफ 
भावका विधान होता है, अतः दोनोंमें दो प्रकारके चिन्तनका विधान किया जाता इ ॥ य एक बु 
विधान होता ह के समान “योऽसौ सोऽहस्‌' ( जो वह है वह में हूँ ) त्वसई मत इस 
प्रकार एक उच्चारण ही पर्याप्त था, तो पुनः 'तथोऽ खो (जो मैं है सो वह दै ) अह त्वमसि' 
(मैं तु है) यह उच्चारण व्यथं होगा, अतः दोनों उच्चारणोंकी साथंकताके छिए दो मति करनी 


चाहिए । संदिग्ध अयेमें तो उक्त न्याय चरिवाय हो सकता है, परन्तु यहाँ तो सृति प्रमाण दै, बतः 


७०८ ब्रह्मसूत्न-शाह्रसाष्य [ अ०३ पा० ३ 


त्येतावदुपपादयामः । फलतस्त्वेकत्वमपि डढीभवति। यथा55ध्यानाथ ऽपि सत्यकामादि- 
गुणोपदेशे तद्युण ईइवरः प्रसिद्धयति, तद्धत्‌। तस्मादयमाध्यातव्यो व्यतिहारः समाने 
च विषय उपसंहर्तव्यो अवतीति ॥ ३७ ॥ 


(२४ सत्याद्यधिकरणस्‌ । खू० ३८ ) 
सेव हि सत्यादयः ॥ ३८ ॥ 

पद्च्छेदू--सा, एव, हि, सत्यादयः । 

सून्नार्थ--( सैव ) सत्यविद्या एक ही है, ( हि ) क्योंकि 'तद्यतत्सत्यम्‌' इसमें प्रकृत उपास्य 
हिरण्यगभंका आकषण है, अतः विद्याका भेद नहीं है, इसलिए समी ( सत्यादयः ) सत्य आदि 
गुणोंका अन्यत्र भी उपसंहार होना चाहिए । 

६४ 'स यो हैतं महद्यक्षं प्रथमजं वेद सत्यं ब्रह्म! (वृह० ५।४।१) इत्यादिना वाजसनेयके 
सत्यविद्यां सनामाक्षरोपासनां विघायानन्तरमास्नायते-'तयत्तत्सत्यमसो स आदित्यो य पुष 
एतस्मिन्मण्डले पुरुषो यश्चायं दक्षिणेउक्षन्पुरुष:” (बृह० ५५२) इत्यादि । वन्न संदायः--कि डे 
एते सत्यविद्य किंवेकेवेति ! दे इति तावत्प्रात्तम्‌ भेदेन हि फलसंयोगो भवति-'जयती- 
साँछोकान्‌' ( छृह० ५।४।१ ) इति पुरस्तात्‌, ‘हन्ति पाप्मानं जहाति च' (ब्ृह० ५।५।३।४) इत्यु- 
परिणात्‌। प्रकृता ऋषणं तूपास्येकत्वादिति। £ एवं प्राते नुमः-परकेवेयं सत्यविद्येति। कुतः ? 
इढीकरण प्रसक्त होगा । हम एकत्वके हृढीकरणका वारण नहीं करते, किन्तु यहाँ श्र तिवचन प्रामाण्यसे 
व्यतिहारसे द्विरूप मति करनी चाहिए एकरूप नहीं, केवल यहो हम उपपादन करते हैं। फलतः- 
अथतः तो एकत्व भी दृढ होता है । जसे सत्यकामत्व आदि गुणोंका उपदेश आव्यानके लिए होनेपर 
सी उन गुणोंवाला ईश्वर प्रसिद्ध होता है, वसे यहाँ मी समझना चाहिए। इसलिए यह व्यतिहार 
ध्यान करने योग्य है और समान विषयमें उपसंहार करने योग्य है ॥ ३७॥ 

“स यो हैतं०' ( जो भी इस महत्‌, यक्ष-पूज्य प्रथम उत्पन्न हुएको “यह सत्य ब्रह्मा है” ऐसा 
जानता है वह इन लोकोंको जीत लेता है ) इत्यादिसे वाजसनेयकमें नाम अक्षरको उपासनाके साथ 
सत्यविद्याका विघानकर अनन्तर 'तचत्तत्सत्ममसो०' ( वह जो सत्य है वह यह आदित्य है। जो इस 
शादित्य मण्डलमें पुरुष है ओर जो भी यह दक्षिण नेत्रमें पुरुष है ) इत्यादि श्रृति है। उसमें संशय 
होता है कि क्या ये दो सत्य विद्याएं हैं अथवा एक ही है? पूवपक्षी - दो हैं, ऐसा प्राप्त होता है । 
क्योंकि “जयतीमाँल्लोकान्‌' (वह इन छोकोंको जीत लेता है अर्थात्‌ प्राप्त करता है) इस प्रकार पुवकी 
उपासनामें और 'इन्ति पाप्मानं०' ( जो ऐसा जानता है वह पापका नाश करता है और उसे त्याग 
देता है ) ऐसा अन्तिम उपासनामें फलका संयोग भिन्नरूपसे है । प्रकृतका आकषेण तो उपास्यके 
एकत्वसे है । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-यह सत्य विद्या एक ही है, किससे ? इससे कि 

| सत्यानन्दी-दीपिका 
छन्योन्यास्मत्वका घ्यान करना चाहिए । ब्रह्ममें मनोमयत्व आदिके समान, जोवात्मत्वका ध्यानके 
लिए आरोप होनेपर भी अपक्षत्व प्रसत्त नहीं होता । जहाँ उभय मति होती है, वहाँ एकत्व अथंसे 
सिद्ध होता है। इसलिए अहंग्रहोपासनामें इस व्यतिहारका उपसंहार करना चाहिए ॥ ३७॥ 

* सत्यस्‌ यह नाम तत्‌, यत्‌, तत्‌’ इन तीन अक्षरोंका है। प्रथम और अन्तिम अक्षर 
सत्य हूँ और मध्य अक्षर अनृत है । बह दोनों ओरसे सत्यके साथ संपुटित होनेसे सत्य प्रायः ही होता 
है, ऐसी सत्यविद्याके अङ्गरूपसे नाम अक्षरकी उपासना की गई है । जो वह पूर्वमें कहा गया हृदयाल्य 
है, वह पूर्वोक्त यक्षत्व धादि गुणवाला ब्रह्म है, वह आदित्य मण्डलमें अक्षिमें जो पुरुष है वह है। 


| 
है 
यु 


अधि० २९७० ३८ ] मावाडुवाद-सत्यानची-दोपिकासादित ७ 


“तद्यत्तत्सत्यस्‌ ( वृ० ५।५।२ ) इति प्रकृताकषेणात्‌ । ननु विद्याभेदेपि प्रकताकपंणमुपास्यै- 
कत्वादुपपद्यत इत्थुक्तम्‌। नेतदेवम्‌, यत्र तु विस्पष्टात्कारणान्तराद्विद्याभेदः प्रतीयते तम्ै 
तदेचं स्यात्‌ । अत्र तूभयथा संभवे तद्चत्तव्सत्यमिति प्रकताकपणास्पूर्वविद्यासंबद्धमेच 
सत्यसुत्तरनाकष्यत इत्येकविद्या्वनिश्चयः। यत्पुनरुक्तं फलान्तरश्रवणाद्वि्यान्तरग्निति 
अत्रोच्यते -तस्योपनिषद्‌रहृमिति चाङ्गान्तरोपतेशास्य स्तावकमिदं फलान्तरश्रवणमित्य- 
दोधः। अपि चाथंवादादेच फले कल्पयितव्ये सति विद्यैकत्वे चावयवेषु भ्रयमाणानि 
बहुन्यणि फळान्यवयविन्यामेच विद्यायामुपसंदर्तव्यानि भवन्ति । तस्मात्सेवेयमेका सत्य- 
चिद्या तेन तेन विशेषेणोपेताम्नातेत्यतः सब पव सत्यादयो गुणा पकस्मिन्ने व प्रयोगे 
उपसंहर्तव्याः । # केचित्पुनरस्मिन्सूत इदं च वाजसनेयकमक्ष्यादित्यपुरुषबिषयं 
वाक्यम्‌, छान्दोग्ये च-'अथ य एषो$न्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुपो इश्यते (छा० १।६।६), 'अथ य 
पुषोऽक्षिणि पुरुषो इशयते ( छा० ४।१५।१ ) इत्युदाहृत्य सेवेयमक्ष्यादित्य पुरुषविषया विद्यो- 
भयतरेकेवेति कत्वा सत्यादीन्गुणान्वाजसनेयिभ्यइछन्दोगानामुपसंहार्यान्मन्यन्ते। तन्न 


'तद्यत्तस्सत्यस्‌' इस प्रकार प्रकृतका आकषण है । परन्तु ऐसा कहा गया है कि विद्याका भेद होनेपर मी 
प्रकृतका आकर्षण उपास्यके एक होनेसे उपपन्न होता है । किन्तु ऐसा नही, जहाँ तो विस्पष्ट अन्य कारण 
(प्रकरण) से विद्याका भेद प्रतीत होता है, वहाँ प्रकृतका आकर्षण उपास्यके एक होनेसे मले ही हो, परन्तु 
यहाँ तो विद्याका भेद और अभेद दोनों प्रका रोंसे संभव होनेपर 'तथत्त त्सत्यस्‌' इस प्रकारका प्रकृतका आक- 
पंण होनेसे पूव विद्यासे सम्बद्ध सत्यका ही उत्तर विद्यामें आकर्षण होता है, इससे एक विद्याका निश्‍चय 
होता है । और जो यह कहा गया है कि अन्य फलको श्रुति होनेसे विद्याका भेद दै, उसपर कहा जाता 
है-उसके रहस्य नाम 'अहः' और “अहम्‌? इसप्रकार बन्य अङ्गके उपदेशमें यह अन्य फलका अवण 
केवळ स्तुतिमात्र है, अतः दोष नहीं है । किच अथंवादसे ही फछकी कल्पना होनेपर विद्याके एकत्व- 
में अवयवों ( अङ्गों ) में भूयमाण बहुत फळोंका मी अवयविनी विद्यामें उपसंहार होना चाहिए । 
इसलिए वही एक सत्य विद्या तत्‌ तत्‌ विशेषणसे युक्त कही जाती है, अतः सत्य आदि सभी गुर्णो- 
का एक ही प्रयोगमें उपसंहार होना चाहिए । दूसरे कई टीकाकार इस सूत्रमें वाजसनेथियोंका 
यह वाक्य अक्षिपुरष और आदित्यपुरुष विषयक है, ओर छान्दोग्यमें 'अथ य एषो०' ( तथा यह 
जो आदित्य मण्डलके अन्तगंत सुवर्णमय-सा पुरुष दिखाई देता है ) “अथ एषो०' ( जो यह बक्षिमें 
पुरुष दिखाई देता है) इन दोनों वाक्योंका उदाहरण देकर वही यह अक्षिपुर्ष और आदित्य- 
पुरुष विषयक विद्या दोनों स्थलोंमें एक ही दै, ऐसा मानकर वाजसनेयियोंके उपसंहार योग्य सत्य 


उसके 'अह:' और 'अहस! दो रहस्य नाम जानवेसे पाप.क्षयरूप फळ होता है। यहाँ पूवंवाकयमें और 
उत्तरवाक्यमें फल मिन्न-मित्त है। इस प्रकार भूति प्रमाण होनेसे और पूव. वाक्यमें'जो प्रकृत है 
उसका उत्तर वाक्यमें आकर्षण होनेसे 'तत्र' इत्यादिसे संशय कहते हैं । पृव॑पक्षमें गुर्णोकी व्यवस्थासे 
अनुष्ठान है, सिद्धान्तमें एक अनुष्ठान है । र 
# सिद्धान्ती--केवल विशेष्य ब्रहाका आकर्षण ठीक नहीं है, क्योंकि वत्‌, यत्‌, तत्‌ इन 

सवनामोंसे पूर्वोक्त गुणोंसे युक्त ब्रह्मका आकषण ह नि और अक्षिस्वान आदि युणोंका 
विधान है । इसलिए उपास्यके एक होनेखे विद्या एक ९ । 

les दोनों शाखाओंमें उपक्रमके भेदसे विद्याका भेद है। इसलिए बङ्गमूत व 
सत्य विद्या-हिरण्पगम विद्या भिन्न होनेसे सत्य आदि गुणोंका उपसंहार नहीं है, यह एफ दाक 
आशय है । सिद्धान्त तो पूवंमें कहा गया है ॥ २८ ॥ 





७१०. प्रह्यसूत्न-शाहु रआाष्य [ आ० ३ पा० ६३ 


साघु लक्ष्यते, छान्दोग्ये दि ज्योतिष्टोमकमंसंबन्धिनीयमुद्गीथव्यपा्चया विद्या विज्ञायते | 
तत्र ह्यादिमध्यावसानेषु हि कमेसंबन्धिचिह्वानि अवन्ति 'इयमेवरगेरिनः सास' (छा० १।६।८) 
हत्युपक्रमे, “तस्यक्चं सास च गेष्णौ तस्सादुद्गीथः' (छा० १।६।८ ) इति मध्ये, 'य एवंविद्वा- 
न्साम गायति' ( छा० १।७।९) इत्युपसंहारे। नैवं वाजसनेयके किंचित्कर्मसंयन्धि चिह- 
अस्ति । तत्र प्रकमभेदाद्विद्याभेदे लति शुणव्यवस्थैव युक्तेति ॥ ३८ ॥ 
( २५ कामाद्यधिकरणम्‌ । सूर ३९ ) 
कामादीतरत्र तत्र चायतनादिभ्यः ॥ ३९ ॥ 
पदच्छेदू---कामादि, इतरत्र, तत्र, च, आयतनादिभ्पः । 
सुत्रार्थ--( कामादि ) सत्यकामत्व आदि गुण समुहका ( इतरत्र ) अन्यत्र-वृहदारण्यकमें 


सवे वशित्व आदि गुण समूहका मी ( तत्र ) छान्दोग्यमें उपसंहार होना चाहिए, ( आयतनादिस्यः ) 
क्योंकि उन दोनोंमें आयतन आदि समान हैं। 


“अथ यदिदिमस्मिन्त्रह्मपुरे दृहरं पुण्डरीक वेम दृहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' (छा० ८।१।१) इति 
प्रस्तुत्य छन्दोगा अघीयते-'एष आत्माऽपहतपाप्मा विजरो विखत्युर्विशोको विजिवत्सो5पिपास: 


सत्यकामः सत्यसंकल्पः' ( छा० ८।१।५ ) इत्यादि । तथा वाजसनेयितः-'स वा एष महानज _ 


आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु य एषोऽन्तहंद्य आकाशस्तस्मिन्छेते सवस्य वश्ची' (द्रुह ०४।४।२२) 
इत्यादि । तत्र विद्यैकत्वं परस्परशुणयोगश्च, किं वा नेति सं शये विचेकत्वमिति । तत्रेद- 
मुच्यते-कामादीति सत्यकामादीत्यथः । यथा देवदत्तो दत्तः, सत्यभामा भामेति । यदेत- 
च्छान्दोग्ये हदथाकारास्य सत्यकामत्वादिगुणजातमपळभ्यते, तदितरत्र वाजसनेयके स 


चा एष महाजन आत्मा! इत्यत्र संबध्यते, यच्चवाज्ञलनेयके वरित्वाद्युपलभ्यते तद्पीतरत्र 


आदि गुणोंका छन्दोगोंको उपसंहार करना चाहिए, ऐसा मानते हैं । परन्तु यह ठीक ज्ञात नहीं होता, 
क्योंकि छान्दोग्यमें ज्योतिष्टोम कमं सम्बन्धी यह उद्गीथाश्रित विद्या ज्ञात होती है, कारण कि उसमें 
आदि, मध्य और अन्तमे कमं सम्बन्धी चिह्न दै-'इयमेवगंग्निः सामः? ( यह पृथिवी ऋक्‌ ओर अन्ति 
साम है ) यह उपक्रममें, “तश्यक्चं०' ( ऋक्‌ ओर साम उसके पवं हैं, इसीसे वह देव उद्गीथरूप है) 
यह मब्यमें ओर 'य एवं विद्वान्‌०' ( जो इसप्रकार जाननेवाला होकर साम गान करता है ) इसप्रकार 
उपसंहारमें है । किन्तु इसप्रकार वाजसनेयकमें कोई कमं सम्बन्धी चिल्ल नहीं है । इसलिए यहाँ उप- 
क्रमके भेदसे विद्याका भेद होनेपर गुणोंकी व्यवस्था ही युक्त है ॥ ३८ ॥ 

“अथ यदिद्‌म०? ( अब इस ब्रह्मपुरके भीतर जो यह सुक्ष्म कमलाकार स्थान है, इसमें जो 
सूकम आका है ) इसप्रकार उपक्रम कर छन्दोग “पष आत्मा०' ( यह आत्मा. धर्माधमंसे शून्य, 
जराहीन, मृत्युरहित, शोकातोत, भोजनेच्छारहित, पिपासा रहित, सत्यकाम ओर सत्यसङ्कल्प दै ) 
इत्यादि पाठ करते हें । उसीप्रकार वाजसनेयी 'स वा एष महानज०' ( वह यह महान्‌ अजन्मा 
आत्मा जो यह प्राणोमें विज्ञानमय है, जो यह हृदयमें आकाश है उसमें शयन करता है, वह सबको 
वशमें रखनेवाला दै ) इत्यादि अध्ययन करते हैं। उनमें विद्याका एकत्व और परस्पर गुणोंका योग- 
उपसंहार है अथवा नहीं ? ऐसा संशय होनेपर विद्या एक है, यह सिद्धान्त है। उसपर यह कहते 


हैं-..'कामादि' सत्यकाम आदि, ऐसा अथं है । जंसे कि 'देवदत” 'दत्त' कहा जाता है और सत्यभामा . 


भामा कही जाती है। छान्दोग्यमें हृदयाकाशके जो यह सत्यकामत्व आदि गुण समूह उपलब्ध होता 
दै वह अन्यत्र स वा पुष मद्दानज आत्मा” इस वाजसनेयकमें सम्बद्ध होता है भोर जो वाजसनेथकर्म 
वशित्व आदि गुण समूह उपलब्ध होता है वह मी अन्यत्र-छान्दोग्यमें “य आत्माऽपहतपाप्मा 


| 
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छान्दोग्ये एष आत्माऽपहतपाप्मा' (छा० ८।१।५) इत्यत्र संबध्यते । कुतः ? आयतनादिसा- 
मान्यात्‌ । समान ह्युभयत्ञापि हृदयमायतनं समानश्च वेद्य इश्वरः समानं च तस्य छोका- 
खंभेदप्रयोजनमित्येचमादि बहु सामान्यं दृश्यते। ननु विशेषोऽपि इच्यते छान्दोग्ये 
हृदयाकदास्य शुणयोगो वाजसनेयके त्वाकाशाश्रयस्य प्रह्मण इति। न । 'दृहर उत्तरेम्यः” 
(ब्रह्मसूत्र १।३।१४) इत्यत्र छान्दोग्येऽप्याकाशशन्दं त्रह्मेचेति प्रतिष्ठापितत्वात्‌ | अयं र 
विद्यते विशेषः-सगुणा हि ब्रह्मविद्या छान्दोग्य उपदिदयते, 'अथ य इहात्मानमनुविद्य घ्रजन्त्ये- 
तांश्च सत्यान्कामान्‌' ( छा० ८।१।६ ) इत्यात्मवत्कामानामपि वेद्यत्वश्रवणात्‌। वाज्ञसनेयके 
तु निशुणमेच परं ्रह्मोपदिञ्यमानं इ्यते, “अत उध्वं विमोक्षाय मृदि’ ( बृह० ४।३।१४ ), 
'असङ्गो हयं पुरुष” ( बृह० ४।३।१५ ) इत्यादिप्रसनप्रतिवचनसमन्वयात्‌। वशित्वादि तु 
तर्स्तुत्यर्थमेच गुणजातं चाजसनेयके संकीर्त्यते । तथा चोपरिष्टात्‌ 'स एप नेति नेत्यास्मा' 
( बृह० ३।९।२६ ) इत्यादिना निर्ुणमेव ब्र्मोपसंहरति। शुणवतस्तु ब्रह्मण एकत्वादि- 
भूतिप्रदर्शानायायं शुणोपसंद्दारः सू्रितो नोपासनायेति द्रष्टव्यम्‌ ॥ ३९ ॥ 
( २६ आद्राघिकरणम्‌ । स्‌० ४०-४१ ) 
आद्रादरोपः ॥ ४० ॥ 

पद्च्छेइ--आदरात्‌, अलोपः । 

सञ्ञाथ--सोजनका लोप होनेपर भी अग्निहोत्रका ( अलोपः ) लोप नहीं है, ( आदरात्‌ ) 
क्योंकि 'पूर्वोऽतिथिम्योऽर्नीयात्‌” इत्यादि जाबाल श्रुतिने प्राणाग्ति होत्रका आदर किया है । 

छान्दोग्ये वैशवानरविद्यां प्रत्य भूयते-- त््यदनक्त प्रथममागच्छेत्तद्वोमीयं स यां प्रथमा- 
साहुतिं जुहुयात्तां जहुयाआणाय स्वाहा' ( छा० ५।१९।१ ) इत्यादि । तत्र पञ्च प्राणाइतयो 


विहिताः, ताखु च परस्तादग्निहोत्रशब्दः प्रयुक्त“ एतदेवं विद्वानस्विहोन्नं होति ( छा० 


सम्बन्धित होता है, किससे ? इससेकि दोनोमें आयतन आदि समान है । दोनों श्यालाओंमें हृदय स्थान 
समान ही है, वेद्य ईश्वर समान है ओर लोक मर्यादाके असंकर प्रयोजनवाळा उसका सेतुत्व समान दै, 
इत्यादि बहुत सामान्य देखा जाता है। परन्तु विशेष भी दिखाई देता है-छन्दोग्यर्मे हृदयाकाशमें 
गुणोंका योग दै और वाजसनेयकमें आकाशके आश्रय ब्रह्ममें गुणोंका योग है । ऐसा नहीं, क्योंकि 
'दृहर उत्तरेभ्यः’ इस. सूत्रमें छान्दोग्यमें भी आकाशदाब्द ब्रह्म वाचक हो है, ऐसा सिद्धान्त प्रतिष्ठापित 
किया गया है। परन्तु यहाँ यह विशेष विद्यमान दे-छान्दोग्यमें सगुण ब्रह्मविद्या उपदिष्ट दै- अथ 
य०' ( जो यहाँ आत्मको और सत्यकामोंको जानकर परछोक जाते हैं) इसभ्रकार आत्माके समान 
सत्यकामोंमें वेद्यत्वका श्रवण है । वाजसनेयकमें तो अत ऊध्व॑०' ( अब आगे मुझे मोक्षके लिए उप- 
देश कीजिए ) 'असज्ञो हयं पुरुष? ( यह पुरुष असङ्ग है ) इत्यादि प्रस्त ओर प्रतिवचनके समन्वयसे 
निगु'ण परब्रह्म ही उपदिश्यमान दिखाई देता है। इसलिए वथित्व आदि गुण समूह तो उसकी स्तुति- 
के लिए वाजसनेकमें कहा गया है। उसीप्रकार आगे भी 'स॒पप०' ( नेति नेति, ऐसा कहकर जो 
निरूषण किया गया है, वह यह आत्मा है ) इत्यादिसे श्रुति निगुण ब्रहाका ही उपसंहार करती है । 
सगुण ब्रह्मके एक होनेसे उसकी विभूति प्रदशनके लिए यह गुणोपसंहार सूत्रित किया गया है। उपा- 
सनाके लिए नहीं, ऐसा समझना चाहिए ॥ ३९ ॥ 

छान्दोग्ये व॑श्वानरविद्याको प्रस्तुतकर 'तद्यनक्त०' (अतः मोजनके समय जो अन्न पहले बाजे, 
उसका हवन करना चाहिए, उस समय वह सोक्ता जो पहली आहुति दे उसे आणाय स्वाहा ऐसा 
कहकर दे ) इत्यादि श्रुति है। उसमें पाँच प्राण आहुतियाँ विहित हैं। और उनमें थागे य एवदेव ० 
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५२४२) इति, 'यथेह क्षुघिता याला मातरं पयुपासते। एवं सर्वाणि भूतान्यस्िहोन्नमुपासते’ (छा० 
५।२४।५) इति च । तत्रेदं विचार्यते-कि भोजनलोपे लोपः प्राणाग्निहोत्रस्योतालोप इति । 
तद्यद्धक्तमिति भरक्तागमनसंयोगश्रवणाद्धक्तागमनस्य च ओोजनाथेत्वाद्रोजनलोपे लोपः 
प्राणाग्निहोत्रस्येति । एव प्राप्ते न लुप्ये तेति तावदाह । कस्मात्‌? आदरातू। तथा हि 
वैश्वानरविद्यायामेव जाबालानां श्रुतिः-पूर्वोचतिथिम्योञ्भीयात्‌ । यथा ह वै स्वयमहुस्वाऽसि- 
होत्रं परस्य जुहुयादेवं तत' एत्यतिथिभोजनस्य प्राथम्यं निन्दित्वा स्वामिभोजन प्रथमं प्राप- 
यन्ती प्राणाग्निहोत्रे आदरं करोति । या हि न प्राथस्यलोपं सहते नेतरां खा प्राथस्यव- 
तो५ग्निहोत्रस्य लोपं सहेतेति मन्यते । * नज्छु भोजनार्थभक्ताग मनसंयो गाद्रोजनलोपे 
लोपः प्रापितः--न, तस्य द्रव्यविशेषविधानाथेत्वात्‌ । प्राङते छाग्निहोत्रे पयःप्रभृतीनां 
द्रव्याणां नियतत्वादिदाप्यग्निहोत्रदब्दात्कोण्डपायिनामयनवत्तद्धर्मप्राप्तो सत्यां अक्त- 
द्रव्येकतागुणविशेषविधानाथंमिदं वावयं तद्यद्धक्तमिति । अतो गुणलोपे न सुख्यस्येत्येवं 
ग्राम्‌, भोजनलोपेऽप्यद्भ्वाऽन्येन वा द्रव्येणाविरुद्धेन प्रतिनिधानन्यायेन प्राणाग्नि- 
होत्रस्याचुष्ठानमिति ॥ ४० ॥ 

अत उत्तरं पठति-- | 
(जो इस-वेश्वानरको उस प्रकार जाननेवाला पुरुष अग्निहोत्र करता है) और 'यथेह क्षुधिता वाळा०' 
( जिस प्रकार इस लोकमें भूखे बाळक सब प्रकार माताकी उपासना करते हैं उसी प्रकार सम्पूर्ण प्राणी 
इस ज्ञानीछे जोजनरूप अग्निहोत्रकी उपूसना करते हैं कि यह भोजन कब करेगा ) इस प्रकार अग्निहोत्र 
शब्द प्रयुक्त है । उसपर यह विचार किया जाता है कि भोजनका लोप होनेपर क्या अग्निहोत्र होमका 
लोप होता है अथवा लोप नहीं होता ? परन्तु 'तद्द्धक्तम्' इस प्रकार अन्न आगमन सम्बन्धका श्रवण 
होनेसे ओर अन्न आगमनको भोजनके लिए होनेसे भोजनका लोप होनेपर प्राणार्नि होत्रका लोप होना 
चाहिए ? ऐसा प्राप्त होनेपर पूर्वंपक्षी कहते हैं--प्राणाग्निहदोत्रका लोप नहीं होना चाहिए, किससे ? 
इससे कि उसका श्रृतिमें आदर है। उसी प्रकार वश्वानरविद्यामें जाबार्लोकी “पूर्वोऽतिथिभ्यो०' 
( उसको आअतिथियोंसे पू भोजन करना चाहिए, जैसे वह अपना अग्निहोत्र होम न कर अन्यका 
अग्निहोत्र होम करे, वसे ही वह है ) यह श्रुति अतिथि मोजनकी प्रथमताकी निन्दाकर स्वामी भोजनको 
प्रथम प्राप्त कराती हुई प्रणारिन होत्रहोममे आदर करती है, क्योंकि जो श्रुति प्रथमताका लोप नहीं 
सह सकती ऐसे प्रथमतावाले अग्निहोत्रका लोप तो बिल्कुल नही सह सकेगी, ऐसा माना 
जाता है। परन्तु भोजनके लिए अन्तके आगमनका प्राणाग्निहोत्रके साथ सम्बन्ध होनेसे 
मोजन लोप होनेपर उसका लोप प्राप्त है? नहीं, क्योंकि वह द्रव्य विशेषके विधानके लिए दै । प्राकृत 
झगिनिहोत्रमें दूष आदि द्रव्योके नियत होनेसे यहाँ भी अग्निहोत्र शब्दसे कुण्डपायियोंके अयनके 
समान उसके घमंकी प्राप्ति होनेपर अन्नछूप द्रव्यके एकतारूप गुण विशेषके विधानके लिए 'तद्यद्भक्तस' 
यह वाक्य हे । इसलिए गुणके लोप होनेपर मुख्यका लोप नहीं है, ऐसा प्राप्त हुआ । भोजनका लोप 
होनेपर भी जलसे म त्य प्रतिनिधि न्यायसे peo हैं ॥ ४०॥ 

इसपर उत्तर कहते है-- १ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

कॅ जैसे कुण्डपायियोंके सत्रगत “मासमग्निहोन्न जुहोति’ इस मास अग्निहोत्र होममें नित्य 
अग्निहोत्र वाचक गोण अग्निहोत्रशब्दसे नित्य अग्निहोत्रके धम पयः, दधि द्रव्य आदि अतिदेशसे 
प्राप्त होते हैं, वसै यहाँ भी प्राणाहुतिमें अग्निहोत्र शब्दके वलसे पयः, दधि द्रव्य आदि उत्सगेसे 
प्राप्त होनेपर मोजनाथ अन्न द्रव्यकी विधिसे उसका अपवाद किया जाता है, अतः अन्त विधिके 
त्रपवादाथंक होनेसे अन्नका लोप होनेपर मुख्य अग्निहोत्रका छोप नहीं होता, क्योंकि अपवादके अमाव- 


होमका विधान है। इसलिए प्रकृत अन्तका “तत? पदसे परामथ 
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उपस्थितेञ्तस्तदचनात्‌ ॥ ४१ ॥ 
पद्च्छेद्‌--उपस्थिते, अत), तद्वचनात्‌ । 

सूज्ञाथ--( उपस्थिते ) भोजन द्रव्यके उपस्थित होनेपर ( अतः ) इसी प्रथम प्राप्त मोजन 

व्यसे प्राणाग्निहोत्र करना चाहिए क्योंकि 'तचडूक्तम्‌ 
ठ्य तो भोजन प्राप्ति जा हक रो हो Pee सपर्ण श्प ह बाद 
६3 उपस्थिते भोजनेऽतस्तस्मादेच मोज्ञनद्रव्यात्प्रथमोपनिपतितात्प्राणार्निहोतरं 
निर्वत॑यितव्यम्‌। कस्मात्‌ ? तद्वचनात्‌। तथा हि--'तद्यतक्त॑ प्रथममागच्छेत्तद्रोमीयस! 
( छा० ५।१९।१ ) इति। सिद्धचङ्कक्तोपनिपातपरामशन पराथंद्रव्यसाध्यतां प्राणाहु- 
तीनाँ विद्ाति । ता अप्रयोज्ञकलक्षणापन्नाः सत्यः कथं भोजनलोपे द्रव्यान्तरं प्रति- 
निघापयेयुः । न चात्र प्राकृताग्निहोत्नधमप्राप्तिरस्ति । कुण्डपायिनामयने हि 'मासमरिन- 
होन्न जुदोति इति विध्युद्दे गतो ५ग्निहोत्ररब्दस्तद्वक्ावं विधापयेद्ति युक्ता तद्धमें- 
प्राप्तिः। इद पुनरथवादगतो5ग्निदोत्रशब्दो न तद्वद्भावं विघापयितुमईति। तद्धमंगरासतौ 
चाभ्युपगस्यमानायामगन्युद्धरणादयो5पि प्राप्येरन्‌। न चास्ति संभवः। अन्न्युद्धरणं 
तावद्धोमाधिकरणभावाय । न चायमग्नौ होमः, भोजनाथंताव्याघातप्रसज्ञात्‌। भोज- 


__ नोपनीतद्रव्यसंबन्धाच्चास्य पवैष होमः । तथा च जाबालश्रुतिः 'पर्वोतिथिम्यो$इनीयात' 


सिद्धान्ती--मोजनके उपस्थित होनेपर उस प्रथम प्राप्त भोजन द्रव्यसे ही अग्निहोत्र सम्पन्न 
करना चाहिए, क्योंकि उसका वचन है। जेसे कि “तचञ्चक्त०' ( बतः जो अन्न-मोजन प्रयम प्राप्त हो 
उसका हवन करना चाहिए ) यह श्रुति सिद्धव॒त्‌-प्रकृत प्राप्त मक्त-मोजनका जो आगमन उसके ( तत्‌ 
शन्दसे ) परामशंसे पराथं ( भोजनाथ-तृप्तिके लिए ) द्रव्यसे साध्य प्राण आहुतियोंका विघान करती 
है । वे आहुतियाँ तृपष्तिङप अयंकी बभ्रयोजकभ्रयोजक लक्षण ( दयाक्षेपत्व ) के अमावसे युक्त होती 
हुई मोजनके लोप होनेपर किस प्रकार अन्य द्रव्यका प्रतिनिघापन ( प्रतिनिधिस्यायसे आक्षेप ) कर 
स॒कंगो । और यहाँ प्राकृत अग्निहोत्र धमकी प्राप्ति नहीं दै । कुण्डपायियोके धयनमें तो “मासपरयन्त 
झग्निहोत्र होम करे” इस विधिके उद्देदयमं प्राप्त जो अग्निहोत्र शब्द है वह 'तद्वद्वाव' प्राकृत अग्निहोत्रके 
समान भाव-धर्मं विधान कराएगा, इससे उसमें उसके घमंकी प्राप्ति युक्त दै । परन्तु यहाँ-प्राणारिन 
होत्रमें अथंवाद गत अग्निहोत्र शब्द प्रकृत अग्निहोत्रके सहद धर्मोका निघान नहीं करा सकता । यदि 
प्रकृत अग्निहोत्रके घमंकी प्राप्ति स्वीकार की जाय तो उस अग्निके उद्धरण आदि मी प्राप्त होने चाहिए। 


ग्निहोत्रमें , क्योंकि अरितका उद्धरण होमके अधिकरणत्वके 
NR संमव हे. बोकि भोजनके लिए है, उसका [परत 


अनुष्ठेय होते हैं । यदि उनमें थुत द्रव्यकी प्राप्ति न हो तो प्रतिनिधि द्रव्यसे मी कमे कतंव्य दै । जसे 


श्रत कुशाके अमावमें घरसे कमं किया जाता है, यह प्रतिनिधि न्याय बा 
भी अन्य पय आदि द्रवसे प्राणाग्तिहोत्रका अनुष्ठान करना युक्त है। पूब॑पक्षमें भोजन छोप होनेपर मी 
अन्य द्रव्यसे प्राणाग्निहोत्रका अनुष्ठान है, सिद्धान्तमें कह हो यक टक 

€ |] € 2 के : आश्रयकर जीर 
% “रोणी यहाँ उ स तट एकर मोजनके लिए प्राप्त द्रव्यसे 
१. उद्देडयाभावे सत्युपादेयस्याप्रदृत्तेमोंजनायदब्यलोपे छोप एव प्राणाग्निहोत्रस्य । 


९० 
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इत्यस्याघारामेवेमां होमनिर्वोत्त दरांयति। $ अत एच चेहापि साँपादिकान्येवाग्नि- 
दोत्राङ्ञानि दर्शयति--डर एव वेदिर्लोमानि वर्हिहृदयं गाहंपत्यो मनोञ्न्वाहायंपचन आस्यमाहव 
नीयः' ( छा० ५।१८।२ ) इति । वेदिश्रुतिश्चात्र स्थणिडलमातरोपळक्षणार्था द्रष्टव्या, सुख्या- 
ग्निहोत्रे वेद्यभावात्‌ , तदङ्गानां चेह संपिपादयिषितत्वात्‌। भोजनेनेच च छतकालेन 


संयोगान्नार्निहोत्रकालावरोघखंभवः । पवमन्येऽप्युपस्थानादयों धर्साः केचित्कर्थंचिद्वि- . 


रुध्यन्ते। तस्माद्गोजनपक्ष एवैते मन्तद्रव्यदेवतासंयोगात्पञ्च होमा निर्वर्तयितव्याः । 
यच्वादरदर्शनवचनं, तद्गोजनपक्षे प्राथस्यविधानार्थम्‌ । न ह्यस्ति चचनस्यातिभारः। न 
त्वनेनास्य नित्यता शक्यते दर्शायितुम्‌। तस्माद्‌ओोजनलोपे लोप एव प्राणाग्यिहोत्रस्येति। 
( २७ तन्निर्धघारणाधिकरणम्‌ । सू० ४२ ) 
तनिर्घारणानियमस्तढ्दष्टे; पृथर्यप्रतिबन्धः फरुस्‌ ॥ ४२॥ 

पदच्छेद्‌- उश्चिधारणानियमः, तद्दृटेः, पृथक्‌, हि, अप्रतित्रन्धः, फलम्‌ । 

सूजाथ--( तन्िर्धारणानियमः ) कर्माङ्गोके आश्रित उपासनाओंका नित्यके समान अनुष्ठान 
नहों है, क्योंकि यह अनियम ( तद्दष्टेः) 'तिनोमौ कुरुतः’ इत्यादि श्रुतिमें प्रतिपादित है। 
(पृथरष्यप्रतिबन्ध! फलम्‌) उन उपासनाओंका कर्मफलसे पृथक्‌ अप्रतिबन्ध फल विशेष उपलब्ध होता है। 


अग्नके सदृश धर्मोके स्वीकार करनेपर ] व्याघात प्रसङ्ग होगा, इसलिए मोजनःथं प्राप्त द्रव्यके साथ 
सम्बन्ध होनेसे मुखमें ही यह होम होता है । उसी प्रकार 'पूर्वोऽतिथिभ्योऽइनीयात्‌? यह जावाछ श्रुति 
भी मुखमें ही इस होमकी निष्पत्ति दिखळाती है । इसीसे यहाँ मी कल्पनासे संपादन किये गये अग्निहोत्रके 
अङ्गोंको “उर एव०' ( इस वश्वानर उपासकका वक्षःस्थल वेदी है, लोम दमं हैं, हृदय गाहपंत्याग्नि है, 
मन अन्वाहायंपचन ( दक्षिणाग्नि ) और मुख आहवनीय अग्नि है ) यह श्रुति दिखलाती है । यहाँ 
प्राणानिहोत्रमें वेदीकी श्रुति स्थण्डिछमात्र उपलक्षणाथंक समझनी चाहिए, क्योंकि मुख्य अग्निहोत्रमें 
वेदीका अभाव है ओर प्राणार्निहोत्रमें उसके अङ्गोंका संपादन करना अभीष्ट है। भोजनके द्वारा ही 


निश्चित होनेवाले कालके साथ [ प्राणाग्निहोत्रका ] सम्बन्ध होनेसे मुख्य अर्निहोत्रके कालके साथ 
अवरोध सम्मव नहीं है। इसी प्रकार उपस्थान आदि अन्य भी कई एक घमं कथंचित्‌ विरुद्ध होते हैं। 


इसलिए मन्त्र, द्रव्य और देवताके सम्बन्धसे भोजन पक्षमें ये पाँच होम निष्पन्न होने चाहिए । और जो _ 


. आदरदरशंन वचन है, वह तो भोजन पक्षमें प्रथमता विधान करनेके लिए है। इसमें वचनका कोई 


भार नहों है, क्योंकि इस ( प्रथमतावचन ) से इस प्राणारिनिहोत्रकी नित्यता नहीं दिखाई जा सकती । 
इसलिए भोजनके लोप होनेपर प्राणाग्निहोत्रका लोप ही होता है ॥ ४१ ॥ 


आणाय स्वाहा, अपानाय स्वाहा! एमका होती हैं । मोजनके लोप होनेपर उनका 
भी लोप ही होता है, इससे ये आहुतियाँ अन्य द्रव्यका आक्षेप नहीं करतीं । जैसे क्रतुसे प्रयुक्त अप्‌ 
आनयनके आश्रित गोदोहनपात्रका क्रतुके लोप होनेपर लोप ही होता है । 

अतएव-नित्य अग्निहोत्रकेः धर्मोकी प्राप्ति न होनेसे ही प्राणाग्निहोत्रमें कल्पनासे अग्निहोत्रके 
अङ्गोंका संपादन किया गया है, अन्यथा संपादन व्यथं हो जायगा । परन्तु जिन श्रुति और स्मृतियोंमें 
स्वामी ( उपासक ) का मोजनकाल अतिथि भोजनकाळके पश्चात्‌ विहित है, वह “पूर्वोऽतिथिम्योऽइनी- 
यात्‌, इस वचनसे कंसे बाधित होगा ? इस विशेषवाक्यसे सामान्यवाकय वाधित होता है, व 
विशेष वचनको सामान्य वचनके वाधमें कोई. मार नहीं है । सामान्य वचन उपासकसे भिन्न भोक्ताके 
लिए है । इस प्राथम्यवचनसे प्राणाग्निहोत्रकी नित्यता सिद्ध नहीं होती । प्राण उपासकको भोजन प्राप्त 
होनेपर प्राथम्यके अथंमें आदर होनेसे आदर शब्द अन्यथासिद्ध है। इससे यह सिद्ध हुआ कि 
सोजनके लोप होनेपर प्राणाग्निहोश्रका लोप ही होता है ॥ ४१ ॥ 


प्‌ 


त्र IT कि I सामान. सामना: ह. लि लगता नकम कलि, छि 
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सान्ति कर्माङ्व्यपाश्रयाणि विज्ञानानि-'ओमित्येतदक्षरयुद्गीयमुपासीत' (छा० १।१।१ ) 
इत्येवमादीनि । कि तानि नित्यान्ये व स्युः कमसु, पणमयीत्वादिवदुतानित्यानि, गोदोः 
हनादिचदिति विचारयामः । कि ताचवत्प्रात्तम्‌ १-तित्यानीति । कुतः १ प्रयोगवजनपरियर- 
हात्‌। अनारभ्याघीतान्यपि ह्योतान्युद्गीथादिद्वारेण ऋतुसंवन्धात्कतुप्रयोगवचननेनेवा ज्ञा- 
न्तरवत्संस्पृद्यन्ते । यक्त्वेषां स्वचाक्येषु फलश्रवणम्‌-आपयिता ह चै कामानां मवति’ ( छा० 
१।१।७) इत्यादि, तद्धतेमानापदेशरूपत्वादर्थवादमात्रमेवापापन्‍छोकश्रवणादिवन्न फलप्रधा- 
नम्‌। तस्माद्यथा यस्य पणेसयी जुहूमबति न स पापं छोक £णोति' इत्येवमादीनामप्रकरण- 
पठितानाभपि जुद्वाबिड्वारेण क्रतुप्रवेशाकरणपठितवन्ित्यतैवमुद्गीथाद्युपासनानास- 
पीति। एवं प्राप्ते बतः-तन्निर्घारणानियम्न इति । यास्येतान्युद्गीथादिकर्मयुणयाथात्म्यनि- 
चारणानि रसतम आशिः सस॒द्धिसुख्यप्राण आदित्य इत्येवमादीनि नेतानि नित्यवत्कमंसु 
नियग्येरन | कुतः? तदूदशे।। तथाह्मनियतत्वमेवंजातीयकानां दशयति भुतिः-पेनोमी 
कुरुतो यञ्यैतदेचं वेद यश्च न वेद' (छा० १।१।१०) इत्यविदुपोऽपि क्रियाभ्यलुज्ञानात्‌। प्रस्तावा- 
दिदेवतािज्ञानविहीनानामपि प्रस्तोत्रादीनां याजनाध्यवसानदर्शनात्‌ 'अस्तोतर्या देवता 
प्रस्तावभन्‍्वायचा ता चेदविद्वाग््रस्तोप्य सि’ (छा०१।१०।९), “ताँ चेदविद्वानुद्गास्यति' (छः०१।१०।१०) 


“तां चेदविद्वान्प्रतिह रिष्यसि’ ( छा० १।१०।११ ) इति च। अपि चैवंजातीयकस्य कमंव्यपा- 


'ओमित्येतदक्षरस्ु ०” जार 7 उर्फ अवयव इस ॐ अक्षरको उपासना करी चाहिए) ( उद्गीयके अवयव इस ॐ अक्षरको उपासना करनी चाहिए ) 
इत्यादि कमं-ज्योति्टोम आदिके अङ्गोंका आश्रयण करनेवाली उपासनाएं हैं। क्या ये उपासनाएं कर्ममें 
पर्णमयीत्व आदिके समान नित्य हैं अथवा गोदोहन आदिके समान अनित्य हँ? इस विषयपर हम 
विचार करते हैं, तो क्या प्राप्त होता है? पूर्वपक्षी -नित्य हैँ । किससे ? इससे कि प्रयोग बचनका 
परिग्रह है । क्रतुके प्रकरणमें न पठित होनेवाली इन उपासनाओंका उद्गीथ आदि द्वारा क़तुके साथ 
सम्बन्ध होनेसे क्रतुके प्रयोग वचनसे हो अन्य अङ्गे समान ये मी सम्पन्धवाली होती हैं। जो इन 
विज्ञानोंका अपने वाक्योंमें “आपयिता ह वै०' ( जो. विद्वासू-उपासक इस प्रकार इस उद्गीधरूप अक्षरकी 
उपासना करता है वह (यजमानकी) ( सम्पूणं कामनाओं प्राप्त करानेवाळा होता है ) इत्यादि फलका 
श्रवण है । वह फळ श्रवण वाक्यमें वतमान कालका उपदेश होनेसे अर्थवाद मात्र ही है--अपाप- 
इलोक श्रवण आदिके समान फल प्रधान नहीं है । इसलिए जैसे यस्य पणमयी ०' ( जिसकी पणमयी 
( पासको ) जुहू होती है वह छोकमें पाप इलोकका श्रवण नहीं करता ) इत्यादि कतुके प्रकरणमें 
अपठितोंका भी जुह आदि द्वारा क्रतुमें प्रवेश-सम्बन्ध होनेसे प्रकरणमें पठितके समान नित्यत्व है, 
वैसे उद्गीथ आदि उपासनाओंको भी समझना चाहिए । 


सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हुं--उपासनाके निर्धारणका अतियम है, 'रसोमें 
वह श्रेष्ठ, कामनाबोंकी प्राप्ति करानेवाळा, समृद्धि देनेवाला, 3४ प्राण आदित्य है इत्यादि उद्गीय 
आदि कर्माज्ञोके यथावत्‌ स्वरूप “रसतमत्व आदि का निर्धारण करनेवाली जो ये उल 
वे नित्य कर्माज्ञोंके समान [ पणंमयीत्वके समान | कामें नियमित नहों होनी चाहिए, क्या 
थुतिमे ऐसा ही दृष्ट है। कारण कि इतोअकारकी उपासनाएँ अनित्य हैं, शृ 
'तेनोमौ कुरुतः०” (जो उद्गीथावयव भूत इस ॐ अक्षरको रसतमत्व आदि विशिष्ट a ग 
नहीं जानता है वे दोनों ही उसके द्वारा कमं करते हैं ) इसम अविद्वानुके क पप 
अनुज्ञा है । और 'प्रस्तोतर्या०' ( हे प्रस्तोता | जो देवता परस्ताव-मक्तिमें अनुगत दै यदि तू Fo 
जाने प्रस्तवन करेगा तो तेरा मस्तक गिर जायगा ) “ता चेदविद्वाचुद्गास्यति० ( हे उद्गाता + श ` १ 





७१६ घह्मसूच-शाहुरभाष्य [ आ० ३ पा०३ 


आयस्य विज्ञानस्य पृथगवे कर्मणः फळघुपळभ्यते कर्मफलसिद्धथप्रतिबन्धस्तत्समंद्धिरति- 
दायविशेषः कञ्चित्‌ 'तेनो भो छरुतो यझ्चैतदेचं वेद॒ यश्च न वेद। नाना तु विद्या चाविद्या च यदेव विद्यया 
करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीर्यवत्तरं भवति’ (छा० १।१।१०) इति। तत्र “नाना तु' इति विद्द- 
द्विद्वत्प्रयोगयोः पृथकरणाद्वीयचत्तरमिति च तरप्मत्ययप्रयोगाद्धिद्याविही न मपि कर्म वीर्य, 
वदिति गस्यते। तच्चानित्यत्वे विद्याया उपपद्यते। नित्यत्वे तु कथं तद्विद्दीनं कर्म वीयंवदित्य- 
चुशाये त। सर्वाङ्गोपसंह(र हि वीर्यंबत्कमंति स्थितिः । ® तथा छोकसामादियु प्रतिनियतानि 
प्रत्युपासन फलानि शिष्यन्ते-'कल्पन्ते हास्मे छोका ऊर्ध्वाइचाबृत्ताश्‍₹च' ( छा० २।२।३ )इत्येव- 
मादीनि, नचेदं फलश्षवणमथेवादमात्र युक्त प्रतिपत्तुम्‌ । तथा हि शुणवाद्‌ आपचेत। 
फंलोपदेशे तु सुख्यवादोपपत्तिः। प्रयाजादिषु त्वितिकतंब्यताकाङ्कस्य क्रतोः प्रक्ृतत्व- 

त्तादथ्ये सति युक्त फलभ्॒तेरथंवादत्वम्‌। तथानारभ्याधीतेष्वपि पर्णमयीत्वादियु । 

उसे विना जाने उद्गान करेगा ) और 'तां चेदविद्वान्प्रतिहरिष्यति०' ( हे प्रतिहर्ता ! यदि तू उसे विना 

जाने प्रतिहार मक्तिका गान करेगा तो तेरा मस्तक गिर जायगा ) इसप्रकार प्रस्ताव आदिके देवताके 

विज्ञानसे रहित प्रस्तोता आदिमें याजनका निरचय देखा जाता है। और इसप्रकारके कमंके आश्रित 

विज्ञानका कमंफलसय़े पृथक्‌ फळ उपलब्ध होता है-कमंफल सिद्धिके प्रतिबन्थसे रहित उसका कोई 

समृद्धिरूप अतिशय विशेष फल विज्ञानमें उपलब्ध होता है--'तेनोमौ कुरुतो०” ( जो उद्गीथके अव- 

यव भूत इस 3» अक्षरको रसतमत्वादि विशिष्ट जानता है अथवा जो नहीं जानता वे दोनों ही उसके 

द्वारा कमं करते हैं, किन्तु विद्या ओर अविद्या दोनों भिन्न भिन्न हैं। जो कमं विद्या-भद्धा और योगसे 

युक्त होकर किया जाता है वही अविद्वान्‌ कमंसे वीयंवत्तर--अधिक फलवाला होता है ) इस श्र्‌ तिमें 

“नाना तु! इस-शब्दसे विद्वान ओर अविद्वान्‌ कृत प्रयोगोंमें पृथक्करण होनेसे 'वीर्यवत्तरस' इसमें 

तरप्रत्ययका प्रयोग होनेके कारण उपासना होन कमं भी वीयंवत्‌ फलवाला होता है, ऐसा ज्ञात 

होता है । वह विद्याके अनित्य होनेपर उपपन्न होता है । यदि विद्या नित्य हो तो उससे विहीन कमं 

वीयंवत्‌ है, ऐसी अनुज्ञा किस प्रकार होती, क्योंकि सब अज्भोंका उपसंहार होनेपर कम वीयंवत्‌ होता 

है, ऐसी स्थिति है। तथा लोकदृष्टि आदिसे साम धादिकी प्रत्येक उपासनामें--“कल्पन्ते हास्मै०' 

( इससे जो इसप्रकार जाननेवाला पुरुष लोकोंमें प्चविध सामकी उपासना करता है उसके प्रति 

ऊध्व और अधोमुख लोक भोग्यरूपसे उपस्थित होते हैं ) इत्यादि प्रतिनियत फल उपदिष्ट हैं। भोर 
_ यह फल श्रुति अथंवाद मात्र समझना युक्त नहीं है, क्योंकि उसे अथंवाद माननेपर गुणवाद प्रसक्त 
होगा । किन्तु फळके उपदेशमें तो मुख्यवाद उपपन्न होता है। प्रयाज आदिमें तो इतिकतंव्यताकी 
आड्धाक्षा रखनेवाले क्रतुके प्रकृत होनेसे प्रयाज आदि क्रतुके लिए होनेपर उनमें फळ श्रुति अवाद 
हो यह युक्त है। इसीप्रकार कमंप्रकरणके आरम्ममें पठित न होनेवाले पणेमयीत्व आदिमें भी फल- 
थुति अवाद है। अक्रियात्मफ़् पणंमयीत्व थ्ादिमें आश्रयके विना फल सम्बन्ध नहीं हो सकता । 

सत्यानन्दी-दीपिका ` 

& 'तेनोभौ छरुतः इसके भी विद्या कमंका ङ्ग नहीं है। और साम आदिमें 'यह प्रथिवी 

ऋक्‌ है अग्नि साम है? इसप्रकार लोक दृष्टिरूप उपासनाओंमिं कम-समृद्धिसि भिन्न लोक आदि फल 
शुतिमे प्रतिपादित हैं। किच यूपके लिए प्रथम 'खादिरो यूपो मवति' इस विधिसे ग्रुप विहित होनेके 
कारण क्रतुको अङ्गरूप यूपकी आङ्घाक्षा नहीं है, 'बेल्वमन्ञायकामस्य खादिरं वीयंकामस्य' ( अन्ना 
कामनावाळेका बैल्वयूप ओर वीयंकामनावालेका खादिर यूप हो ) अतः यूपके लिए पुनः बैल्व धादिका 
विधान फछके.लिए ही है। इसलिए यह्‌ फछाथं विधि है अथंवाद नहीं दै । इसके अतिरिक्त पण- 
मयोत्वको कोई प्रकृतका आश्रय नहीं है, यह जुहुको आश्रय माने तो जूहको प्रकृति परव्यकी धाद्धाक्षा 


अधि० २८ स्‌० ४३ | आषाजुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ७१७ 


नदि पर्णमयीत्वादीनामक्रियात्मकानामाश्रयमन्तरेण फळसंबन्धोऽवकल्पते । गोदोहना- 
दीनां दि. प्रकताप्प्रणयनाद्याश्रयलाभादुपपन्न' फलविधिः। तथा बेल्वादीनामपि 
युपाद्याक्षयलामाडुपपन्नः फलविधिः, नतुं पणमयीत्वादिष्वेबंविधः कश्मिदाभ्रयः परत 
स्ति। चाक्येनेव तु जुढाद्याश्रयतां विवक्षित्वा फले५पि विधि विवक्षतो वाक्यभेदः 
स्यात्‌। उपासनानी तु क्रियात्मकत्वाद्विशिष्टविघानोपपत्तेरुद्गीथाद्याश्रयाणां फले 
विधान न विरुध्यते । तस्माद्यथा कत्वाश्रयाण्यपि गोदोइनादीनि फलसंयोगादनित्यान्येव- 
मुद्गीथाद्यपासनान्यपीति दव्यम्‌ । अत एव च कल्पसूत्रकारा नेचंज्ञातीयकान्युपास- 
नानि ऋतुणु कद्पयांचक्रुः ॥७२॥ 
(२८ प्रदानाधिकरणम्‌ । सू० ४३ ) 
प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ ॥ ४३॥ 
पद्च्छेद्‌-प्रदानवत्‌, एव, तत्‌, उक्तम्‌ । 
सूचार्थ---( प्रदानवत्‌ ) 'यथेन्द्राय राज्ञे' इससे उक्त इन्द्र देवताके एक होनेपर भी राजा, 
अधिराज आदि गुणभेदसे देवताका भेद होता है, वसे एक विद्यामें भी वायु, प्राणके स्वरूप अभेद 
होनेपर भी आध्यात्मिक आदि अवस्था भेदसे गुणभेद : मे न > 
इत्यादि सूत्रसे जैमिनि मुनिने पूरवकाण्डमें कहा ई । तः पयोग न 
$ वाजसनेयके--'वदिप्याम्येवाहमिति वाग्दध्रे (बृह० १।५२१) इत्यत्राध्यात्मं वागा- 
दीनां प्राणः श्रेष्ठो$वघारितो5घिदेवतमग्न्यादीनां वायुः । तथा छन्दोग्ये-'वायुर्वाव 


संवगः? ( छा० ४।३।१ ) इत्यन्नाधिदेवतमग्न्यादीनां चायुः संवर्गा5वघारितः आणो वाव 


किन्तु गोदोहन आदिमें तो प्रकृत जल प्रणयन आदि आश्रय लाम होनेसे फलाथं विधि उपपन्न है । 
उसीप्रकार बैल्व आदिमें भी प्रकृत यूप आदि आश्रय लाम होनेसे फळाथं विधि उपपन्न है, परन्तु पणं- 
मयीत्व आदिमें इसप्रकारका कोई आश्रय प्रकृत नहीं है, वाक्यसे ही जुहू आदिको आश्रय कहनेकी 


इच्छाकर फलमें मी विधिकी विवक्षा करनेवालेको वाक्य भेद होगा । क्रियात्मक होनेसे उपासनाओंका 
विशिष्ट विधान हो सकता है, अतः उद्गीथ आदिके आश्रित इन उपासनाओंका विधान कमं फछमें 


विरुद्ध नहों है । इसलिए जैसे यज्ञके आश्रित गोदोहन आदि पृथक, फलके सम्बन्धसे अनियमित हैं, 
वेसे ही उद्गीथ आदि उपासनाएं भी अनियमित हैं, . ऐसा समझना चाहिए । अतएव-अनित्म होनेसे 
ही कल्पसूत्रकारोंने इसभ्रकारकी उपासनाओंकी क्रतुमे कल्पना नहीं की है ॥ ४२ ॥ 

वाजसनेयकमें 'वदिप्याम्य्रेवाहमिति०' ( ऐसा वाणीने व्रत किया कि “मैं बोलती ही रहेंगी ) 
यहाँ अध्यात्म वाणी थादिमे प्राण श्रेष्ठ अवधारित है और अधिदेवत भरिन आदियें वायु श्रेष्ठ अव- 
धारित है । तथा छान्दोग्यमें “वायुर्वाव संवगः' ( वायु ही संवर्ग है ) यहाँ _अधिदेवत अग्नि आदियें 
वायु संवर्गंहपसे अवधारित है और 'प्राणो वाव संवर्ग! ( प्राण ही संवर्ग है ) यहाँ अध्यात्म वागू 

“दीपिका हे बिधे 

होनेके कारण इसी वाक्यसे क्रतुके बड शक ह द्रव्यक्षे साथ सम्बन्ध विधय होता दै 
पदचात्‌ निराकांक्ष जुहुका आश्रयण कर उसी प्रकृति जुहु द्रव्यका फल सम्बन्ध विधेय होता है, इसप्रकार 
वाक्यभेद हो जायगा । और जैसे स्वयं क्रियात्मक होतेसे याग विधान है, वसे उपासनाओंका मी 
क्रियात्मक ( मानसिक क्रियारूप ) होनेसे विशिष्ट विधान युक्त है। इसलिए उपासनाए गोदोहन 
आदिके समान अनित्य होनेसे याग आदि कर्मोके अरङ्ग नहीं हो सकतीं । पूवंपक्षमें उपासनाए प्रयोगमें 
नित्य हैं और सिद्धान्तमें अनित्य हैं ॥ ४२ ॥ । नी 

छ वात संब “आणो बाच संवरे? इत्यादि भियो वायु ओर, भा 
भेद ओर 'य प्राणः स वायुः इत्यादि श्रतिवाक्यसे दोनोंका अमेद प्रतिपादित हवेसे तत्र इत्या एज 
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संवग,” ( छा० ४॥३॥२ ) इत्यत्राध्यात्मं वागादीनाँ प्राण; । तत्र संदायः--किं पृथगेवेमौ 
वायुभ्राणाबुपंगन्तव्यौ व्यातामपृथर्वेति। अपूथगेवेति तावत्प्रात्तम्‌, तरवाभेदात्‌। न 
ह्याभन्ने तत्त्वे पृथगचुचिन्तेनं न्याय्यम्‌ । दृशयति च श्रुतिरध्यात्ममधिदेवतं च तच्वा- 
भेदम--'अगिनर्वांग्भूत्वा सुखं प्राविशत्‌' ( ऐ० २।४ ) इत्यारभ्य तथा “त एते सब एव समाः 
सवेडनन्ताः ( बृह० ५।५।१३ ) इत्याध्यात्मिकानां प्राणानामाधिदेबिको चिभूतिमात्मभूतां 
दर्शयति । तथाऽन्यत्रापि तत्र तचाध्यात्ममधिदेवतं च बहुधा दरवाभेददरान भवति । 
कचिच्च 'यः प्राणः स वायु इति स्पष्टमेव वायुं प्राणं चेक करोति । तथोदाहृतेऽपि चाज- 
सनेयित्राह्मणे "यतश्चोदेति सूर्य: ( बृह० १।५।२३ ) इल्यस्मिन्चुएसंह!ररलोके प्राणाद्वा एष 
उदेति प्राणेऽस्तमेति’ ( बृह० १।५।२३ ) इति प्र/णेनेवोपसंहरन्नेकरवं दरयति । “तस्मादेकमेव 
त्तं चरेत्प्राण्याचेवापान्याच्च' ( बृह० १।५२३ ) इति च प्राणबतेनेकेनोपसंदरन्नेतदेच द्रढ- 
यति। तथा छान्दोग्येऽपि परस्तात्‌ “महात्मनश्चतुरो देव एकः कः स जगार भुवनस्य 
गोपाः’ ( छा० ४।३।६ ) इत्येकमेच संवग गमयति, न त्रबीत्येक पकेषां चतुर्णा संव- 
गोंऽपरोऽपरेवामिति । तस्मादएथकत्वमुपगमनस्येति। & एवं प्रात्ते घूसः-पृथगेव वायु- 
आदिमें प्राण संवगंरूपसे अवधारित है। यहाँ संशय होता है कि क्या ये वायु और प्राण पृथक्‌ 
स्वीकार करने चाहिए अथवा अपृथक्‌-एक ही ? पूचेपक्षो--स्वरूपके अभेदसे अपृथक्‌ ही है, ऐसा प्राप्त 
होता है। अभिन्न तत्त्व ( एक स्वरूप ) में पृथग्ररूपसे अनुचिन्तन युक्त नहीं है, 'अगिनर्वाग्थूत्वा०' 
( अग्निने वागिर्द्रिय होकर मुखमें प्रवेश किया ) ऐसा आरम्मकर श्रुति अध्यात्म और अधिदवतका 
' स्वरूपा भेद दिखलाती है। उसीप्रकार “त एते सर्वे०' (ये वाक्‌, मन और प्राण समो तुल्य हैं, अध्यात्म 
और अधिभूत समस्त जगत्‌ इन तीनोंसे व्याप्त है, इन तोनोंसे अतिरिक्त कार्यात्मक अयवा करणात्मक 
कुछ नहीं है, ये सब अनन्त हैं ) यह श्र तिवाक्य आध्यात्मिक प्राणोंकी स्वरूपभूत आधिदेविक विभूति 
दिखलाता है । इसीप्रकार अन्यत्र भी ततु तत्‌ स्थलमें अध्यात्म ओर अधिदेवतका बहुधा तत्त्रामेद 
दशन होता है। और कहींपर 'यः प्राणः स वायुः’ (जो प्राण है वह वायु है ) यह श्रुतिवाक्य 
सपष्टरूपसे प्राण और वायुमें एकत्वका प्रतिपादन करता है। इसप्रकार उदाहृत वाजसनेयी ब्राह्मणमें 
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भी “यतश्रोदेति सूयः? ( जिस वायुसे सूर्यं उदय होता है) इस उपसंहारश्लोकमें 'प्राणाद्वा०' ( यह 


प्राणसे उदित होता है यह प्राणमें अस्त होया है ) इसप्रकार प्राणसे ही उपसंहार करते हुए एत्व 
दिखलाता है । 'तस्माडेकमेव०' ( अतः एक ही ब्रतका आचरण करे, प्राण व्यापार करे और अपान 
व्यापार करे ) इसप्रकार एक प्राणत्रसे ही उपसंहार करते हुए उसको ही इढ करता है । इसप्रकार 
छान्दोग्यमे भी आगे “महात्मनश्चतुरो देव०' ( भुवनोंके रक्षक उस एक प्रजापतिने चार [ अग्नि, सूय, 
दिक्‌ , चन्द्रमा और वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र और मन ] महात्माओंको ग्रस लिया ) यह श्रुति एक ही 
संवगंका बोध कराती है ऐसा नहीं कहती है कि एक चारोंका एक संवर्ग है और दूसरे चारोंका दुसरा, 
इसलिए उपगमन-अनुचिन्तन पृथक नहीं है । 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-वायु और प्राणका पृथक ही अनुचिन्ठन स्वीकार 


संशय कहते हैं। 'अगिनर्वाग्भूत्वा सुखं ms वायु प्राणो भृत्या नासिके 
प्राविशत” ( वायुने प्राण होकर नासिकामें प्रवेश किया ) इसप्रकार पूर्वापरका विचार करनेपर वायु 
ओर प्राण एक ही तत्त्व प्रतीत होते हैं। अतः दोनोंका अपृथग्रपसे ही अनुचिन्तन है । 

& सिद्धान्तो--जैसे “अग्निहोन्न' जुहोति’ इससे उत्पन्न एक ही अरिनहोत्रका दधि, तण्डूळ आदि 
भेदसे और सायं प्रात काळभेदसे प्रयोगका मेद है, वेसे 'अञ्नादो मवति य एवं वेद” (तै० ३।९।१) 
इसप्रकार उत्पन्न संवग्रंविद्या एक है, तो भी उत्पन्न विशिष्ठ वायु और प्राण नामक गुणोंका मेद 
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प्राणाचुपगन्तव्याविति । कस्मात्‌ । पृथणुपदेशात्‌। आध्यानार्था ह्यायमध्यात्माधिदैचचि- 
भागोपदेदाः 3 सोऽस त्याध्यानपृथक्त्वेऽनथक एव स्यात्‌ । ननूक्त 2 पृथगनुचिन्तनं तस्याः 
सेदादिति नेष दोषः, तत्ताभेदेऽप्यवस्थाभेदादुपदेशभेदवरोनाचुचिन्तनभेदोपपत्तेः । 
इखोकोपन्यासस्य च तत्त्वाभेदाभिप्रायेणाप्युपपद्यमानस्य पूचांदितध्येयभेद निराकरणसा- 
मर्थ्यांभाबात्‌ । 'स यथंपां प्राणानां सध्यमः प्राण एचमेतासां देवतानां वायु” ( बृह १।५।२२ ) 
इति जोपमानोपमेयकरणात्‌। पतेन बतोपदेशो व्याख्यातः । “एकमेव च्रतम्‌' (बृह० १।५।२३) 
इति चैचकारो वागादिबतनिवतनेन प्राणब्रतप्रतिपच्यर्थः । भग्नमतानि हि वागादीन्युक्ता- 
नि “तानि रस्युः श्रमो भूत्वोपयेमे’ (ब्रह १।५।२१) इति श्रुतेः, न वायुत्तनिवृत्त्यथः ‘अथातो 
ब्रतमीसांसा' ( बृह० १॥५॥२१ ) इति प्रस्तुत्य तुल्यवद्वायुप्राणयोरभग्नवतस्चस्य निर्धारित- 
त्वात्‌ । “पक्रमेच ब्रतं चरेत्‌' ( दृह० १।५।२३ ) इति चोक्त्वा 'तेनो एतस्य देवताये सायुज्यं 
सळोकतां जयति’ (बृह० १।५।२३) इति वायुप्रा्ति फलं ब्रुबन्वायुबतमननिवतिंतं दशयति । 
देचतेत्यत्र वायुः स्यात्‌, अपरिञ्छिन्नात्मकस्वस्य प्रेप्सितत्वात्‌ । पुरस्तारप्रयोगाच्च सिपाऽ 
नस्तमिता देवता यद्वायुः ( बृह० १।५।२२ ) इति। तथा “तै वा एतौ द्वौ संवगों वायुरेव देवेषु 
प्राणः प्राणेपु' ( छा० ४।३।४ ) इति भेदेन व्यपदिशति “ते वा पते पञ्जान्ये पञ्चान्ये दश सन्त- 


Posie Ss NR 


करना चाहिए, किससे ? उनका पृथक्‌ उपदेश होने से । अध्यात्म ओर अधिदवत विमागका उपदेश 
घ्यानके लिए है, किन्तु वह घ्यानके पृथक्‌ न होनेपर व्यथे ही होगा । परन्तु यह जो कहा गया 
हे कि स्वरूपफे अभेद होनेसे पृथक्‌ अनुचिन्तन नहीं है । यह दोष नहीं है, क्योंकि तत्त्वके अभेद होनेपर 
भी अवस्थाभेदसे और उपदेशभेदके वळसे अनुचिम्तनका “भेद उपपन्न होता है। तत्त्वाभेदके असि- 
प्रायसे उपपद्यमान इलोक उपन्यासमें भी पूवंकथित घ्येय भेदके निराकरणकी सामथ्यं नहीं है, क्योंकि 
"स यभेपां०' ( जिसप्रकार इन वागादि प्रणमे प्राण मध्यम है, उसी प्रकार इन देवताओमे वायु है) 
इसप्रकार उपमान और उपमेयकरण है । इससे ब्रतोपदेशका मी व्याख्यान हुआ । “एकमेव व्रतम्‌' 
( एक ही व्रत करना चाहिए) इसमें 'एव' वागादिका ब्रत निवृत्तकर प्राणव्रतकी प्रतिपत्तिके लिए 
है। क्योंकि “तानि झत्युः०' ( मृत्युने अरूप होकर उन इन्द्रियोंका संग्रहण किया ) इन श्रुतिसे 
वागादि इन्द्रियां मग्नब्रत कही गई हैं । परन्तु वह “एवकार' वायुव्रतकी निवृत्तिके लिए नहीं है, कारण 
कि 'अथातो त्रतभीसांसा' (अब यहांसे ब्रतका विचार किया जाता दै) इसभ्रकार प्रस्तुत कर वायु ओर 
प्राणका समानरूपसे अमर्नत्रतत्व निर्धारित किया जाता है। 'एकमेव ब्रत चरेत्‌' (एक ही त्रतका आच- 
रण करे) ऐसा कहकर 'तेनो एतस्ये० ( उस व्रतसे वह इस देवता की ही एकरूपताकों और समान 


स्थानत्वको प्राप्त करता है) इस तरह श्रुति वायु प्राप्त फलको कहती व were 
क्योंकि अपरिच्छन्नात्मत्व सितं ह, 
है । यहाँ देवता वायु ही होना चाहिए, ह च च्यारी 


नस्तमिता०' ( यह जो वायु है वह अस्त न होनेवाला देवता है ) ऐसा प 
और “तौ वा एतौ०” (ये दो संवर्ग हैं, अग्नि आदि देवताओंमें वायु और वागादि मुड न 
प्राण संवर्ग है ) इसप्रकार भेदसे व्यपदेश करती है । धे वा एते०' (जिनका मत 20 
आदि चार और उनका ग्रसन करनेवाळा वायु ये पाँच वागादिसे अन्य हैं, ओर 
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गेव” इत्यादिसे सिद्धान्त करते हैं और “तौ वा एतो 
) यह उपास्य भेदवाक्य प्रयोग भेद परक है, इससे 
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होनेसे प्रयोगका भेद है, ऐसा सूत्रसे बाहर एथ 
हो संवर्गौ' ( छा० ४।३।३ ) ( वे ये दो संवग दै 
ही भेद सिद्ध होता है । 


अल 


नवत्‌ । यथेन्द्राय राज्ञे पुरोडाशमेकादशकपालमिन्द्रायाधिराजायेन्द्राय स्वराज्ञ इत्यस्यां 
ब्िपुरोडादिन्यामिष्टौ सवंषामभिगमयन्नवद्यत्यछंघद्कारमिति । अतो चचनादिन्द्राभेदाच्च 
सहध्रदानाराङ्कायां राजादियुणभेदाद्याज्याचुवाक्याव्यत्यासविधानाव्व यथान्यासमेव देव- 
तापृथकत्वात्प्रदानपथकत्वं भवति । एवं तत्वाभेदेऽप्याध्येयांशाएृथकत्वादाष्याचपृथकर्व- 
मित्यर्थः । तदुक्तं संक्षे--'नाना वा देवता प्रथग्ज्ञानात' इति। तत्र तु द्रव्यदेवताभेदाद्या- 
गमेदो विद्यते, नैवमिह चिद्याभेदोऽस्ति, उपक्रमोपसं हाराभ्यामध्यात्माधि देवोपदे शेष्वेक- 
विद्याविचानप्रतीतेः। चिद्यैक्येऽपि त्वध्यात्माधिदेवभेदात््रदृत्तिमेदो अवति, अग्निहोत्र 
इच सायंप्रातःकाळमेदात्‌ । इत्येतावदभिप्रेत्य प्रदानवदित्युक्तम्‌ ॥ ४३ ॥ 
( २९, लिङ्गभूयस्त्वाधिकरणम्‌ । स्‌० ४४-५२ ) 
लिङ्गभूयस्त्वाचद्धि बलीयस्तदपि ॥ ४४॥ 
पद्च्छेद-रिङ्ग भूयस्त्वात्‌, तत्‌, हि, वलीयः, तद्‌, अपि । 
सृजाथे- वाजसनेयक अग्नि रहस्यमें अग्निविद्या स्वतन्त्ररूपसे प्रतिपादित है, £०ङ्गभूयस्त्वात्‌) 
क्योंकि इसमें 'यत्किश्वेमानि भूतानि’ इत्यादि अनेक लिङ्ग प्रमाण हैं, ओर प्रकरण आादिकी अपेक्षासे 
( तद्धि ) लिङ्ग हो ( बकीय। ) बलवान्‌ है। ( तदपि ) इसको भी 'श्रुतिरिङ्ग०' इस सूत्रमें जैमिनि 
मुनिने कहा है । 


७२० ्रह्मसृत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ३ पा० ३ 
स्तस्कृतम्‌? ( छा० १।३।८ ) इति च भेदनेवोपसंहरति । तस्मात्पृथगेचोपगमनम्‌। छै प्रदा- 
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चार मोर प्राण ये पाँच अन्य हैं इसप्रकार ये सब दश होते हैं, ये दश कृत ( कृत नामक पासोंसे उप- 
लक्षित द्यूत हैं ) इसप्रकार भेदसे ही उपसंहार करती है । इसलिए वायु और प्राणका पृथक्‌ ही अनु- 
चिन्तन है । प्रदानके समान--ज॑से “इन्द्र राजाके लिए, इन्द्र अधिराजके लिए और इन्द्र स्वराजके 
लिए ग्यारह कपालवाला पुरोडाश--इन तीन पुरोडाश वाली दृष्टि व्यय न हो इस निमित्तसे सब 


| 
देवताओंको हवि प्राप्त करानेके लिए एक साथ ही पुरोड़ाशोंका अवदान करता है, इस वचनसे और | 
इन्द्रका अभेद होनेसे सह प्रदानकी आशङ्का होनेपर राजा आदि ( राजा, अधिराज ओर स्वराज ) 

| 


गुणभेदसे और याज्या ओर अनुवाक्याके व्यत्यासके विधान होनेसे लेखक्रमके अनुसार ही देवताके 
पृथक्‌ होनेसे प्रदान पृथक्‌ है । वेसे ही [ वायु और प्राणके ] स्वरूप अभेद होनेपर मी उपास्य अंश- 
के पृथक होनेसे अनुचिन्तन ( उपासना ) पृथक्‌ है, ऐसा अर्थं है । वह संकषं ( देवता ) काण्डमें कहा 
गया है---“नाव वा देवता०' ( देवता भिन्न-भिन्न हैं, क्योंकि उनका पृथक्‌ ज्ञान होता है ) वहाँ द्रव्य 
और देवताके भेदसे यागका भेद है, ऐसा यहाँ विद्याभेद नहीं है, क्योंकि उपक्रम और उपसंहारसे 
अध्यात्म और अधिदेव उपदेशोंमें एक विद्याका विधान प्रतीत होता है। जैसे सायं और प्रातः 
कालके भेदसे अग्निहोत्रमें प्रवृत्तिका भेद होता है, वंसे ही विद्याके एक होनेपर भी अध्यात्म और 
अधिदेव भेदसे प्रवृत्तिका भेद होता है । इस अभिप्रायसे 'प्रदानके समान” ऐसा कहा गया है ॥ ४२ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

» 'इन्द्राय राज्ञे’ यहाँ तीन पुरोडाश जिसमें हों वह त्रिपुरोडाशिनी कहळाती है । उस इमि 
सह प्रदान इष्ट है अथवा भेदसे प्रदान इष्ट है? ऐसा सन्देह होनेपर “सबेपाम्‌' इत्यादिसे पुर्वपक्ष 
करते हैं। अब “राजा? इत्यादिपे सिद्धान्त कहते है --'राजा, अधिराज और स्वराज इसप्रकार 
विशेषणके भेदसे विशिष्ट देवताका भेद होता दै । अध्वयुंसे 'अनुबूहि' ऐसा प्रेष करनेपर होतासे जो | 
मन्त्र पढ़ा जाता है वह अनुवाक्या है । “यज' “याज्यां पठ' ( याज्य मन्त्र पढो ) इस प्रेषके अनन्तरका ' 
मन्त्र अनुयाज्या है; ऐसा भेद है। तीन पुरोडाशवाली इमं प्रथम पुरोडावामें जो याज्यारूपसे निर्णीत | 
है वह द्वितीय प्रदानमें अनुवाक्या है ओर जो पूर्वमें अनुवाक्या है वह पश्चात्‌ याज्या होती है । 
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48 वाजसनेयिनो ५ग्विरद्दस्ये-नेव वा इदमग्ने सदासीत' इत्येतस्मिर ८ 
कृत्याधीयते- तरटूत्रि धत्सहस्राण्यपर्यदात्मनो$ग्नीनर्कान्मनोम र्हि आ य 
'वाक्चितः प्राणचितश्चश्षश्चितः श्रोन्नचितः कमंचितोऽग्निचितः' इति पृथगग्नीनामनन्ति सांपादि- 
कान्‌। तेणु संशयः-किमेते मवश्चिदादयः क्रियाचुप्रवेशिनस्तच्छेषभूताः, उत स्वतन्त्राः 
केवळविद्यात्मका इति । तत्र प्रकरणात्क्रियाज्चप्रवेशे प्राते स्वातन्त्र्यं तावत्यतिज्ञानीते-- 
लिङ्गभूयस्त्वादिति । भूयांसि हि लिङ्ञान्यस्मिन्ध्राह्मणे केवलविद्यात्मकत्वमेषामुपोद्वलयन्ति 
इद्यन्ते-'त्रिकिचेप्ानि भूतानि मनसां संकल्पयन्ति तेषामेव सा इतिः? इति, 'तान्हैतानेवंविदे 
सर्वदा सर्वाणि भूतानि चिन्वन्त्यपि स्वपते’ इति चेवंजातीयकानि। तद्वि लिङ्गं प्रकरणाद्वलीयः, 
तदप्युच्तं पूर्वेस्मिन्काण्डे-'श्रुतिलिङ्गवाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां समवाये पारदौबल्य मथ- 
विप्रकर्षात? ( जै० सूत्र ३।३।१३) इति ॥ ४४ ॥ 


. वाजसनेयियोंके अग्निरहस्यमें-'निव वा इदमग्ने०' ( उत्पत्तिके पुर्वमें यह न सत्‌ ही था ) इस 
्राह्मणमें मनको प्रस्तुतकर “उस मनने अपने धर्चनीय [ मनोवृत्ति भावित ] मनोमय मनर्चित्‌ छत्तीस 
सहस्र अग्नियोंको देखा” इत्यादि कहते हैं । और “वाकसे सम्पादित, प्राण-प्राणसे सम्पादित, चक्षुसे 

` सम्पादित, श्रोत्रसे सम्पादित, कमंसे सम्पादित, अग्निसे सम्पादित अपनी अपनी वृत्तिरूप अग्नियोंको 
घाक्‌ प्राण थादिने देखा! इसोप्रकार भिन्न भिन्न सांपादिङ अग्नियोंकों कहते हैं। उसमें संशय होता 
है कि क्या ये मनश्चित्‌ आदि क्रियामें अनुप्रवेशकर उस कमंके बङ्गभूत हैं अथवा स्वतन्त्र केवल 
विद्यात्मक हैं ? यहाँ प्रकरणसे क्रियामें अनुप्रवेश प्राप्त होनेपर, सिद्धान्ती-स्वतन्त्रताकी प्रतिज्ञा करते 
ईै-कारण कि बहुतसे लिज्ध हैं। 'तदत्किज्ञेमानि०' (उसमें ये भूत-प्राणी मनसे जो कुछ संकल्प करते हूँ 
वह उन अग्नियोंकी हो कृति-कम है ) और 'तान्दैतानेवंबिदे०' (ऐसी उपासना करनेवाडा यदि सोता 
हो चाहे जागता हो तो भी उसके लिए सवंदा सव भूत उन-उन अग्नियोंका चयन-सम्पादन करते हूं } 
इसप्रकारके बहुतसे लिङ्ग इस ब्राह्मणमें 'ये अग्नियाँ केवल विद्यात्तक है' ऐसा समथन करते हुए 
देखे जाते हैं। क्योंकि वह लिङ्ग प्रकरणसे बलवान्‌ होता है। वह भी “श्रतिलिङ्ग”' ( शुति, लिङ्ग, 
वाक्य, प्रकरण, स्थान और समाख्या इनके एक विषयमें परस्पर विरोध होनेपर उत्तरोत्तर पूर्व पूवंसे 

{छ है, क्योंकि स्वाथं-अपने अर्थका बोध करानेमे उत्तर-उत्तरको पूव॑-पूवंकी अपेक्षा होनेके कारण 

लम्ब होता है ) इसप्रकार पूवं काण्डमें कहा गया है ॥ ४४ ॥ 





क्योंकि “व्यत्यासमन्वाह? यह भति व्यत्याससे विधान करती दै, इसलिए श्र्‌ तिके अनुसार पुरोडाथफा 
पृथक्‌ प्रक्षेप है ॥ ४३ ॥ | 
छ 'उत्पत्तिके पूवं यह जगत्‌ न सत्‌ था और न असत्‌' ऐसा उपक्रम कर मनकी सृष्टिको 
फहकर “उस मनने अपनेको देखा' इसप्रकार ईक्षण पूवक अग्नियोंकों देखा, इस तरह मनके हम 
पे 'तत्पट त्रिंशव” इत्यादि मन्त्र कहा गया है। इस मन्त्रमें पुरुषके आयुरूपसे कल्पित सौ लि 
अन्तर्गत छत्तीस सहसत दिन और रात्रिसे मनोवृत्तियाँ अवच्छिन्न हैं मनोवृत्तियाँ असंख्य ह 
छत्तीस सहस्र ही कही गई हैं, क्योंकि मनोवृत्तियोंकी इृष्टकारुपसे ही कल्पना की गई दै । ps: र 
वत्तियों द्वारा मनसे सम्पादित बग्तियाँ मनबिचत्‌ अग्नियाँ कही र मुळ क क 
अग्नियां क्मके अङ्ग मृत हैं धोर सिद्धान्तमें इनका पुरुषार्यत् फक है। जो क्रियाफा क 
विहित कालमें ही अनुष्ठेय होता दै, उसका सबँदा सबसे अनुप्ठान नहीं हो सकता । pe हट 
तो 'सबैदा' शब्दसे सब कालके लिए विधान किया गया है, और छत्तीस सहल पर 
48 सी मनदिचित आदि संपादित अग्तियोंकों क्रियाके अर्ज १ होनेमे रिङ्ग दै लि दलवात्‌ 


९१ 


itis annie or 
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पर्वविकल्प; प्रकरणारस्यात्क्रिया मानसवत्‌ ॥ ४५॥ 

पद्च्छेद्‌--पूर्व विकल्प! , प्रकरणात्‌, स्यात्‌, क्रिया, मानसवत्‌ । 

सूञ्ञाथ-ये मनश्चित्‌ आदि अग्नियाँ स्वतन्त्र नहीं हैं, किन्तु ( प्रकरणात्‌ ) प्रकरणसे 
( पू्वेविकल्पः ) पूवम प्र्त क्रियामय अग्निका यह संकल्पात्मक् अग्नि ( क्रिया स्थात्‌ ) अङ्ग दवै । 
( मानसवत्‌ ) जैसे 'मनोग्रहं गृह््ाति’ इत्यादि दवादद्याहमें धत मानस ग्रह बारह दिनके मध्यवर्ती 
इवास बहुका अङ्ग है । ह 

# तैतथुक्तम्‌-स्वतन्त्रा एते5ग्नयो५नन्यशोषभूता इति । पूर्वस्य क्रियामयस्याग्ने 
प्रकरणासद्विषय एवायं विकल्पविरोषोपदेशः स्यान्न स्वतन्नः । नखु प्रकरणालिङ्गं चलीयः 
सत्यमेवमेतत्‌, लिङ्गमपि त्वेबंजातीयक न ्रकरणाद्वलीयो भवति । अन्यार्थद्शन ह्येतत्‌, 
सांपादिकाग्निप्रशंसारुपत्वात्‌ । अन्यार्थद्ानं चासत्यामन्यस्यां प्राप्त शुणबादेनाप्युप- 
पद्यमान न प्रकरणं बाछितुखुत्सइते । तस्मात्लांपादिका अप्येते5ग्लयः प्रकरणात्क्रियाचु- 
प्रवेशिन एच स्यु, भानसवत्‌ । यथा दशरात्रत्य ददामेऽइन्यचिवाक्ये पुथिन्या पात्रेण 
समुद्रस्य सोमस्य प्रजापतये देवतायै ग्रह्ममाणस्य ग्रद्षणासादनइबनाहरणोपद्वानक्- 
जानि मानसान्येवाम्नायन्ते। स च मानसोऽपि ग्रहकल्पः क्रियाप्रकरणात्कियाशेष एव 
सवत्येवमयमप्यग्निकरप इत्यर्थः.॥ ४५ ॥ 


DDN SSNS काया 
यह जो कहा गया है कि ये अग्नियाँ अन्या धङ्ग न होकर स्वतन्त्र हैँ, यह युक्त नहीं दै, 
फ्योंकि पूवं क्रियामय छ्यग्निका प्रकरण होनेसे तद्विषयक ही यह विकल्प विशेषका उपदेश होना 
घाहिए स्वतन्त्र नहीं । परन्तु छिङ्ग प्रकरणसे वरूवानु है? यह कथन ठीक ही है । किन्तु इसप्रकारका 
किङ्ग भी प्रकरणसे बलवान नहीं होता, यह लिङ्ग अन्याथंदयंन है, क्योकि सांपादिक अग्निका प्रसा 
इप है । अन्याथंदशन ठो अन्य प्राप्ति होनेपर गुणवादसे भी उपपन्न होदा हुआ प्रकरणका बाव 
करनेमें समथं नहीं होता । इसलिए सांपादिक होती हुई भो ये अग्नियाँ प्रकरणसे क्रि यामें अनुप्रवेश 
फरनेवाली ही होनी चाहिए । मानसके समान । जैसे दशरात्र क्रतुके दसवें दिनमें अविवाकयमें पृथिवी- 
रूप पात्रसे गृह्यमाण समुद्ररूप सोमका प्रजापति देवताके लिए ग्रहण, थासादन, हेवन, आहरण, 
उपह्वान शोर भक्षण ये मानस ही श्रुतिमें कहे जाते हैं। जैसे वह मानस ग्रहकल्प भी क्रिया- 
प्रफरणसे क्रियाका अङ्ग ही होता है, इसप्रकार यह अग्निकल्प भी, ऐसा अयं है ॥ ४५ ॥ 


खत्यानन्दी-दीपिका 
दै । थव: ये भावनात्मक उपासनाए किसी कर्मके अङ्गं भूत न होकर स्वतन्त्र हैं ॥ ४४॥ 
७ सिद्धान्तका उपक्रमकर पूर्वपक्ष करते हैं--मनश्चित्‌ आदि अग्निफे विधान करनेके पू्वभ 
“इएकासिररिंन चिनुते? (इंटोंसे अन्निका चयन करते हैं) इसप्रकार जो कहा गया है, और 'स एष ख्वि्ट- 


काग्नि (यह तो इंटोंके ढारा संपादित अग्नि है) इसप्रकार यक्षका अङ्गमूत अग्नि सन्निहित है। उसका 
यह विकल्प-संकत्प विशेषोषदेश है । इसका धमिप्राय यह दै कि जैसे क्रियात्मक अग्नि यागका अङ्ग दै, 


बसे संफल्पमय भरिन भी यागका अङ्ग है। जो यह गया है कि लिङ्ग प्रकरणसे अधिक बलवान दै । 
दया विधि वाक्यगत लिङ्ग प्रकरणसे वलवान्‌ है अथवा अथंवादगत ? प्रथम पक्ष तो स्वीफयं दै । 
द्वितीय पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि मानस अग्नि विधिके अथंवादगत लिङ्ग अपने अथं प्राप्तिमें प्रमाणके 
न होनेंसे प्रफरणसे दुबंछ है । इसलिए यह धन्यायंददांन छिङ्ग ( अथंवादरूप ) है, इसलिए प्रकरणसे 
धह संकल्पमय अग्नि भी क्रियामय अग्निके समान कमका अङ्ग दै। “मानसवत्‌ दवादय्याहे श्रूयते 
“अनया स्वा पात्रेण समुद्र रसया प्राजापत्यं मनोम्रहं ग्रह्मति' ( बारह दिनमें होनेवाले सोम यागमें 
,सुना जाता है-हे समुद्र ! इस पृथिवीरूप पाने सोमरससे कल्पित जिसका प्रजापति देवता दै एसे हुल 
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अतिदेश्चाच ॥ ४६ ॥ 
पद्च्छेद्‌- अतिदेशात्‌, च । 
सदूजा्थ-“एवीक एव तावानु' इसप्रकार अतिदेशसे भी ये सांपादिक अनिनयाँ क्रियाके बज 
नीनां 
ह अतिदेशश्चेषामग्ण क्ियाचुंमयेदामुपोवळयति सा 
2203 कृ पन वा छुर ? इति। सति हि सामान्येऽतिदेशः प्रवर्तते । ततश्च 
पूवणेष्टकाचितेन क्रियाचचप्रवेशिनाऽग्निना सांपादिकानग्नीनतिदिशन्क्रियाचुप्रवेशमेचैषां 
द्योतयति ॥ ४६ ॥ ६ ड 
विद्येव तु निर्धारणात्‌ ॥ ४७॥ 
पदच्छेद्‌- विया, एव, तु, निर्धारणात्‌ । 
खुञ्चाथ- (तु) पूवंपक्षके निवृत्त्यय है, (विद्या एव) विद्यात्मक मनरिचत्‌ आदि धरिनयाँ स्वतन्त्र 
ही हैं, ( निर्वारणात्‌ ) क्योंकि श्रृतिमें ऐसा ही निर्धारण किया यया दै । 
तुझाब्द्‌ः पक्षं व्यावर्तयति। विद्यात्मका एवैते स्वतन्त्रा मनश्चिदादयोऽग्नयः स्युचं 
क्रियारोषभूताः । तथा हि निर्घारथति--ति हैते विद्याचित एव’ इति, 'विद्यया हैबैत एवंविद्‌- 
श्रिता मवन्ति' इति च ॥ ४७॥ न 


दर्शनाच ॥ ४८ ॥ 

पद्चछेद---दर्शनात्‌, च । 

सूचार्थ--और इन मतर्चित्‌ आदि अग्नियोंके स्वातरत्यमें लिङ्ग भी देखनेमें आता है । 

आर 'षद्त्रिंशत्‌०' ( छत्तीस सहस्र पूज्य अग्नियाँ हैं, उनमेंसे एक-एक उतनी है जितनो कि 
वह पूय अग्नि है ) इस प्रकार इन अग्नियोंका अतिदेथ क्रियानुप्रवेशकी पुष्टि करता है। क्योंकि 
साहझ्य होनेपर ही तिदे प्रवृत्त होता है। इसलिए पूवं इंटोंसे चित्‌ क्रियानुप्रवेशी अग्निसे सांपादिक 
अग्नियोंका अतिदेश करती हुई श्रुति इनका क्रियानुप्रवेश ही सुचित करती है॥ ४६॥ 

“तु! छन्द पूवंपक्षकी व्यावृत्ति करता है । विद्यात्मक ये मनस्चित्‌ आदि अग्नियां स्वतन्त्र हो 
होनी चाहिए, क्रियाके अङ्गभूत नहीं, क्योंकि ति है ते०' ( वे ये विद्या-मावनासे ही सम्पादित हैं, 
ओर “विद्यया ०” (इसप्रकार जाननेवाले उपासकको ये अग्नियाँ विद्यसे ही संपादित होती हैं) इसप्रकार 


श्रुति निर्धारण करती है ॥ ४७॥ 


“दीपिका ड [ 
बारह दिनके मध्यवर्ती दसवें दिन अर्थात्‌ आदि 


अध्वय ग्रहण करता दै ) यहाँ यह मानस कमं उक्त 
ह दरात्र आदिमें प्रकृति है उसके धर्मोका ही उनमें अतिदेश्च 


और अन्तिम दिन छोड़कर मध्यके दशरात्र ही 6 
होनेके कारण उस मध्यरात्रके दश्यमदिनमें-ग्यारहवें दिनमें उक्त मातस प्रह सुना जाता है। इसखिए 
कस्विजोंका ध्यायीरूपसे विधि वाक्यका उच्चारण न होनेके कारण भ ( दशमदिन ) की अविसंञ्चा 
है, अतः दशम दिन-अविवाक्यमें यह भावनामय मानस कह है । इसमें ग्रहण-सोम आधारभूत पात्रका 
उपादान, आसादन-गृहीत पात्रका शास्त्र विहित स्थानमें स्थापन, सोमका होम-हवन है, हुत घेषका 
ग्रहण-आहरण है, हवनसे बच्चे हुए भागका भर्ग करनेके लिए ऋत्विजोका परस्पर ळर अनुताकरय 
उपह्वान है, उसके अनन्तर दोष भागका भक्षण यह सब माल ही दे अर्थात्‌ यद्व सब संकेतसे दद 
दै । वह मानसम्रह द्वादशाह सोमयागसे भिश्न स्वतन्त्र दिन है । इस प्रकार एक्का कर ढाददाह खसे 
साय विरोध होसे पृथक्‌ दिन नहीं दै, किन्तु प्रकरणके बळसे अविवाक्य अहिनुका जङ्ग है । 

मामसग्रह प्रकरणके वळसे क्रियाका भङ्ग दै, वैसे सांपादिक अग्नियाँ मी प्रकरणसे क्रिया अङ्ग हैं ॥४५॥ | 
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इच्यते चेषां स्वातन्त्र्ये लिङ्गम्‌। तत्पुरस्ताइशितम्‌:-लिज्ञभूयस्ववात्‌ ( महासूत्र 
३।३।४३ ) एत्यत्न ॥ ४८ ॥ 

नजु रिन्गमप्यसत्यामन्यस्यां प्रासावसाघकं कस्यचिद्थस्येत्यपास्य तत्मकरणसाम- 
थ्योत्कियाशेषत्वम॒ध्यवसितमित्यत उत्तरं पठति 

श्ुतयादिवलीयस्त्वाच न बाघ! ॥ ४९॥ 

पद्च्छेद्‌-त्रुत्यादिवलीयस्त्वात्‌, च, न, वाधः । 

सूचार्थ--( च ) ओर ( ध्‌ त्यादिवलीयस्त्वात ) शू ति आदिके वलवान्‌ होनेसे दुल कमं 
प्रकरणसे मनरिचत्‌ आदि अग्नियोंके स्वातन्त्रयका ( न बाघः ) बाघ नहीं होता । 

नेवं प्रकरणसामर्थ्यात्कियाशेषत्वमध्यवलाय स्वातन्त्र्यपश्तो चाधितव्यः, धुत्या- 
दे्वळीयस्त्वात्‌ । बलीयांसि दि प्रकरणाच्छुतिलिङ्गवाक्यानीति स्थितं थुतिलिडसूचे । 
तानि चेह स्वातन्ज्यपक्षे साधयन्ति इश्यन्ते । कथम्‌ ? शुतिस्तावत्‌- ते हैते विद्याचित एव' 
इति । तथा लिङ्गम्‌-सवदा सर्वाणि भूतानि चिन्वन्त्यपि स्वपते’ इति । तथा चाक्यमपि- 
'चिद्यया हैवैत एवंविदश्चिता मचन्ति' इति । 'विथाचित एव' इति हि लावधारणेयं श्रुतिः क्रिया- 
सुप्रवेशोऽमीषामभ्युपयम्यमाने पीडिता स्यात्‌। नन्वबाह्यसाघनत्वाभिग्रायसिदमवघारणं 
भविष्यति । नेत्युच्यते, तदभिप्रायतायां दि विद्याचित इतीयता स्वरूपसंकीतंनेनेव तत्वा- 
दनर्थकमवघारणं भवेत्‌, स्वरूपमेव द्योषामबाह्यलाधनमिति । अवाह्मसाधनत्वेऽपि तु 
मानसग्रहवत्त्रियाचुप्रवेशदाङ्कायां तत्िवृत्तिफलमनधारणमर्थवद्‌अविष्यति । तथा “स्वपते 
जाग्रते चैवं विदे सचंदा सर्वाणि भूतान्येतानग्नीश्िन्वन्ति' इति सातत्यद्शनमेजां स्वातन्त्र्येऽचकल्पते, 


और इन अग्नियोंकी स्वतन्त्रतामें लिङ्ग भो देखा जाता दै, वह 'लिङ्गभूयस्त्वाद? इस सृत्रमें 
पहले दिखलाया गया है ॥ ४८॥ 

परन्तु अन्य प्राप्ति न होनेपर रिङ्ग भी किसी अर्थका साधक नहीं होता, इस प्रकार लिङ्गका 
प्यागकर प्रंकरणकी सामथ्यंसे ये अग्नियाँ क्रियाके अङ्ग छपसे निरिचतकी गई हैं, इससे उत्तर कहते हैं--- 

इसप्रछार प्रकरणकी सामध्यंसे मनश्चित्‌ आदि अग्नियोंमें क्रिया ङ्ग्व निश्‍्चितकर स्वातन्त्र्यपक्षका 
बाघ नहीं करना चाहिए, क्योंकि श्रुति आदि बवान हैं। थुति, लिङ्ग, वाक्य ये प्रकरणसे बलवान हैं। 
यह 'शरुतिकिङ्ग०' इस सूत्रमें सिद्ध किया गया है। ओर थे ( श्रुति आदि ) यहाँपर स्वातन्त्रयपक्षको 
सिद्ध करते हुए देखे जाते हैं । किस प्रकार ? इस प्रकार कि “ते है ते विद्याचित एव' ( वे ये अग्नियाँ 
विद्यासे संपादित ही हैं ) यह श्रुति है । 'सबंदा०' (सबंदा सब प्राणी उपासक जागता हो चाहे सोता हो 
उसके लिए इन अग्नियोंशा चयन करते हैं ) इस प्रकार यह रिङ्ग दै । ओर "विद्यया दैवैत०' (ऐसा 
जाननेवाले उपासककी ये अग्नियाँ विद्यासे ही संपादित होती हैं) इस प्रकार यह वाक्य मी है । “विद्या- 
चित्त एव अवधारण ( एव ) सहित यह श्रुति इन आग्नियोंका क्रियामें अनुप्रवेश स्वीकार करनेपर 


बाधित हो जायगी । परन्तु यह अवधारण बाह्य साधनामावके अभिप्रायसे होगा ? नहीं, ऐसा कहते हैं- 


यदि उसके अभिप्रायमें हो तो 'विद्याचित' इतने स्वरूप संकीतंनसे ही 'अबाह्य-साघनत्व' सिद्ध होनेसे 
“एव” यह अबघारण अनयंक होया, क्योंकि वाह्य साधनका अभाव तो इन अग्तियोंका स्वरूप ही दै । 
परन्तु इन अग्तियोके बाह्य साधनका अभाव होनेपर भो मानसग्रहके समान क्रिया अनुप्रवेशकी 
झरा होनेपर उसकी निवृत्तिरूप प्रयोजन होनेसे अवधारण सार्थक हो जायगा । इस प्रकार 'स्वपते०' 
(ऐसा थाननेवाला जागता हो चाहे सोता हो उस उपासकके लिए सवंदा सब प्राणी इन अग्नियोंका 
सम्पादन करते हैं) यह सातत्यदशंन इन झग्नियोंके स्वातन्त्र्य होनेपर संगत होता है । जैसे 
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यथा सांपादिके जाकप्राणमये5ग्निहोओ 'प्राण तदा वाचि जुद्दोति वाचं 
( कौ० २५) हति सोक्त्वोच्यते-“एते अनन्ते अते आहुती जाग्रच र र ख 
( कौषी० २५ ) इति, तद्वत्‌ । क्रियरनुप्रवेशे तु क्रियाप्रयोगस्याल्पकालत्वेन न सातत्येनैषां 
प्रयोगः कल्पेत । न चेद्सर्थवादमात्रमिति न्याय्यम्‌। यत्न हि विस्पष्टो विधायको लिज्ञा- 
दिरुपळभ्यते युक्तं तत्र संकीतंनमात्रस्यार्थवादत्वम्‌, इद्द तु विस्पष्टविध्यन्तराजुपलब्धेः 
संच्चीतंनादेचैषां विज्ञानविधानं कल्पनीयम्‌ । तच्च यथासंक्वीतंनमेच कल्पयितुं शक्यत 
इति, सावत्यद्शनातथाभूतमेव कल्प्यते । ततश्च साम्थ्यादेषां स्वातरूयसिद्धिः । पतेन 
“तद्यत्किंचेसानि भूतानि मनसां संकणपयन्ति तेषामेव सा इतिः’ इत्यादि व्याख्यातम्‌। तथा 
चाकयमणि 'एवंविदे' इति पुरुषविशेषसंबन्धमेवेषामाचक्षाणं न फ्रतुसंबन्धं सुष्यते । 
तस्मात्स्वातन्न्यपक्ष एव ज्यायानिति ॥ ४९ ॥ 
अलुबन्धादिस्यः प्रज्ञान्तरएथकत्ववद्दष्ट्च तदुक्तम्‌ ॥ ५० ॥ 

पदच्छेद्‌--अनुवन्धादिम्य।, प्ज्ञान्तरपृथवत्ववत्‌, दृष्टः, च, तत्‌, उक्तम्‌ । 

सूचार्थ --( अनुबन्धादिभ्यः ) अनुवन्ध आदि हेतुओंसे मनरिचत्‌ आदि धग्नियाँ स्वतन्त्र हैं, 
( प्रज्ञान्वरपृथवत्ववत्‌ ) जैसे शाण्डिल्य आदि अन्य विद्याएँ स्वतन्त्र हैं। क्योंकि ( दृष्ट्च ) राजसूय 
प्रकरणमें पठित होनेपर भी शवेष्टि यागका वणंत्रयक्षे सम्बन्धित होनेके कारण प्रकरणसे पृथक्त्व देखा 
गया है, ( तदुक्तम्‌ ) इस बातको पूवंमीमांसामें 'कत्वर्थायामिति' इस सूत्रे कहा गया है । 

४४ हतश्च प्रकरणसुपसृद्य स्वातन्त्र्यं मनश्विदादीनां प्रतिपत्तव्यम्‌ । यत्क्रियावय- 


चान्मन चान्मन आविव्यापारेष्वचुवध्लाति-_'ते मनसैवाधीयन्त मनसाचीचन्त म परा ग मनसैवाधीयन्त मनसाचीयन्त मनसैव अहा अणुद्वान्त 


सांपादिक वाक प्राणमय अग्निहोत्रमें “प्राणं तदा वाचि०' ( घ्यानकालमें प्राणका वाणीमें होम करता 
है, और घ्यानकालमें वाणीका प्राणमें होम करता है) ऐसा कहकर “एते अनन्तेञ्यते०' ( इन 
अनन्त झमृत आाहुतियोंका वह जागते अथवा सोते निरन्तर होम करता है) ऐसा कहा जाता है । 
इसके समान इन अग्नियोंका क्रियाङ्गत्व नहीं दै। क्रिया अनुप्रवेशमे तो क्रियाके प्रयोगका अल्पकाळत्व 
होनेसे इन मनदचित्‌ आदि कषग्तियोंका मैरन्तयं प्रयोग नहीं हो सकेगा । यह झयंवादमात्र है, यह 
कथन भी युक्त नहीं है, क्योंकि जहाँ पर लिङ्क आदि विधायक विस्पष्ट उपलब्ध होते हों वहाँपर 
संकीतनमात्रका अथंवाद युक्त दै । परन्तु यहाँ तो विस्पष्ट-पत्यक्षरूपसे अन्य विधिकी उपलब्धि न होनेसे 
संकीतँनसे हो इन अग्नियोंके विज्ञानविधानकी कल्पना करनी चाहिए । उसकी संकीतंनके अनुसार 
ही कल्पता की जा सकती है, इसलिए सातत्यंदशन हे बंसे ही [ विज्ञानविधिकी ] क 
की जाती है । उससे-सामथ्यंसे इतकी स्वातन्त्य सिद्धि होती है। इस उ न्यायसे 'तद्यत्किचेमानि० 

( ये प्राणी मनसे जो कुछ संकल्प करते हैं वह उन अग्नियोंकी ही कृति है ) इत्यादि व्याख्याच 


यी अग्नियोंका पुरुष विशेषके साथ सम्बन्ध कहा 
हुआ । इसीप्रकार 'एवंविदे' यह वाक्य भी इन इसलिए os हो अधिक श्रेष्ठ दै ॥४९॥ 


हुआ यागके साथ इनके सम्बन्धकी खोज नहीं करता । इस 
र ओर - ली प्रकरणका उपमदंनकर मनरिचित्‌ आदि अग्तियोंका स्याथ समझना चाहिए, 
क्योंकि श्रुति क्रियाके अवयवोंको मन आदिके व्यापारोंमें 'ते मनसैवाधीयन्त०' ( ळक 
मनसे ही आधान करे, मनसे हो बेन क करे मनसे ही यज्ञ पात्र ग्रहण कर, 

, # यद्यपि मनोय अम्तिका ध्यान क्रियाका बज ह, गोजी पद व्ष जा 
समान क्रियाङ्गके आश्रित मानना चाहिए ! Bs परन्तु बञ्ञानित प मान ह 
क्रियाङ्गरहित मनोवृत्तियोंमें साङ्ग यञ्चका न पुरुषमें यक्ष घ्याच» 


७१३ प्रह्यसुज्-शाहुरसाष्य [ आ० ३ पा० ३ 


भनसाऽस्तुवन्मनसाऽशंसन्यरिँकच यज्ञे कमे क्रियते यत्किंच यज्ञियं कर्म मनसैव तेषु तन्सनोभयेपु 
सनश्चित्खु मनोमयमेव क्रियते? इत्यादिना । संपत्फलो ह्ययमनुबन्च: । ज च प्रत्यक्षाः क्रिया- 
वयवाः सन्तः संप्रदा लिप्सितव्याः। न चात्रोद्‌गीथाद्यपासनवत्कियाङ्गसंवन्धात्तदचुप्रवेशि- 
त्वमाशाङ्कितव्यम्‌, श्रुतिवैरूप्यात्‌ । नह्यत्र क्रियाङ्गं किचिदादाय तस्मिचदो चामाध्यचसि- 
तव्यमिति चदति। षद्निदात्सद्राणि तु मनोवृत्तिमेदानादाय तेप्वर्नित्वं ग्रहादीश्च 
कल्पयति, पुरुषयज्ञादिवित्‌। संख्या चेयं पुरुषायुषस्याहःखु दष्टा सती तत्संबन्धिनीपु 
मनोवृत्तिष्वारोप्यत इति द्रष्टव्यम्‌ । एवमचुबल्यात्स्वातन्ज्यं मनश्चिदादीचास्‌। £ आदि- 


शब्दादतिदेशाद्यपि यथासंभवं थोजयितव्यम्‌। तथा हि--तिषामेकेक एव तावाल्यावानसो. 


पूवं ' इति क्रियामयस्याग्नेर्माहात््यं ज्ञानमयानामेकेकस्यातिदिशान्क्रियायामनाद्रं दश" 
यति । नच सत्येव क्रियासंचन्धे विकट्पः पूर्वेणोत्तरेषामिति शक्यं वरुम्‌ । नहि येन 


व्यापारेणाहवनीयधारणादिना पूर्वः क्रियायासुपकरोति, तेनोत्तरे उपकतुं राकलुचन्ति। 
ही उद्गाता स्तुति करे, मनसे हो होता शंसन-स्तुति करे । जो कुछ यज्ञमें कम किया जाता है ओर 


यज्ञ सम्बन्धी कमं किया जाता है, वह सब मनसे ही [ किया जाता है ] उन मनरिचित्‌ मनोबय अरितयों- 
में मनोमय ही किया जाता है ) इत्यादिसे सम्वद्ध करती है। कारण कि यह अनुवन्ध सम्पद्रूप फछ- 


वाला है । प्रत्यक्ष सिद्ध क्रियाके अवयवोंको सम्पतूके साथ सम्वन्धित नहीं करना चाहिए । और यहां 
उद्गीय आदि उपासनाके समान क्रिया अङ्गके साथ सम्बन्ध होनेसे क्रिया अनुप्रवेशत्वकी आशक्धा 


नहीं करनी चाहिए, क्योंकि श्रुतियाँ विरूप-असमान हैं । यहाँ किसी क्रिया अङ्गको लेकर उसमें इसका 


अध्यवसाय करना चाहिए, ऐसा श्रुति नहीं कहती, किन्तु छत्तीस सहस्र मनोवृत्ति भेदोंको लेकर उनमें 
अग्नित्व और ग्रह आदिको पुरुषयज्ञ आदिके समान कल्पना करती है जर यह छत्तीस सहस्त संख्या 


पुरुषके आयुष्यके दिनोमिं प्रत्यक्ष अनुभूत होती हुई तत्सम्बन्धी मनोवृत्तियोंमें आरोपित की जाती है, 
ऐसा समझना चाहिए। इसप्रकार अनुबन्धसे मनरिचत्‌ आदि स्वतन्त्र हैं। सूत्रस्थ आदि शब्दसे अति- 
देश आदिकी भी यथा सम्भव योजना करनी चाहिए। जंसे कि "तेषामेकैक०” ( उन सांपादिक 
अग्नियोंमें एक-एक उतनी है जितनी कि वह पूव अग्नि है। ) इसप्रकार यह श्रुति क्रियामय अग्निफे 
महात्म्यका ज्ञानमय अग्निमेंस एक एकमें अतिदेशकर क्रियामें अनादर दिखलांती है। और क्रिया- 
सम्बन्ध होनेपर उत्तर अग्नियोंका ( सांपादिक अग्नियोंका ) पूवं अग्निके साथ विकल्प है, ऐसा नहीं 
कहा जा सकता, क्योंकि जिस आहवनीय हृविष्के घारण आदि व्यापारसे पूर्व अग्नि क्रि यामें उपकारक 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
& यहाँ अतिदेश विकल्पके लिए नहीं है, क्योंकि साध्य वस्तुके एक होनेपर परस्पर अपेक्षा- 
रहित साघनोंका विकल्प हो सकता है, जैसे ब्रीहि और यवका होता है । परन्तु यहाँ तो क्रियारिन क्षौर 
ध्यानाग्निका साघ्य-फल भिन्न-भिन्न है । इससे समुच्चयका भी निराकरण समझना चाहिए । किच यहाँ 
क्रियाङ्गत्वको लेकर भी साहद्य नहीं है, किन्तु अग्नित्व साहइयको लेकर अतिदेश है, क्योंकि इसमें 


श्रुति, लिङ्ग, वाक्य, अनुवन्ध, अतिदेश भी प्रमाणरूप हैं । इसका पूर्व मीमांसाके एकादश अध्यायमें 
विचार किया गया है--'राजा स्वराज्यकामो राजसूयेन यजेत' ( स्वराज्यकी कामना करनेवाला राजा 


राजसूय याग करे ) इसप्रकार उपक्रम कर आगे “आग्नेयोञ्टाकपालो हिरण्यं दक्षिणा' 'ेश्चदेचं चरू 
पिन्नङ्गी पौडी दक्षिणा' 'मैन्नावरुणीमामिक्षां वशा दक्षिणा' 'बाहेस्पत्यं चरु शिविषछो दक्षिणा 
'वेन्द्रमेकाद्श कपाछस्वमो दक्षिणा' इसप्रकार अवेष्टि नामकी पाँच इष्टियोंका विधान है । इतमे 
बगंके मेदसे प्रयोगका भेद सुना जाता है। यदि ब्राह्मणो यजेत०' ( यदि ब्राह्मण याग करे तो वाई 


स्पत्य चर्को मध्यमें (दीय ) रखकर आहुति करे और शवशिष्ट घृतका अभिधारण करे--घृतकी 
बारा दे ) इसप्रकार यदि “वेश्य हो तो बेश्वदेय चरुको मध्यमें रखकर आहुति करे! “यदि क्षत्रिय राजा 


| 
| 
| 





अधि० २९ स० ५१ ] भाषाडुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित क 


देश उपोद्वलक इत्युत 
यस hase दै ना युक्त सति हि सामान्येऽतिदेश प्रवर्तत इति, तद्‌- 
स्मत्पक्षेऽप्यग्नित्वलामान्येनातिदेशसंभवात्प्रत्यु्तम्‌। अस्ति हि सांपादिकानामप्यग्नी- 
नासग्नित्वमिति । श्रृत्यादिनी च कारणानि दशितानि। पव १ - 
नमक मजुवन्धादिभ्यः कारणेभ्यः 
स्वातन्त्र्यं मनश्विदादीनामू, प्रज्ञान्तरप॒थक्त्वचत्‌। यथा प्रज्ञान्तराणि शाण्डिल्यविद्या- 
प्रसृतीनि स्वेन सुवेनाचुवन्धेनाचुवध्यमानानि पृथगेव कर्मभ्यः परजञान्तरेभ्यञ्च स्वतन्त्राणि 
भवन्त्ये वसिति । दष्टश्चाचेष्टेःराजसूयप्रकरणपठितायाः प्रकरणादुत्कर्षों वर्णत्रयानुवन्याद्रा- 
जयश्ञस्वाच्च राजसूयस्य । तदुक्तं प्रथमे काण्डे- “क्रखर्थायामिति चेन्न वणंत्रयसंयोगात' (जै० 
सू० ११।४।१०) इति ॥ ५० ॥ 
न सामान्यादप्युपलब्धेम्‌ त्युवन्न हि लोकापत्तिः ॥ ५१॥ 

पद्च्छेद्‌-न, सामान्यात्‌, अपि, उपलब्धे!, मृत्युवत्‌, नहि, लोकापत्तिः । 

सज्ञाथ--( सामान्यादपि ) मनर्चित्‌ आदि अग्नियोंका मानस ग्रहके साथ [ मानसत्व ] 
साहदय होनेपर भी ( न) वे क्रिया अङ्ग नहीं हैं, ( उपलब्धेः ) क्योकि पूर्वोक्त भरति आदि हेतुबोसे 
स्वतन्त्र उपलब्ध होती हैं । ( मृत्युवत्‌ ) जैसे 'स वा एष' 'अग्नि्वे मृत्यु: इत्यादिसे आदित्य पुरुष और 
अग्नि दोनोंमें मृत्यु दब्द समान होनेपर भी उनका अत्यन्त साम्य नहीं दै । अथवा (नहि छोकापत्ति।) 
“सौ वाव लोको०' इस्यादिमें 'समिध्‌” आदिके साहश्य दवोनेपर भी चुलोकमें अरिनश्वकी प्राप्ति नहीं दै । 

यदुक्तं सानसवदिति, तत्रत्युच्यते। न मानसग्रहसामान्यादपि मनश्चिदादीचां 
क्रियादोघत्वं कल्प्यम, पूर्वोक्त भ्यः थुत्यादिददेतुभ्यः केवलपुरुषार्थत्वोपलब्धे:। नहि किचि- 
त्कस्यचित्केलचित्सामान्ये न संभवति। न च तावता यथास्वं वैषस्यं निवतते। मृत्युवत्‌। 
होती है, उस व्यापारसे उत्तर अग्नियाँ उपकारक नहीं हो सकतीं ? साहष्य होनेपर ज्जे हे उ जाता उपर बियो उपकार नही हो सकता? साहदय होनेपर ही बतिदेष प्रवृत 
होता है, इसप्रकार पूवंपक्षमें भी अतिदेश [ क्रियानुप्रवेशका | पोषक है, ऐसा जो कहा गया 
8, वह हमारे पक्षमें भी अस्तित्व साहद्यसे अतिदेशका सम्मव होनेसे निराकृत हुना, क्योंकि सांपा- 
दिक अग्नियोंमें अग्नित्व है । इससे श्रुति आदि कारण दिखलाये गये हैं। इसप्रकार बुर यादि 


फारणोसे मनश्चित आदि अग्नियाँ स्वतन्त्र हैं, अन्य प्रज्ञाओंकी स्वतन्त्रताके समान । जैसे अपने-अपने 
धनुबन्धसे ws हुई .घाण्डिल्यविद्या द झ्य प्रज्ञाएं कर्मों और अन्य प्रशाअसि पृयकू-स्वतन्त 
ही हैं, इसीप्रकार यहाँ भी समझना चाहिए । राजसूय प्रकरणमें पठित अवेष्ठि नामक इष्टिका प्रफरणसे 
उत्कषं दृष्ट है, क्योंकि तीनों वर्णोके साथ सम्बन्धित होनेसे राजधूय क्षत्रिययज्ञ दै । इस बातफो 
'ऋत्वर्थायामिति०” ( यदि यह कहो कि यह खिज्गदशंत कत्वं क होतो i नहीं दै, फ्योंकि 
अनेष्टिमें ब्राह्मण आदि वर्ण त्रयका सम्बन्ध दै ) इसप्रकार पूव॑मीमांसामें कहा गया द ॥ ५०॥ 

जो यह कहा गया है कि मानसके समान, उसका निराकरण किया जाता है। मात 
साथ साहश्य होनेपर भी मनर्चित्‌ आदि अग्नियोंमें क्रियाङ्गत्यकी कल्पना नहीं क व | 
पुर्वोक्त श्रुति आदि हेतुओंसे उनमें केवल पुरुषाथंत्व उप छत होता है । किसीका कुछ 


हो तो ऐन्द्र चरु मध्यमें रखकर आहुति 
आदि चरुओंमें अङ्ञोका विधि शास्त्रसे प्रयोग दै। इसीप्रकार 
अवेष्टि द्वारा अन्तादि कामनावाला यजन करे ) यह ए* छ्या 
हिभूंत वर्णो द्वारा की जाने वाळी लेह 
यया प्रयोग राजसूय यागसे वहिभूंत अन्न आदिकी अमिळाषासे तीन फा इस अधित विष 


राजसुययशके अन्तरगत नहीं । इसका 
किया ह i मनरिवत्‌ आदि अलिर्या स्वतन्त्र हैं ॥ \° ॥ 
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यथा 'स वा एष एव स्र॒त्युयं एष एतस्मिन्मण्डले पुरुषः' ति 'अग्निचे त्युः’ ( वृह० ३।२।१० ) 
इति चाग्न्यादित्यपुरुषयोः समानेऽपि स॒त्युदान्दप्रयोगे नात्यन्तसास्यापत्तिः। यथा च 
'असौ वाव लोको गौतमारिनिस्तस्यादित्य एव समित्‌? ( छा» ५।४।१ ) इत्यत्र न समिदादिसा- 
मान्याल्लोकस्याग्निभावापत्तिस्तद्वत्‌ ॥ ५१ ॥ 
परेण च शब्दस्य तादिध्यं भूयस्त्वारवनुबन्थः ॥ ५२॥ 
पदच्छेद - परेण, च, शब्दध्य, ताद्विष्यम्‌, भूयस्त्वात्‌, तु, अनुवन्धः । 
सुजाथे--( परेण ) 'अयं वाव छोक:०” इस उत्तर ब्राह्मणके साथ साम्य होनेके कारण 
( चन्दस्य ) मध्य ब्राह्मणका (ताद्विघ्यम्‌) विद्या विधित्व प्रयोजन लक्षित होता है, क्योंकि ( भूयरूवा- 
„ स्वनुवन्धश ) मानस अग्निमें बहुतसे अग्निके अवयव संपाद्य होनेसे क्रिया अग्निके साथ उसका पाठ है। 
परस्तादपि अयं वाव लोक पषोऽग्निश्चित इत्यस्मिन्ननन्तरे ब्राह्मणे, ताद्विष्यं केच 
-ऊविद्याविधित्वं शाब्दस्य प्रयोजनं क्ष्यते, न शुद्धकर्माङ्गविधित्वम्‌। तञ्च हि--' विद्यया 
तदारोहन्ति यन्न कामाः परागताः । न तत्र दक्षिणा यन्ति नाविद्वांसस्तपस्विनः’ इत्यनेन इलोकेन 
केवलं कर्मं निन्दन्विद्यां च प्रशांसन्निदं गमयति । तथा पुरस्तादपि 'यदेतन्मण्डलं तपति 
इत्यस्मिन्म्राह्मणे विद्याप्रधानत्वमेच लक्ष्यते, 'सोऽग्॒तो भवति झृत्युक्लोस्थात्मा अवति’ इति 
विद्याफळेनेवोपसंद्दारान्न कर्मप्रधानता। तत्सामान्यादिद्दापि तथात्वम्‌ । भूयाँसस्त्वग्न्य- 
घयवाः संपादयितव्या विद्यायामित्ये तस्मात्कारणाद्र्तिनाऽडुबध्यते विद्या, न कर्माङ्ग 
त्वात्‌ । तस्मान्मनश्चिदादीनां केचलविद्यात्मकत्वसिद्धिः ॥ ५२ ॥ 
( ३० पेकात्म्याधिकरणम्‌ रू० ५३-५४ ) 
एक आत्मानः शरीरे भावात्‌ ॥ ५३ ॥ 
पद्च्छेद्‌--एके, आत्मनः, शरीरे, भावात्‌ । 


सामान्य न हो, ऐसा समव नहीं दै, और इतने मात्रसे प्रत्येक वस्तुकी अपनी स्वाभाविक विषमता 


निवृत्त नहीं हो जाती । मृत्युके समान-जैसे 'स चा एष०' ( वह यही मृत्यु दै जो यह इस मण्डलमें 
पुरुष है ) और "अरिनिच स्त्यु!' (अग्नि ही मृत्यु है ) इसमें अग्नि और आदित्य पुरुषमें मृत्यु शब्दका 
प्रयोग समान होनेपर भी दोनोंमें अत्यन्त साम्यकी प्राप्ति नहीं होती । और जेणे 'असौ चाव लोको ० 
(हे गौतम ? यह प्रसिद्ध चुलोक ही अग्नि है, उसका आदित्य ही समिधा है ) इसमें समिधा क्षादिके 
साहक्यसे द्युोकमें अग्निभावकी प्राप्ति नहीं होती, वेसे ही प्रकरणमें समझना चाहिए ॥ ५१ ॥ 

आगे भी “अयं वाव लोको०' ( यही लोक यह अरिनिश्‍्चित्‌ है ) इस अनन्तर ब्राह्मणमें श्रुतिका 
प्रयोजन ताद्विष्य केवल विद्याविधित्व लक्षित होता है, शुद्ध कर्माङ्गविधित्व नहीं, क्योंकि उसमें 'विद्यया 
तदारोइन्ति०' ( विद्यासे उस स्थानको प्राप्त होते हैं जहाँ मनोरथ प्राप्त होते हैं, वहाँ कमं कुशल नहीं 
बाते ओर अविद्वान तपस्वी भी नहीं जाते ) इस इलोकसे केवल कमंकी निन्दा करती हुई और विद्याकी 
प्रशंसा करती हुई श्रुति यह ( विद्याका प्राधान्य ) वोधित करती है । उसी प्रकार पुवंमें मी 'यदेतन्म- 
ण्डं तपति’ ( जो यह मण्डल तपता है ) इस ब्राह्मणमें विद्याका प्रघानत्व हो लक्षित होता दै । 
“सोऽमृतो मवति०' ( वह अमृत होता है, क्योंकि मृत्यु उसकी आत्मा है ) इस प्रकार विद्याफलसे ही 
उपसंहार होनेसे कमं प्रधानता नहीं है । पुवं ओर उत्तर ब्राह्मणत्रके साहस्यसे यहाँ (मध्यस्थ ब्राह्मणमें) 
भी व्रिद्याकी प्रधानता है । परन्तु विद्यामें अरिनके बहुतसे अवयव संपादन करने योग्य हैं, इसकारणसे 
दिया अग्निसे सम्बद्ध होती है, कमके अङ्गरूप होनेसे नहीं । इसलिए मनर्चित्‌ आदि अग्नियाँ केवळ 
विद्यात्मक हैं, ऐसी सिद्धि होती ॥ ५२ ॥ 


दय =a 7०7” 
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रूज्ार्थ--( एके ) चार्वाक लोग ( आत्मनः ) देहे अतिरिक्त 
मानते हैं, ( शरीरे ) क्योंकि शरीरके होनेपर ही ( मावात्‌ ) आत्माके शक वि हे 4 

हह देहन्यतिरिक्तस्यात्मनः सद्भावः समथ्यंते बन्धमोक्षाधिकारसिद्धये । न ह्यसति 
देहव्यतिरिक्त आत्मनि परळोकफळाश्षोदना उपपद्येरन्‌ कस्य वा ब्रह्मात्मत्बमुपदिच्येत ? 
नचु छास्त्रप्रमुख एव प्रथमे पादे शास्त्रफलोपभोगयोग्यस्य देहव्यतिरिक्तस्यात्मनो ५स्ति- 
त्वसुक्तम्‌ । सत्यसुक्तं भाष्यरुता, नतु तत्रात्मास्तित्वे सुन्रमस्ति, इह तु स्वयमेव सूञछता 
तदस्तित्वसाक्षेपणुरः्सरं प्रतिष्ठापितम्‌। इत एव चाळप्या5५चायण दावरस्वामिना 
प्रमाणलक्षणे वणितस्‌ । अत एव च भगवतोपवषंण प्रथमे तन्त्रे आत्मास्तित्वाभिधान- 
प्रसक्ती झारीरके वक्ष्याम इत्युद्धारः छृतः। इह चेदं चोद्नालक्षणेषृपासनेष विचार्यमा- 
णेष्वात्मास्तित्वं विचार्यते, कत्स्नशास्त्रशेषत्वप्रदर्ानाय । अपि च पूर्वस्मिन्नधिकरणे प्रक- 
रणोत्कर्षाभ्युपगमेन मनश्विदादीनां पुरुषाथत्वं बणितम्‌, कोऽसौ पुरुषः ? यदर्था पते 
मनश्विदाद्य इत्यस्यां प्रसक्ताविदं देहव्यतिरिक्तस्यात्मनो५स्तित्वमुच्यते । तदस्तित्वाक्षे- 
पाथं चेदमादिमं खूच्म। आक्षेपपूर्विका हि परिद्दारोक्तिविवक्षिते5थे स्थूणानिखननन्यायेन 
इढां वुद्धिसुत्पादयेदिति । ® अत्रैके देहमात्रात्मदशिनो लो कायतिका देद्दव्य तिरिक्तस्या- 
त्मनोऽआवं मन्यमानाः समस्तव्यस्तेषु बाह्येषु पृथिव्यादिष्वदष्टमपि चेतन्यं शरीराका- 
रपरिणतेणु भूतेछु स्यादिति संभावयन्तस्तेभ्यचैतन्यं मद्शक्तिवद्विशानं चेतन्यविशिष्ट 


_कायः पुरुष इति चाहुः । स्वगंगमनायापवगंगमनाय वा समथा देहव्यतिरिक्त आत्माऽ स्वगंगमनायापवगंगमनाय वा समर्था देहव्यतिरिक आत्माऽ 


इस अधिकरणमें बन्ध और मोक्षके अधिकारकी सिद्धिके लिए देहसे पृथक्‌ आत्माके 
अस्तित्वका समर्थन किया जाता है । देहसे अतिरिक्त आत्माके न होनेपर परलोक फलवाले विधि- 
वाक्योंकी उपपत्ति नहीं होगी ओर शास्त्र किसको ब्रह्मात्मत्वका उपदेश करेगा । परन्तु शस्त्रके 
आरम्भमें [ पूवंमीमांसाके ] प्रथम पादमें ही शास्त्रोक्त फलके उपमोगके योग्य, देहस व्यतिरिक्त 
आत्माका अस्तित्व कहा गया है। ठीक भाष्यकार ( शबरस्वामी ) ने ऐसा कहा है। परन्तु वहाँ 


देहसे अतिरिक्त आत्माका सद्भाव विषयक सुत्र नहीं है । यहाँ तो स्वयं ही सूत्रकारने आक्षेप पूवक 


-देहसे अतिरिक्त आत्माका अस्तित्व प्रतिष्ठापित किया है । आचायं घबरस्वामीने यहाँसे हो आकंषंण 


कर प्रमाणलक्षण ( प्रथम अध्याय ) में देहसे पृथक्‌ आत्माका वर्णन किया है । अतएव Epes सगवाचु 
उपवषंने पूवंमीमांसामें आत्माके अस्तिस्वके कथनका प्रसंग आनेपर हम इसे शारीरकमें कहेंगे, 
ऐसा कहकर उपरत हुए हैं अर्थात्‌ प्रकरण समाप्त किया है। और यहां चोदनालक्षण--विषिसे 
ज्ञापित विचायेमाण उपासनाओंमें समस्त शास्त्रका आत्मास्तित्व अज्ञ है, इस प्रदशनके लिए आत्मा- 


के अस्तित्वका यह विचार किया जाता है । किच पूवं अधिकरणर्मे हे हन न 
योम ® जाता है। वह ५ 
मनर्चित्‌ आदि अग्लियोमें पुरुषाथंत्व वणित किया जाता दै अतिरिक्त यह आस्माका अस्तित्व 


मनदिचत्‌ आदि अग्नियाँ हैं? ऐसा प्रस्त उपस्थित होनेपर देहे म 
बह । उस ताल जाने लिए यह प्रथम सूत्र है। आला पक हह 
स्थूणानिखनन न्यायसे विवक्षित अर्थमें हृढ बुद्धि उत्पन कया बार शक समस्त थोर 
आात्मा देखनेवाले कुछ लोकायतिक लोग देहसे व्यतिरिक्त बा Ro इस 
व्यस्त बाह्य पृथिवी आदिमें अहृष्ट भी चेतन्य alan रद पत | 

चैतन्य विशिष्ट यह भूतोंका संघात्मक देह ही आत्मा है। इसमें र ता सवा ः 
व्यतिरेक द्वारा देहको आत्मा दिद करते हैं। किच भै गोर हु ० दु 

९२ 
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स्ति, यत्कृतं चैतन्यं देहे स्यात्‌। देह एव तु चेतनश्चात्मा चेति प्रतिजानते । हेतुं चाच- 
क्षते-शरीरे भावादिति । यद्धि यस्मिन्सति भवत्पसति च न भवति तत्तदधमंत्वेनाध्यव- 
सीयते यथाऽग्निधर्मावोप्ण्यप्रकाशो । प्राणचेष्टाचेतन्यस्युत्यादयश्चात्मधर्मस्वेनाभिमता 
आत्मचादिनां तेऽप्यन्तरेच देह उपलभ्यमाना वहिइ्चाचुपलभ्यमाना असिद्धे देहच्यति- 
रिक्ते धर्मिणि देहघर्मा पच भवितुमर्हन्ति, तस्माद्व्यतिरेको देहादात्मन इति ॥ ५३॥ 
एवं प्राप्ते घसः Ro 
व्यतिरेकस्तङ्ावाभावित्वान्न तूपलब्धिवत्‌ ॥ ५४ ॥ 

पदच्छेद्‌- व्यतिरेकः, तद्भावाभावित्वात्‌, न, तु, उपलब्धिवत्‌ । 

सूघार्थ-“( व्यतिरेकः ) आत्मा देहसे व्यतिरिक्त है, ( तद्भावामावित्वात्‌ ) क्योंकि मृतका- 
वस्थामें देहके होनेपर भी आत्माके चेतन्य आदि धर्मोका अस्तित्व नहीं हे । ( नतुपलब्धिवत्‌ ) जैसे 
भूतोंकी उपलव्धि भूतोंका घमं नहीं है, वसे भौतिक देहकी उपलब्धि भी देहका धम नहीं है, किन्तु 
उससे भिन्न है । 

क नत्वेतदस्ति यदुक्तम-अव्यतिरेको देहादात्मन इति, व्यतिरेक णवास्य देहाद्भ- 
वितुमहँति, तद्भाचासावित्वात्‌। यदि देहभावे भावाइ हघमेत्वमात्मधर्माणां मन्येत, ततो 
देहभावेऽप्यमावादतद्धमत्वमेचैषां कि न मन्येत ? देहघर्मचेलक्षण्यात्‌। ये हि देहधर्मा 

रूपादयस्ते यावद्देहं भवन्ति । प्राणचेएादयस्तु सत्यपि देहे खुतावस्थायां न भवन्ति । देह- 


प्रकार उन भूतोसे चेतन्यको संभावना करते हुए मदशक्तिके समान विज्ञान है ओर चेतन्य विशिष्ट- 
काय पुरुष है, ऐसा कहते हैं। स्वगमें जानेके लिए अथवा मोक्ष प्राप्त करनेके लिए देहे अतिरिक्त 
समथं आत्मा नहीं है, जिसके प्रभावसे देहमें चैतन्य हो, देह ही चेतन और श्षात्मा है, ऐसी प्रतिज्ञा 
करते हैं। इस प्रतिज्ञात अथमें रोत कहते हैं---'शरीरे रावात्‌? शरीरके होनेपर ही आत्माके घर्मोका 
_ अस्तित्व है । क्योंकि जिसके होते पर होता है और न होनेपर नहीं होता, वह उसका धमंरूपसे 
निश्धित किया जाता है। जैसेअग्निके धमं ओष्ण्य और प्रकाश निश्चित किये जाते हैं। प्राण, चेष्टा, 
चेतन्य ओर स्मृति आदि जो जात्मवादियोके आत्मघमंइपसे अभिमत हैं, वे मी देहके अन्दर ही 


क se 


ins Sen. 


उपलब्ध होते हुए बाहर उपलब्ध नहीं होते हुए देहसे व्यतिरिक्त घर्मोके असिद्ध होनेपर देहके ही - 


घमं होने चाहिए । इसलिए देहरूप आत्मासे अतिरिक्त आत्मा नहीं है ॥ ५३ ॥ 

ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं 

सिद्धान्ती --यह जो कहा गया है कि देहरूप आत्मासे पृथक्‌ आत्मा नहीं है । वह्द ठीक नहीं 
है । आत्माका देहसे अतिरिक्त होना ही युक्त है, क्योंकि देहके होनेपर आत्माके धर्मोका अमाव है। 
यदि देहुके अस्तित्यमें आत्मघर्मोका सद्भाव होनेसे आात्मधम देह घमं माने जाय तो देहके अस्तित्वमें 
भी आत्माके चेतन्य आदि धर्मोका अमाव होनेसे ये आत्मधमं देहके घमं नहीं है, ऐसा क्यों नहीं 
माना जाय ? क्योंकि वे देहके घर्मोसे विलक्षण हैं। जो रूप आदि देहके धमं हैं वे देह पयंन्त हैं 
ओर प्राण, चेष्टा आदि तो मरणावस्थामें देहके होनेपर मी नहीं होते । रूप आदि देहके धमं दुसरोसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रसिद्ध प्रतीतियोंका विषय भी यह देह ही है। अतः देह ही आत्मा है । विशेष विस्तार ( ब्रह्मसूत्र 
१।१।१ ) में है ॥ ५३॥ 
=+ देहके रूपादि धमं वाह्य जर नेत्र आदि इन्द्रियोंसे ग्राह्य हैं भोर आत्मघमं आन्तर हैं वे 

स्वयं जाने जाते हैं अथवा दूसरेसे अनुभेय हैं। इसलिए तुमको विना इच्छाके भी अनुमान आदि 
प्रमाण मानने पड़ेंगे, नही तो व्यबहारकी सिद्धि नहीं होगी। जैसे कि मुखाकृति देखनेसे परपुरुषवर्ती 
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चर्माश्च रूपादयः एरैरप्युपलभ्यन्ते, नत्वात्मधर्माइचेतन्यस्मृत्यादयः। अपि च सति हि 
तावद हे जीवदवस्थायासेपां भावः दाक्यते निइचेतुं, न त्वसत्यभावः । पतितेऽपि कदा- 
चिदस्मिन्देहे देहान्तरसंचारेणात्मधर्मा अनुवर्तरन्‌। संशयमात्नेणापि परपक्षः प्रतिषि- 
ध्यते । ४ किमात्मकं च पुनरिदं चेतन्यं मन्यते, यस्य भूतेभ्य उत्पत्तिमिच्छतीति परः 
पर्यनुयोक्तव्यः । नहि' भूतचतुएयव्यतिरेकेण लोकायतिकः किंचित्तत्त्वं प्रत्येति । यदचुम- 
वनं भूतभौतिकानाम्‌, तञ्चैतन्यमिति चेत्‌-त्वि विपयत्वात्तेषां न तद्धमवमञ्नुचीत 
स्वात्मनि क्रियाविरोधात्‌ । न ह्यग्निरुष्णः सन्स्वात्मानं दहति। नहि नटः शिक्षितः 
सन्स्च स्कन्घमधिरोक्ष्यति । नहि भूतभौतिकधमेण सता चेतन्येन भूतमोतिकानि विषयी- 
क्रियेरन। नहि रूपादिभिः स्वरूपं पररूपं वा विषयीक्तियते । विषयी क्रियन्ते तु बाह्या- 
ध्यात्मिकानि भूतभौतिकानि चैतन्येन । अतश्च यथेवास्य' भूतभीतिकविपयाया उपलब्धेः 
मांवो5स्युपगस्यते, एवं व्यतिरेकोऽप्यस्यास्तेभ्योऽभ्युपगन्तव्यः । उपलब्धिस्वरूप एव 


ene rome माण EET COC 
भी उपलब्ध होते हैं । परन्तु चैतन्य, स्मृत आदि आत्मधमं अन्योंसे उपलब्ध नहीं होते । इसप्रकार 


जीवितावस्थामें देहके विद्यमान होनेपर इन घर्मोका अस्तित्व निश्‍चित किया जा सकता है। परन्तु 
देहके न होनेपर इनका अमाव निश्चित नहीं किया जा सकता, क्योंकि कदाचित्‌ देहके पतित होनेपर 
मी आत्मधमं अभ्य देहमें संचारसे अनुवृत्त हो सकते हैं। इसप्रकार केवल संशयसे मो परपक्षका 
प्रतिषेध किया जाता है । जिस चेतन्यकी मूतोंसे उत्पत्तिको इच्छा करते हो उस चेतन्यका स्वरूप 
क्या मानते हो ऐसा वादिसे पूछता चाहिए, क्योंकि लोकायतिक चार भूतोंसे अतिरिक्त किसी पदार्थको 
नहीं मानते । यदि कहो कि भूत और भौतिकोंका जो अनुमव है वहो चेतन्य है, तो उन भूत ओर 
मौतिकोंमें चैतन्यका विषयत्व होनेसे चैतन्य उनका घमं नहीं हो सकता, क्योंकि अपनेमें क्रियाका 
विरोध है । जैसे अग्नि उष्ण होती हुई अपनेको नहीं जलाती, नट शिक्षित होता हुआ.भी अपने कधों- 
पर नहीं चढ सकता, वसे भूत और भौतिकोंका धमं होते हुए चैतन्यसे भूत भौतिक विषय नहीं किये 
जा सकते । जैसे रूप आदिसे ( भूत-भौतिक धमंसे ) अपना रूप अथवा अन्या इप विषय नहीं किया 
जाता । परन्तु वाह्य और आध्यात्मिक भूत-मौतिक पदार्थ चैठन्यसे विषय किये जाते हुँ इसलिए 
जैसे मृत-मौतिक विषयक इस उंपलब्धिका अस्तित्व स्वीकार किया जाता है, वेसे ही उनसे इस उप- 
लब्धिका व्य तिरेक भी स्वीकार करना चाहिए । “हमारे मतमें तो आत्मा उपलब्धि स्वरूप ही है इस 
प्रकार आत्मा देहसे व्यतिरिक्त है । और एक खप होनेसे उपलब्धि नित्य है, कारण कि 'मैंने यह 
“दीपिका 
सुख आदिका ज्ञान, पवत आदियें rn कन आदिका ज्ञान आदि नहीं होंगे, इसलिए 
'ज्ञानादयः देहव्यतिरिक्ताश्रयाः देहसरवे5प्यसत्वात्‌ , व्यतिरेकेण देह रूपादिवत्‌ पे ज्ञान आदि देहसे 
व्यतिरिक्तके आश्रित हैं, क्योंकि देहके अस्तित्वमें मी उनका असात है, व्यतिरेकसे जैसे देहके रूपादि) 


इसप्रकार प्रत्यक्ष भिन्न अनुमान प्रमाणसे भी आत्मा देहे पृथक्‌ सिद्ध होता है । मरणकालमें 


चैतन्य आदि घर्मोके देहमें उपलब्ध न होनेसे उनका अमाव निरिचत नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
तुम्हारे मतमें अनुपलब्धि प्रमाण नहों है ओर उनके धर्मी आत्माका देहान्तर प्राप्तिसे शी अनुपकम्म 
उपपन्न होता है । इसप्रकार संशयमात्रसे भी परपक्षका ्रतिपेथ किया जाता है। उपकब्धिबत्‌' 
इस सूत्रस्थ पदका व्याख्यान करनेके लिए अंब “किमात्मकम' इत्यादि मूमिका रचतेहै। द 

# क्या यह चैतन्य मूतोंसे मिन्न तत्त्व है अथवा रूप आदिके समान मत १ दर 
पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि तुमने चारों मूतोसे अतिरिक्त पदा स्वीकार नई 2११ ५ 2 
तुम्हारे सिद्धान्तकी हानि होगी । द्वितीय पक्षका ध्यदूनुभवनम्‌ इत्यादिसे निराकरण | 


७३२ ब्रहसूत्र-शाङ्करमाष्य ` [ अ०३पा०३ 


च न आत्मेत्यात्मनो देहव्यतिरिक्तत्वम्‌, नित्यत्वं चोपलव्धेरेकरूप्यात्‌, अहमिद्मद्राक्षमिति 
चावस्थान्तरयोगेऽप्युपळव्धरत्वेन प्रत्यभिज्ञानात्‌, स्सुत्याद्युपपत्तेश्च। यत्तृक्तम्‌- शारीरे 
भावाच्छरीरधर्म उपलब्धिरिति, तद्॒णितेन प्रकारण प्रत्युक्तम्‌। अपिः च सत्सु प्रदीपा- 
दिषूपकरणेषूपलब्धिर्भवत्यखत्छु न मवति। न चेतावता प्रदीपादिघमे एवोपलव्धिर्भबति। 
एवं सति देह उपलब्चिभेवत्यसति च न भवतोति न देहघर्मा भवितुमर्हति, उपकरणत्व- 
मात्रेणाप प्रदीपादिवद्देहोपयोगोपपत्ते:। न चात्यन्तं देहस्योपलब्धाबुपयोगो5पि 
इच्यते, निश्चे्टेऽप्यस्मिन्देहे स्वप्ने नानाविधोपलब्धिद्‌शनात्‌। तस्मादनवद्यं देहन्यति- 
रिक्तस्यात्मनो ऽस्तित्वम्‌ ॥५४॥ 
( ३१ अङ्गावबद्धाधिकरणम्‌ । सू० ५५-५६ ) 
अङ्गावबद्धास्तु न शाखासु हि प्रतिवेद्स्‌ ॥ ५७॥ 

पदच्छेद--अज्भावबद्धा:, तु, न, शाखासु, हि, प्रतिवेदम्‌ । 
सन्नाथ--(तु) शब्द पूवपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है, (अङ्गावबद्धाः) अजद्भाभ्रित उद्गीथ आदि 
उपासनाएं ( प्रतिवेदम्‌ ) प्रत्येक वेदमें ( शाखासु ) अपनी-अपनी थ्ाखामें व्यवस्थित (न) नहीं होनी 


चाहिए, किन्तु सवं शाखाओंमें अनुवृत्त होनी चाहिए, ( हि) क्योंकि 'उद्गीथमुपासीत' इस प्रकार 
| 


उद्गीथ आदिकी अविशेष श्रुति है 
६ समाप्ता प्रासङ्गिकी कथा, संप्रति तु प्रकतामेवानुवर्तामहे-'ओमित्येतदक्षरसुद्गीथ- 
सुपासीत' (छा० १।१।१) 'लोकेपु पञ्चविधं सामोपासीत' (छा० २।६।१) 'उक्थसुक्थसिति बै प्रजा 


देखा' इस प्रकार अन्य अवस्थाका सम्बन्ध होनेपर भी उपलब्धुरूपसे प्रत्यभिज्ञान होता है ओर 
स्मृति आदिकी उपपत्ति होतो है। जो यह कहा गया कि शरीरमें अस्तित्व होनेसे उपलब्धि शरीरका 
घमं है, वह भी वणित प्रकारसे निराकृत हुआ । किच प्रदीप आदि उपकरणोंके विद्यमान होनेपर 
उपलब्धि होती है उनके विद्यमान न होनेपर नहीं होती, इतनेमात्रसे उपलब्धि प्रदीपका धमं नहीं हो 
जाती । इसप्रकार देहके होनेपर उपलब्धि होती है उनके न होनेपर नहीं होती, इससे देहका घमं 
नहीं हो सकती, क्योंकि उपलब्धिके उपकरणमात्रसे भी प्रदीप आदिके समान देहका उपयोग हो 
सकता है । किन्तु उपळब्धिमें देहका अत्यन्त उपयोग नहों देखा जाता, कारण कि इस देहके निस्ेष्ट 
होनेपर भी स्वप्नमें अनेक प्रकारकी उपलब्धि देखनेमें आती दे 
अस्तित्व दोष रहित है॥ ५४॥ त इतय वहत. दरिया 
प्रासङ्गिक कथा समाप्त हुई । अब हम प्रकृत कथाकी अनुवत्ति करते हे--'अ ०! 
( २५ इस अक्षर उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) 'छोकेषु० १ ( थिवी डि क्ल पाप कक 
सत्यानन्दो-दीपिका 
ठो चेतन्य है और भूत जड़ हैं, ऐसी स्थितिमें चैतन्य जड़ मूतोंका घमं नहीं हो सकता है। वेदान्त- 
सिद्धान्तमे उपलब्धि ही आत्मा है। “आतमा, देहाद्निन्न', उपळव्धिरूपस्बात्‌ उपलछब्धिवत' ( आत्मा 
देहसे भिन्न है उपलब्धिरूप होनेसे, उपछन्धिके समान ) इससे आत्मा मी उपलब्धिरूप होनेसे नित्य 
ही है। अब तक तो पूवपक्षके मतका अवलम्बन कर कहा गया है । परन्तु आगे अपना अभिमत 
“न चात्यन्तं’ इत्यादिसे स्पष्ट करते हैं। 'में मनुष्य हूँ” इत्यादि देह विषयक अभेद ज्ञान भ्रमात्मक है, 
अतः वह देहको आ | ब्धिस्वरू 
ri दद । ष्‌ त्मा लिङ करनेमें समथ नहीं । इसलिए उपलब्धिस्वरूप आस्माका देहसे पृथक्‌ 
क देहके विद्यमान होनेपर चैतन्य है, किन्तु देहके विद्यमान होनेपर जैसे चंतन्यका अभाव 
भी है, बसे उद्गीथ आदिके सद्भावमें उपासना है, किन्तु उद्गीथ आदिके सद्भावमें उपासनाके अभावकी 
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वदन्ति तदिदमेवोक्थम्‌', “इयमेव एथिवी,' 'अयं वाव लोकः’ “एषोऽरिनश्चितः' इत्येवमाद्या य 
उद्गीथादिकर्माङ्गाववद्धाः प्रत्ययाः प्रतिवेदं शाखाभेदेषु विदितास्ते तत्तच्छाखागतेष्वे- 
चोदूगीथादिषु भवेयुरथवा सर्वशाखागतेष्विति विशायः । प्रतिशाख्ं च स्वरादिभेदादु- 
दूगीथादिमेदाडुपादायायसुपन्यासः । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? स्वशाख।गतेष्वेचोद्गीथादिणु 
दिचीयेरन्षिति । कुतः ? संनिधानात्‌, 'डद्गीथमुपासोत' (छा० १।१। ) इति हि सामान्यः 
विहितानां विशेषाकाज्लायां संनिकृएनेव स्वशाखागतेन बिशेषेणाकाह्कादि निवृत्तेः । 
तदतिळङ्कनेन शाखान्तरविहितविशेषोपादाने कारणं नास्ति। तस्प्रात्प्रतिशाखं व्यव- 
स्येति । एवं भाषे त्रवीति--अङ्गावबद्धास्त्विति । तुशब्दः पक्षे व्यावतंयति । नेते प्रतिवेदं 
स्वशाखास्येच व्यवतिछेरन्‌, अपि तु सर्वंशाखास्वचुवतरन्‌। कुतः? उद्गीथादि- 
्रु्यविदोषात्‌। स्वशाखाव्यचस्थायां ह्यदूगीथमुपासीतेति सामान्यश्चुतिरविशेपम्रबृत्ता 
सती संनिधानवरोन विशेषे व्यवस्थाप्यमाना पोडिता स्यात्‌। न चैतन्न्याय्यम्‌, संनि- 
घानात्तु श्रुतिबंलीयसी । नच सामान्याश्रयः प्रत्ययो नोपपद्यते। तस्मात्स्वरादिभेदे 
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सामकी उपासना करनी चाहिए ) 'उक्थसुक्थमिति०' ( प्रजा उबय-उक्थ ऐसा कहती हैं, वह उत्थ 
यही वक्ष्यमाण है, जो उक्थ है, वह यही पृथिवी है) “अयं व(व लोकः०' (यह लोक है, यह अर्निदिचित्‌ 
है) इत्यादि कर्माङ्गसे सम्बन्धित उद्गीथ आदि उपासनाएँ जो प्रत्येक वेदमें भिन्न-भिन्न शाखाओंमें 
विहित हैं, क्या वे ठत्‌-तत्‌ शाखागत उद्गीथ आदिमें होनी चाहिए अथवा सवंशाखागत उद्गोय आदिमे 
होनी चाहिए ? ऐसा संशय होता है । प्रत्येक शाखामें स्वर आदि भेदव उद्गीथ आदि भेदोंको लेकर 
यह उपन्यास है । तब क्या प्राप्त होता है ? पूचपक्षी--अपनी बाख।गत उद्गीथ आदिमें हो विद्याओंका 
विधान करना चाहिए । किससे ? इससे कि संनिधान है । “उद्गीथमुपासीत' ( उद्गीयकी उपासना 
करनी चाहिए ) इस प्रकार सामान्यसे विहित विद्याओंको विशेषक़ी आकांक्षा होनेपर संनिकुष्ट स्व 
शाखागत विशेषसे ही आकाइक्षा आदिको निवृत्ति होती है, अतः उसका अतिक्रमणकर अन्य 
शाखामें विहित विशेषके उपादानमें कारण नहीं है, इसलिए प्रत्येक शाखामें व्यवस्या है । सिद्धान्ती -- 
ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--“अज्गावबद्धास्तु । 'तु' शब्द पूर्वपक्षकी व्यावृत्ति करता है । ये उपासनाएं 
प्रत्येक वेदमें अपनी शाखामें ही व्यवस्थित नहीं होनी चाहिए, किन्तु सवं झाखाओंमें अनुवृत्त होनो 
चाहिए, किससे ? उद्गीथ आदि श्रुति अविशेष होने से, अपनी शाखामें व्यवस्था होनेपर 'उद्गीयमुपासीत' 
यह सामान्य श्रनि अविशेषल्पसे प्रवृत्त होती हुई संनिधिके बलसे विदेषमें व्यवस्थापित होकर बाधित 
हो, यहे युक्त नहीं है, क्योंकि श्रुति संनिधिसे बलवती है । ओर सामान्यके आश्रयसे विद्या उपपन्न नहीं 
होती ऐसा भी नहों है । इससे स्वर आदिके भेद होनेपर भी उद्गोथत्व आदिके अविशेष होनेते सब 
शाखागत उद्गीथ आदिमें इस प्रकारको उपासनाएं होती चाहिए ॥ ५५॥ 


सत्यानन्दी दीपिका 
आशङ्काकर 'अङ्गावबद्धा' इत्यादे कहते हैँ । इस प्रकार प्रासङ्गिक कथा समाप्कर अब प्रत उद्गीथ 
आदि उपासनाओंको 'ओमित्येतदक्षरसुदगीथसरपासीत' इस्पादिसे अनुवृत्ति करते हैं । 'कोकेपु पञ्चविधं 
सामोपासीत” यथा “एथिवी हिंकारोऽग्निः प्रस्तावौऽन्तरिक्षसुद्गीथं आदित्य: प्रतिहारो द्योनिधनस्‌ 
( छा० २।२।१ ) (हिकार पृथिवी है, प्रस्ताव अग्नि है, उद्गीथ अन्तरिक्ष दै, प्रतिहार आदित्य है और 
विघन चुलोक है, इस प्रकार हिकार आदि पाँच प्रकारके सामकी पृथिवी आदि दृष्टिस उपासना करनी 
चाहिए) उक्य नामके चस्त्र-अप्रगीत नक में पृथिवी दृष्टि करनी चाहिए, इष्टिकाचित्‌ अरितमें लोकहष्टि 
करनी चाहिए, इस प्रकार कर्माङ्गके आश्रित उपासनाएं हैं। “उद्गीथमसुपासीत' इस प्रकार उद्गीथादि 
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भन्त्रादिवद्दाडविरोधः ॥ ५६ ॥ 

पदच्छेद्‌--मन्त्रादिवत्‌, वा, अविरोधः । 

सन्नार्थ--(अविरोधः) एक शाखामे विहित उद्गीथ आदिकी अन्य शाखागत उद्गीथ आदिमें 
प्राप्ति होनेपर भी विरोध नहीं है, ( मन्त्रादिवत्‌ ) जैसे एक शाखागत मन्त्र, कम और गुणोंका भी 
अन्य शाखामें उपसंग्रह देखा जाता है । 

६४ अथवा नेवात्र विरोघः शज्लितव्यः--कथमन्यशाखागतेपूद्गीथा दिष्वन्यशाखा- 
विहिताः प्रत्यया भवेयुरिति, मन्त्रादिवदविरोधोपपत्तेः । तथा हि-मन्त्राणां कर्मणां गुणानां 
च शाखान्तरोत्पन्नानामपि शाखान्तर उपसंग्रो रद्यते। येबामप हि शाखिनां छुटरुरटी- 
त्यदमादानमन्त्रो नास्नातस्तेषामप्यसौ विनियोगो दद्यते--'कुर्वऊटो5सीत्यशमानसादत्ते कुटरुर- 
सीति वा' इति । येषामपि समिदादयः प्रयाजा नास्नातास्तेपासपि तेखु गुणविधिरास्नायते-- 


अथवा यहाँ ऐसी विरोधकी शङ्का नहीं करनी चाहिए कि अन्य झाखामें विहित उद्गीथ आदि 
उपासनाएँ अन्य शाखागत उद्गीय आदिमें किस प्रकार होंगी ? क्‍योंकि मन्त्र आदिके समान अवि- 
रोध उपपन्न होता है । जैसे कि एक शाखामें विहित मन्त्र, कमं ओर गुणोंका अन्य शाखामें अपसंग्रह 
देखा जाता है। जिन शाखावालोंके “ङुटरुरसि' ( काण्व संहिता ) ( तु कुक्कुट है ) इसप्रकार 
अव्मादान ( पत्थरादान ) मन्त्र पठित नहों है। उनके भी 'ङुक्कुडोऽसि' ( शु० यजु० माध्यन्दिन ) 
( तु कुक्कुट है ) इस मन्त्रका अद्मादानमें विनियोग देखा जाता है अर्थात्‌ इस मन्त्रको पढकर 
अस्मका ग्रहण करना चाहिए अथवा 'ङुटरुरसि' इस मन्त्रको पढकर अश्मका ग्रहण करना चाहिए । 
इसप्रकार जिन शाखावालोंके समिध्‌ आदि प्रयाज पठित नहों है, उनकी शाखाओंमें मी 'ऋतवो वे०' 

सत्यानन्दी-दीपिका 

साधारण श्र तिसे ओर विशेष संनिधिसे संशय होनेपर पूर्वपक्षी-'स्वशखागते' इत्थादिये कहते हैं, 
सिद्धान्ती--एवं प्राप्ते ब्रवीति से कहते हें॥ ५५ ॥ 

* पूर्वे सूवर्मे-एक शाखामें विहित उद्गीथ आदि उपासनाओंका अन्य शाखागत अद्भुक्े साथ 
सम्बन्ध होनेमें जो विरोध प्रतीत हुआ था, उसे अद्भीकारकर उनका सम्वन्ध कहा य्या है। अब 


उनका विरोध ही नहीं है, क्योंकि एक शाखामें विहित अङ्गोंका अन्य शाखामें स्थित अज्भोंके साथ 
सम्बन्ध जैसे उपपन्न होता है, वसे ही यह सम्बन्ध उपपन्न है। अब इसे 'अथवा' इत्यादिसे कहते 
हैं। अविरोधमें क्रमशः मन्त्र, कम और गुणोंका “तथा येषामपि’ इत्यादिसे उदाहरण देते हैं । 
` मन्त्र-यद्यपि यजुर्वेदियोंका 'कुक्कुटोईसि' ऐसा मन्त्र है 'कुटरुरसि' ऐसा मन्त्र नहीं है, तो भी तमण्दु- 
लपेषणके लिए अद्मादानमें ( पत्थर ग्रहणमें ) दोनों मन्त्रोंका विकल्पसे विनियोग होनेके कारण 
कुटरुरसि' यह मन्त्र भी प्राप्त होता है। शाखाभेदसे इन दोनों मन्त्रोंकी आनुपुर्वी मिन्न भिन्न होने- 
पर भी दोनोंके अथर्मे भेद नहीं दै । भगवानु माष्यकारने सूत्रस्थ आदि अदसे कमं और गुणका 
ग्रहण किया है। कमका उदाहरण--मत्रायणी छाखावालोंके 'समिधो यजति, तनूनपातं यजति, 








इडो यजति, बहिंयजति, स्वाहाकारं यजति' इसभ्रकार यागके अङ्गभूत समिध्‌ आदि पांच प्रयाज नहीं : 


पढे गये हैं । हेमन्त और शिशिर इन दोनों ऋतुओंको :मिळाकर द्वादशमासमें पाँच ऋतु हैं, इस- 
प्रकार प्रयाज मी पाँच हैं, उनका समानदेरामें गुणविधिसे होम करना चाहिए। इसभ्रकार एक 
शाखामें विहित कर्मोका अन्य थाखामें संग्रह देखनेमें आता है ।- गुणका उदाहरण--'अझीषोमीयं 


पश्चमालभेत' इसप्रकार यजुर्वेदियोंकी श्रू तिमें सामान्यरूपसे अग्नीषोमीय पशु कहा गया है, 'अज' - 


ऐसा जाति विशेष नहीं । “छागस्थ वपाया मेदसोऽनुब्रूहि’ “छागो वा सन्त्नवर्णात्‌' ( जै० सू० ६६ ) 
( मन्त्र वणंनसे अज लेना चाहिए ) इस मन्त्रके आधार पर यह जैमिनि सूत्र है। इसश्रकार प्रैषमन्त्र- 
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“तचो वै प्रयाजाः सगानन्न होतव्याः' इति। तथा येषामपि 'अजो<5ग्नीपोमीयः' इति जातिचि- 
शेषोपदेशो नास्ति तेषामपि तद्विषयो मन्त्रव उपळभ्यते-'छागस्य वपाया मेदसो$नुब्रहि' 
इति । तथा वेदाम्तरोत्पन्नानामपि “अग्नेवेहोंत्र वेरप्वर्म' इत्येचमादिमन्त्राणा चेदास्तरे 
परिग्रहो इष्टः। तथा वहुव्रचपठितस्य सुक्तस्य “यो जात एव प्रथमो मनस्वान्‌ (नऋ सं० 
२।६।७) इत्यस्य “अध्वर्यवे सजनीयं शस्यम्‌' इत्यत्र परिग्रहो दष्टः । ततस्माद्यथाऽऽश्रयाणां 
कर्माज्ञानां खर्वत्रायुद्ूत्तिरेवमाश्रितानामपि प्रत्ययानामित्यविरोधः ॥ ५६ ॥ 
( ३२ भूमज्यायस्त्वाधिकरणम्‌ । सू० ५७ ) 
भूज्नः क्रतुवज्ज्यायस्तवं तथा हि दशयति ॥ ५७॥ 

पदच्छेद-भूम्नः, क्रतुवत्‌, ज्यायस्त्वम्‌, तथा, हि, दशयति । 

सन्ार्थ--( भूम्नः ) प्राचीनशारु ओपमन्यवः' इत्यादिमें समस्तोपासनाका ही (ज्यायस्त्वम्‌) 
प्रधानरुपसे प्रतिपादन है । ( क्रतुवत्‌ ) जैसे दशंपूणंमास यागमें एक ही साङ्गभ्रघानका प्रयोग होता 
है। (हि) क्योंकि “तस्य हृ था’ यह श्रूति भी व्यस्त उपासनाकी निन्दाकर ( तथा ) उसीप्रकार 
समस्त उपासनाकी प्रतिपत्ति ( दशयति ) दिखलाती है । 

७ 'प्राचीनञ्ञाळ औपसन्यवः” (छा० ५।१।१।१ ) इत्यस्यामाख्यायिकायां व्यस्तस्य 
समस्तस्य च यैश्वा्रस्योपासनं भ्यते । व्यस्तोपासनं तावत्‌-'औपमन्यच कं स्वमात्मा- 
नशुपास्स, इति दिवमेव भगवो राजश्निति होवाचेष चे सुतेजा आत्मा सधान प एति दिवमेव भगवो राजन्निति होवाचैष चे सुतेजा आत्मा वैश्वानरो यं त्वमात्मानसुपास्से' 


“पा इसप्रकार उनमें गुणविधि 
( ऋतु ही प्रयाज हैं, समानदेश-एकस्थानमें ही उनका होम करना चाहिए ) इसप्रकार उनमें गुणविधि 


कही जाती है । थर जिन श्ालावालोंमें 'अजोऽगनीषोमीयः' ( अज अग्नीषोमीय है ) इसप्रकार 
जाति विशेषका उपदेश नहीं है, उन द्याखावालोंमें मी "छागस्य वपाया० ' ( छाग-चकराकी वपाके 
मेदके होमाथं अनुवाक्या कहो ) ऐसा तद्विषयक मन्त्रवणं उपलब्ध होता है। तथा अन्य वेदमें उत्पन्न 
हुए 'अग्मेबे्डोत्रं वेरण्वरम्‌' ( देवताओंके होवर ओर अध्वर कमं अग्निस सम्पन्न होते हैं ) इत्यादि 
मन्त्रोंका मी अन्य वेदमें परिग्रह देखा गया है। इसीप्रकार “यो जात पुव०' ( जो उत्पन्न हुआ ही- 
बालक ही गुणो श्रेष्ठ और मनस्वी आ, हे जनो! वह इक हे) इस बहवूचोंहोताओंद्वारा 
पठित सृक्तका 'अध्वर्थवे सजनीयं शस्यम्‌' ( अध्वयुँद्ारा किये गये प्रयोगमें सजनोय--- स नास 
इन्द्र" [ हे जनो ! वह इन्द्र है | यह सूक्त कहना चाहिए ) इसमें परिग्रह देखा जाता है। इसलिए 
जैसे आश्रय कर्माज्ञोंकी सर्वत्र अनुवृत्ति है, येसे ही आश्रित उपासनाओंकी भी सर्वत्र अनुवृत्ति है, अतः 
इसमें कोई-विरोध नहीं है ॥ ५६ ॥ नब 

“प्राचीनशाळ औपमन्यव ' ( उपमन्युका पुत्र प्राचीनद्याळ ) इस आल्यायिकामें व्यस्स और 
समस्तछ्पसे वैश्वनरकी उपासना श्रुति है। 'भपमन्यच कं० (हे उपमन्युकुमार | तुम किस मात्माफी 
उपासना करते हो ? इसप्रकार राजा अश्वपतिके प्रश्‍न करनेपर हे पूज्य राजन्‌ ! मैं चुलोककी उपासना 
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लिळूसे 'अज' जाति विशेषका संग्रह होता है । मन्त्रोंका “त्था इत्यादिसे दूसरा उदाहरण एहते है -- 
'अग्नेयेहोत्रं वेरध्वरम' इसप्रकार साम वेदस्थ मन्त्रोंका यजुवँदम ग्रहण होता है । इसप्रकार जसे एक 
शाखामें विहित भन्त्र आदिका अन्य शाखामें परिग्रह होठा है, वसे ही एक दाखामें विहित उद्गोथ 
आदि उपासनाओंका मी अन्य चाखामेँ ग्रहण होता है ॥ ५६ ॥ 

% इसमें अश्वपति कँकेय और प्राचीनद्याळ आदि मुनिगणोंका वेश्वानर विषयक विचार है । 
योक आदिमे से जो प्रत्येक अवयवकी वैश्वानरखुपसे उपासना वह व्यस्तोपासना है, धोर उनके 
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( छा० ५।१२।१ ) इत्यादि, तथा समस्तोपासनसपि 'तस्य ह वा पुतस्यात्मनो वेश्वानरस्य 
मूच सुतेजाइचक्षुर्विश्वरूपः प्राणः प्रथग्वर्स्मा55त्मा संदेहो यहुलो बस्तिरेव रथिः एथिध्येव पादो' 
(छा० ५१८२ ) इत्यादि । तत्र संशयः-किमिहोभयथाप्युपालनं स्याद्ब्यस्तस्य खसः 
स्तस्य चोत समस्तस्वैवेति ? कि तावत्प्राप्तम्‌ ? प्रत्यदयवं सुतेजः प्रशृतिषूपास्स इति 
क्रियापद्श्रचणात्‌, 'तस्मात्तव सुतं प्रसुतमासुतं कुले इझ्यते’ ( छा० ५।१२।१ ) इत्यादिफल- 
भेदश्रवणाञ्च, व्यस्तान्यप्युपासनानि स्युरिति प्राप्तम्‌ । ततोऽभिधीयते-भूम्नः पदार्थोप- 
. चयात्मकस्य वेश्वानरोपासनप्य ज्यायस्त्वं प्राघान्यमस्मिन्वाक्ये विवक्षितं भ्वितुमहंति, 
न प्रत्येकमवयघोपासनानामपि । क्रतुवत्‌। यथा क्रतुणु दर्शपूर्णमासप्रश्धतिषु खाम- 
स्त्येन साङ्गप्रधानप्रयोग एवको विवक्ष्यते, न व्यस्तानामपि प्रयोगः प्रयाजादीनाम्‌ । 
नाप्येकदेाङ्गयुक्तस्य प्रधानस्य तद्वत्‌ । कुत पतद्‌भूमेव ज्यायानिति ¦ तथा हि श्ुति- 
भूम्नो ज्यायस्त्वं दर्शयति; एकवाक्यतावगमात्‌। एक हीद्‌ं वाकयं चेश्वानरविद्यादिषयं 
पोर्वापर्यालोचनात्प्रतीयते । तथा हि--प्राचीनशालप्रसुतय उद्दाळकावसानाः षडक- 
षयो वैश्वानरविद्यायां परिनिष्ठामप्रतिपद्यमाना अश्वपति केकेयं राजानमभ्याञग्युरि 
त्युपक्रम्यैकेकस्यपेरुपास्यं द्प्रसृतीनामेकेकं श्रावयित्वा “मूर्धा त्वेष आत्मन इति होवाच' 
(छा० ५।१२।२) इत्यादिना मूर्धादिभाचं तेषां विदधाति । “मूर्धा ते व्यपतिष्यचन्मां नागमिष्यः’ 
करता हुँ, ऐसा उसने उत्तर दिया । राजा--तुम जिस आत्माको उपासना करते हो यह निश्‍चय ही 
“सुतेजा' नामसे प्रसिद्ध वश्वानर आत्मा है ) इत्यादि व्यस्तोपासना है । इसीभ्रकार 'तस्य ह वा०' 
( उस वश्वानर आत्माका मस्तक ही सुतेजा ( द्युलोक ) है, चक्षु विश्‍वरूप-सुयं है, प्राण पृथग्वर्त्मा- 
वायु हे, देहका मध्य भाग वहुल-आकाशच है, बस्ति ही रयि-जल है, पृथिवी ही दोनों पाद हैं ) 
इत्यादि समस्तोपासना भी है । यहाँ संशय होता है कि क्या वश्वानर वाक्यमे व्यस्त और समस्त दोनों 
प्रकारकी उपासना होनी चाहिए अथवा समस्त ही, तो क्या प्राप्त होता है? पूवपक्षी--सुत्तेजा आदि 
प्रत्येक अवयवमें “उपास्से' इसभ्रकार क्रियापदके श्रवणसे और 'तस्मात्तव०' ( इसीसे तुम्हारे कुलमें 
सुत ( खण्डित सोगद्रव्य ) भ्रसुत और आसुव दिखाई देते हैं ) इत्यादि फल भेदके श्रवणसे व्यस्त 
उपासनाएं होनी चाहिए, ऐसा प्राप्त होता है । सिद्धान्ती-इसपर कहते हैं--भूमाका-पदार्थोपचया- 
त्मक समस्त वेषवानर उपासनाका ज्यायस्त्वःप्राधान्यसे इस वाक्यमें विवक्षित होना युक्त है, किन्तु 


प्रत्येक अवयवोपासनाका ज्यायस्त्व विवक्षित नहीं है । क्रतुके समान-जेसे दशंपूणमास आदि क्रतुओंमें 
समस्तरूपसे अ ङ्गोसहित प्रधानका एक ही प्रयोग विवक्षित है, व्यस्त प्रयाज आदिका प्रयोग विवक्षित 


नहीं है, भौर एकदेशरूप अज से युक्त प्रधानका भी प्रयोग विवक्षित नहीं है, वसे ही प्रकृत में भी 
समझना चाहिए। परन्तु भूमा ही ज्यायानु है, यह किससे ज्ञात होता है ? इससे कि श्रुति भूमाका 


. ज्यायरत्व दिखलाती है, क्योंकि एकवाक्यता अवगत होती है । यह वेस्वानरविद्या विषयक वाक्य 

पौर्व पय पर्यालोचनसे एक ही प्रतीत होता है । जेसे कि प्राचीनशाल आदि उद्दालक पर्यन्त छः 
ऋषिगण वश्वानर विद्यामें परिनिष्ठाको न प्राप्त होते हुए राजा अद्वपति कैकेयके पास आये, ऐसा 
उपक्रम कर उसने एक-एक ऋषिको झु आदिमेंसे एक-एक उपास्य सुनाकर 'मर्घा त्वेष०' ( यह तो 
बेश्वानर आत्माका मूर्धा है ) इत्यादिसे श्रुति उन द्य आदिका मूर्धा आदि रूपसे विधान करती है । ओर 
“मूर्धा ते०” ( यदि तुम मेरे पास न आते तो तुम्हारा मस्तक गिर जाता ) इत्यादिसे व्यस्तोपासनाका 


| सत्यानन्दी दीपिका 
अवयचीकी उपासना समस्तोपासना है । यहाँ री ल विधि ओर फलका श्रवण होनेसे 


झर एकवाक्यताकी उपपत्ति होनेसे 'तत्र' इत्यादिसे संशय पृव॑पक्षमें “ - 
क्रियापदके श्रवणसे व्यस्तोपासनाएँ हैँ । कहते हैं । पृवपक्षमें फलभेद और 'उपास्से 
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( छा० ५।१२।२ ) इत्यादिना च व्यस्तोपासनमपयदति। # पुनश्च व्यस्तोपासनं व्यावर्त्य 
समस्तोपासनमेवाचुवत्यं 'स सर्वेषु लोकेपु सवंघु भूतेषु स्ंव्वातमस्वन्नमत्ति' ( छा० ५।१८।१ ) 
इति भूमाश्रयमेच फलं दशंयति। यत्ु प्रत्येकं सुतेज'प्रश्तिषु फलभेद्भ्रवर्ण तदेचं सत्यङ्ग 
फलानि प्रधान पवाश्युपगतानीति द्रष्टव्यम्‌ । तथोपास्स इत्यपि प्रत्यचयवभाख्यातश्रवणं 
परासिप्रायानुवादा्थं न व्यस्तोपासनविधानाथंम्‌। तस्मात्समस्तोपासनपश्ष एव श्रेया- 
निति । केचित्वत्र समस्तोपासनपक्ष ज्यायांसं प्रतिष्ठाप्य ज्यायस्त्वचचनादेव किल व्यस्तो- 
पासनपक्षमपि सून्रकारोऽनुमन्यत इति कह्पयन्ति। तदयुक्तम्‌, पकवाक्यतावगतो 
सत्यां चाक्यसेदकस्पनस्यान्याय्यत्वात्‌, “मूर्घा ते व्यपतिष्यत्‌' ( छा? ५।१२।२ ) इति चेव- 
प्रादितिन्दावचनविरोघात्‌, स्पष्टे चोपसंहारस्थे समस्तोपासनावगमे तद्भावस्य पूर्व 
पक्षे वक्तुमशक्यत्वात्‌, सौत्रस्य च ज्यायस्त्ववचनस्य प्रमाणवत्त्वाभिप्रायेणाप्युपपद्य- 
मानत्वात्‌ ॥५७॥ 
( ३३ शब्दादिभेदाधिकरणम्‌। रू० ५८ ) 
नाना शब्दादिभेदात्‌ ॥ ५८॥ 

पदच्छेदू--नाना, शब्दादिभेदात्‌ । । 

खुज्ञाथ--( नाना ) विद्या मिश्न-मिन्न है, ( शब्दादिभेदात्‌ ) क्योंकि वेद “उपासीत' 
इत्यादि शब्दोंछा भेद दे । 

ध क पूर्व॑स्मिन्नघिकरणे सत्यामपि सुतेज'पश्वतीनां फलभदशुत समल दा सत्यामपि सुतेजःप्रश्वतीनां फलमेद्शुती समस्तोपासन ज्याय 


नन नकि 
अपवाद करती दै । और फिरसे व्यस्तोपासनाकी व्यावृत्ति कर और समस्तोपासनाकी अनुवृत्तिकर स 


सर्वेघु०' ( वह समस्त लोकोंमें, समस्त प्राणियोंमें बौर समस्त झात्माबोमें अन्न भक्षण करता है ) 
इसप्रकार भूमाके आश्रित ही फल दिखलाती है। और जो सुतेजा आदि प्रत्येक अङ्गमें फलभेदका ` 


श्रवण है, ऐसा होनेपर भी वह अङ्गोंका फल प्रघानमें ही स्वीकार किया है, ऐसा समझना 
चाहिए । और “उपास्से०' यह भी प्रत्येक अवयवमें जो क्रिंयापदका श्रवण है, वह मी अन्यके अभि- 


उपासना पक्ष ही अधिक श्रेष्ठ दै । वेदान्त एक देशी कुछ लोग तो इस अधिकरणमें समस्त उपासना 
ज्यायस्त्व पक्ष स्थापनकर ज्यायस्त्व वचनसे ही व्यस्त उपासना पक्ष भी सूत्रकारको अनुमत दै, ऐसी 
कल्पना करते हैं। वह युक्त नहीं हैं, क्योंकि एकवाक्यताकी अवगति होनेपर वाक्यभेदकी कल्पना 
उचित नहीं है । कारण कि 'मूर्घा ते०' ( तुम्हारा मस्तक गिर जायया ) इत्यादि निन्दा वचनका 
विरोध भी होता है। और उपसंहारमें समस्त उपासनाका अवगम स्पष्ट होनेपर पूवपक्षमें उसका थभाव 
नहीं कहा जा सकता और सूत्रमें ज्यायस्त्व वचन प्रमाणवत्वके अभिप्राये मी उपपद्यमान दै ॥५७॥ 
पुवे अधिकरणमें सुतेजा आदिमे फळमेदकी श्रृतिके विद्यमान होनेपर भी समस्त उपासना 


अनुवाद करते हैं । 'आत्मनो वैश्वानरस्य मुव सुतेजाः’ इसप्रकारके वाक्य और प्रकरणे व्यस्त 
उपासनाका कप उपासनामें अन्तर्भाव है । जैसे प्रयाज आदि अज्ञोंछा प्रधान ददांपूर्णमासके फलमें 
ही उपसंहार है। यदि प्रयाज आदि बज्ञोंका पृथक्‌ फल माने तो वे दशंपुणंमांस यागके अर्ग न होऊर 
पृथक्‌ कमं होंगे और दशं आदिसे पृथक्‌ वाक्य होंगे। इसपर वाबयभेद प्रसक्त होगा । परन्तु ऐसा नहीं 
माना गया दै । ऐसा प्रकृतमें मी समझना चाहिए । सुत्रमे जो 'ज्यायस्त्व' पद है वह व्यस्त उपासनाथओंको 
अप्रामाणिक बोध करानेके लिए है। अतः यह सिद्ध हुआ कि समस्त उपासना ही करनी चाहिए ॥५७ 


९३ 
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इत्युक्तम्‌ । अतः प्राप्त चुद्धिरन्यान्यपि भिन्नशुतीन्युपासनानि समस्योपासिप्यन्त इति । 
अपि च नैव वेद्याभेदे विद्यामेदो विज्ञातुं दाक्यते । वेद्यं हि रूपं विद्याया द्रन्यदेवतमिच 
यागस्य । वेद्यञ्चैक एवेश्वरः श्रुतिनानात्वे प्यवगस्यते “मनोमयः प्राणशरीरः (छा०३।१४।२) 
"क॑ ब्रह्म खं ब्रह्मन ( छा० 8१०५ ) “सत्यकामः सत्यसंकल्पः' ( छा० ५।१।५ ) इत्येवमादिषु । 
तथा “एक पुव प्राण? “प्राणो वाव संवर्ग” ( छा० ४।३।३ ) “प्राणो वाव ज्येष्ठश्चः ( छा० ५।१।१ ) 
“प्राणो ह पिता प्राणो माता” (छा० ७।१५।१) इत्येवमादिषु । चेद्यैकत्वाञ्च विद्येकत्वम्‌ । श्रुति- 
नाजात्वमप्यस्मिन्पक्षे गुणान्तरपरत्वाज्ञानथेकम्‌। तस्मात््वपरशार्याविद्ितमेकवेद्यव्य- 
पाथयं गुणजातसुपसंहतंव्यं विद्याकारस्न्यायेति । # एवं प्राप्त प्रतिपाद्यते-नानेति । वेद्या- 
भेदेऽप्येचंजञातीयका विद्या भिन्ना भवितुमर्हति, कुतः ? शब्दादिभेदात्‌ । भवति ही शाब्दू- 
सेद+--वेद' “उपासीत' 'स क्रतुं वीत’ ( छा० ३।१४।१ ) इत्येवमादिः। छाब्दभेद्श्व कम- 
भेदहेतुः समधिगतः पुरस्तात्‌ 'शब्दान्तरे कर भेदः कृतालुवम्धस्वात' (जे० सू० २।२।१) इति। 
आदिगरहवणादूगुणादयो5पि यथासंभवं भेदहेतवो योजयितव्याः । बच वेदेत्यादियु शब्द" 
श्रेष्ठ है, ऐसा कहा गया है । इससे भिन्न श्रुतिवाली अन्य उपासनाएँ भी ससस्तरूपसे उपासनाएं होंगी, 
ऐसी बुद्धि प्राप्त होती है। और वेद्यका अभेद होनेपर भी विद्याका भेद नहीं जाना जा सकता, क्योंकि 
जैसे द्रव्य झौर देवता यागके रूप हैं, वसे ही वेद्य विद्याका रूप है। 'मनोमयः प्राणशरीरः” ( वह 
ब्रह्म मनोमय और प्राणशरीर-लिड्भात्मा शरीरवाला है ) कं ब्रह्म खं ब्रह्म ( सुख ब्रह्म है, आकाश 
ब्रह्म है) 'सत्यकामः सत्यसंकल्पः' ( ईदवर सत्यकाम ओर सत्यसंकल्प है) इत्यादिमें और 
इसीप्रकार 'पुक एव प्राण? ( प्राण एक ही ) 'प्राणो वाव०' (प्राण ही संवर्ग है) 'प्राणो वाव ०' 


( प्राण ज्येष्ठ और श्रेष्ठ है ) प्राणो इ०' ( प्राण पिता और प्राण माता है ) इस्यादि स्थलोमें श्रुतिका 


भेद होनेपर भी वेद्य एक ही ईश्वर अवगत होता है । वेद्यके एक होनेसे विद्या भी एक ही श्रत है । 
श्रुतिभेद भी इस पक्षमें अन्य गुणपरक होनेसे अनथंक नहीं है । इसलिए अपनी थाखा और अन्य 
शाखाओंमें विहित एक वेद्यके आश्रित गुण समूहका विद्याकी पूणंताके लिए उपसंहार करना चाहिए । 

सिद्धान्तो--ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है--“नाना' वेद्यका अभेद होनेपर भी 
इसप्रका रकी विद्याका भेद होना युक्त है, किससे ? शब्द आदिके भेदसे । 'वेद' सपासीत' स क्रतुं कुर्वीत' 
( वह संकल्प करे ) इत्यादि शब्दभेद है। और शब्दभेद कमं-भेदका निमित्त है, इस प्रकार पूवं- 
काण्डमें--“शान्दान्तरे कमंभेद्‌ः कृतानुवन्धत्वात? ( जँ० सुं० २।२।१ ) ( भिन्न भिन्न शब्दके होनेपर 
कमंका भी भेद होता है, क्योंकि भिन्नरूपसे उनका विषय माना जाता है अर्थात्‌ घात्वथंमें भेद होता है) 
इस सूत्रमे अधिगत होता है। आदि पदके ग्रहणसे गुण आदिकी भी यथासंभव भेदके हेतुरूपसे 
योजना होनी चाहिए । परन्तु 'वेद' इत्यादिमें शब्दभेद ही प्रतीत होता है? 'यजति' दुदाति' इत्यादिके 


® दहरविया आदि ब्रहाविषयक अला एक होनेपर एक हैं अथवा भ्रति 
भेदसे भिन्न हैं, तथा संवग प्राण उपासना एक है अथवा भिन्न है? इसप्रकार संशय होनेपर हान्त 
संगतिसे “पूवं स्मिन्‌' आदिसे पूर्वेपक्ष करते हैं। पृव॑पक्षमें-वेयके एक होनेसे विद्या भी एक है । यदि 
विद्याका भेद हो तो एक श्रुति विहित विद्याका अन्य श्रुतिमें कथन व्यथं होगा । परन्तु विद्याके एक 
होनेसे अन्य भुतिमें कथन अन्य गुणोंके प्रतिपादनके लिए होनेसे व्यथे नहों होगा । इसलिए अपनी 
सा की क एक वेद्यके आश्रित 'सत्यकामः सत्यसंकल्पः' आदि गुण समुदायका 

® जेठे “एक नारीछाय' श्षमिन्न होनेपर भी गुणमेद और भावनाभेदसे भिन्न मिन्नख्पसे 
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अधि० देरे खु० ५८ ] आषाुवाद-खत्यानन्दी-दीपिकासदित ७३९, 


भेद पवावगस्यते, न यजतीत्यादिवद्थभेदः श्षामेवैषां मनोदृत्त्यथत्वामेदात्‌, अर्थान्त- 
रासंभवाच्च । तत्कथं शब्दमेदाद्वि्याभेद्‌ इति ! नेष दोषः, मनोवृत्त्यथत्वाभेदे५प्यचुब- 
न्घमेदाङे मेदे सति विद्यामेदोपपत्तेः। पएकस्यापीइवरस्योपास्यस्य प्रतिप्रकरणं व्यावृ्ता 
गुणए शिष्यन्ते । तथैकस्यापि प्राणस्य तत्र तत्रोपास्यस्यामेदेऽप्यन्याइग्गुणोऽन्यत्रोपा- 
सितब्योऽन्यादग्गुणश्जान्यञेत्येवमनुबन्धमेदाद्वे्भेदे सति विद्यामेदो विज्ञायते। ७ न 
चातैको विद्याविधिरितरे शुणविधय इति दाक्यं वक्तम्‌, विनिगमनायां हेत्वभावात्‌, अने- 
कस्वाच्च प्रतिग्रकरणं शुणानां प्राप्तविद्यानुवादेन विघानाचुपपत्ते। न चास्मिन्पक्षे समा- 
नाः सन्तः सत्यकामादयो गुणा असकृच्छावयितव्याः । प्रतिप्रकरणं चेदकामेनेद्सुपासि- 
तब्यमिदंकामेन चेदमिति नैराकाङ्कथावगमान्तेकवाक्यतापत्तिः। न चात्र वैद्वानरवि- 
द्यायामिव खमस्तचोद्नापरास्ति यद्वलेन प्रतिप्रकरणवर्तीन्यवयवोपासनानि भूत्वैकवा- 
क्यतामियुः। वेचैकत्वनिमित्ते च विद्यैकत्वे सर्वत्र निरङ्कुश प्रतिज्ञायमाने समस्तगुणो- 
पसरंहारोऽदाक्यः प्रतिज्ञायेत । तस्मात्छुष्टच्यते-चाना दाव्दादिभेदादिति । स्थिते चैत- 
सिन्नधिकरणे खबंचेदान्तमत्ययमित्यादिरछच्यम्‌ ॥ ५६ न्यक्माण खर्चचेदान्तप्रत्ययमित्यादि द्रष्टव्यम्‌ ॥ ५८ ॥ 


स जज ताज त ताक 
समान अर्थ भेद तो अवगत नहीं होता । क्योंकि वेद, उपासोत' इन समी शब्दोंका मनोवृत्तिख्प एक 


ही अर्थ है और अन्य ( ज्ञान ) अर्थका असम्भव है, तो शब्दभेदसे विद्याभेद किस प्रकार होगा ? 
यह दोष नहीं है, क्योंकि मनोवृत्तिरूप अर्थका अभेद होनेपर भी अनुबन्धके भेदसे वेद्यका भेद होने 
पर विद्याभेदकी उपपत्ति होती है । उपास्य ईश्वर एक होनेपर भी उसके गुण प्रत्येक प्रकरणमें 
व्यावृत्त ( भिन्न भिन्न ) कहे जाते हैं। उसीप्रकार एक ही प्राणत तत्‌ स्यलमें उपास्यरूपसे अभिन्न 
होनेपर भी एक प्रकारके गुणोंसे युक्त एक स्थलमें उपासनीय हैं. और अन्यडप्रकारके गुगोसि युक्त 
अन्य स्थलमें उपासनीय है, इसप्रकार अनुबन्ध भेदसे वेद्यका भेद होनेपर विद्याका भेद ज्ञात होता दै । 
और यहाँ एक विद्या विधि है और अन्य गुणविधियाँ हैं, ऐसा नहीं कहा _जा सकता, क्योकि इस- 
प्रकारकी व्यवस्थामें कोई हेतु नहीं दै । प्रत्येक प्रकरणें गुणोंके अनेक होनेसे प्रास विद्याके अनुवादसे 
गुणोंके विधानको उपपत्ति नहीं हैं। इस पक्षमें समान होते हुए सत्यकाम आदि ग्रुगोंका अनेक 


“वार श्रवण नहीं होना चाहिए । प्रत्येक प्रकरणमें इस फलकी कामनावालेधे इस उपास्यको उपासना 


करनी चाहिए और इस फलकी कामनावालेसे इसकी । इसप्रकार इन उपासनाओंमें नेराकांक्य 
अवगत होनेसे एक वाक्यता नहीं हो सकती ।, जेजे बैइवानरविद्यामें अन्य समस्त उपासना विधि 
हे, वैसे यहाँ प्रकत शाण्डिल्य आदि उपासनाओमें अन्य समस्त उपासना विधि नहों दै, जिसके 
बलसे प्रत्येक प्रकरणवर्ती अवयव उपासनाएं होकर एकवाक्यताको प्राप्त करें । वेचके एकत्व निमित्तसे 
विद्याके एक होनेपर सर्वत्र सब विद्याओंमें यदि विना अंकुशके प्रतिज्ञा की जाय तो समस्त गुणोंका 
उपसंहार जो अशक्य है उसकी प्रतिज्ञा हो जायगी । इसलिए नानाझब्दादिमेदात्‌' इसप्रकार सुनार 
ने ठीक ही कहा है। इस अधिकरणके स्थित होनेपर 'सदंवेदान्तप्रस्ययम्‌ इत्यादि 

देखना चाहिए ॥ ५८ ॥ “दीपिका 

प्रात कफ वैसे 'सत्यकामः सत्यसंकल्पः' आदि गुणभेदसे और मावनाके अधीन उपासना होनेसे 


. उपास्यके एक होनेपर भी उपासना सिन्त भिन्न दै । 


समाधान 
& यह जो कहा गया दै कि श्रुतिका भेद अन्य गुणोके विषानके लिए है। इसका 

न चाजैको' इत्यादिस कहते हैं । कि फलके भेदसे विद, उपासीत इत्यादि विधिके भेदसे और सद 

गुणोंका ध्यान न हो सकनेके कारण विद्या भिन्न भिन्न है। जैसे दहरका ध्यान अल त 

लोकोंमें यथेष्ट यमन है और वेष्वानर उपासक सवंत्र अन्न सक्षक होते हैं, इसप्रकार | 


७३० प्रह्मसुज-शाहुरआप्य [ अ० २ पा० ३ 


( ३४ चिकल्पाधिकरणम्‌ । स० ५९ ) 
विकल्पो5विशिष्टफलत्वात्‌ ॥ ५९ ॥ 

पद्च्छेद्‌--विकल्पः, अविशिष्टफलत्वात्‌ । ही: 

सूघा्थ--( विकल्पः ) सगुण विद्याओंका विकल्प ही युक्त है, ( अविशिष्टफलत्वातु ) क्योंकि 
वेद्य वस्तुका साक्षात्कारखूप समान फल है । 

# स्थिते विद्याभेदे विचायते--किमासामिच्छया समुच्चयो विकब्पो चा स्यात्‌, 
अथवा विकल्प एव नियमेनेति ? तन्न स्थितत्वाचावद्विद्याभेद्स्य न समुच्चयनियसे 
फिंचित्कारणमस्ति । ननु भिन्नानामप्यग्निहोत्रदर्दांपूणमासादीनां खसुच्चयनियसो इच्य- 
ते। नैष दोषः। नित्यताश्चुतिहि तत्र कारणं नैवं विद्यानां काचिन्नित्यताश्रुतिरस्ति | 
तस्मान्न ससुच्चयनियमः। नापि विकल्पनियमः। विद्यान्तराधिकृतस्य विद्यान्तराप्रति- 
षेघात्‌ । पारिदोष्याद्याथाकास्यमापद्यते । नन्‍वविशिष्टफलत्वादासां विकल्पो न्याय्यः । 
तथाहि--'मनोमयः प्राणशरीरः' (छा० ३।१४।२) “कं ब्रह्म खं ब्रह्मः (छा० ४।१०।५) 'सव्यकासः 
सत्यसंकस्प/(छा०८।१।५) इत्येचमा यास्तुर्यचदीइवरप्राततिफला लक्ष्यन्ते । नेष दोषः, समान- 
फलेष्वपि स्वर्गादिखाघनेषु कमंसु याथाकास्यद्शनात्‌ ।#ः तस्मादयाथाकास्यप्राप्ताचुच्यते- 
विकल्प एवासां भवितुमहति,न ससुच्चयः। कस्मात्‌? अविशिएफलत्वात्‌ | अवरिएं ह्यासां 

इसप्रकार विद्याभेदके सिद्ध होनेपर यह विचार किया जाता है कि क्या इन विद्याओंका 
उपासकछी इच्छासे समुच्चय है अथवा विकल्प है वा नियमसे विकल्प ही है। पूचपक्षी--उसमें 
विद्याभेदके सिद्ध होनेसे समुच्चयके नियममें कोई कारण नहीं है । परन्तु अग्निहोत्र, दशंपुणंमास आदि 
इन मिन्नोंका भी समुच्चयनियम देखा जाता है? यह दोष नहीं है, क्योंकि अग्निहोत्र आदि नित्यत्व 
श्रुति उनके समुच्चय नियममें कारण है, किन्तु विद्याओंमें ऐसी कोई नित्यत्वश्रुति नहीं है, इसलिए 
उनमें समुच्चयका नियम नहीं है, और इसीप्रकार विकल्पका नियम भी नहों है, क्योंकि एक विद्यामें 
अधिकृतका अन्य विद्यामें प्रतिषेष नहीं है। परिशेषसे स्वेच्छा पक्ष प्राप्त होता है। परन्तु इन 
विद्याद्रोंका समान फल द्वोनेसे विकल्प उचित है । क्योंकि “मनोमय: प्राणशरीरः’ 'क ब्रह्म खं ब्रह्म! 
“सत्यकामः सत्यसंकल्पः’ इत्यादि श्रुति समानरूपसे ईश्वर प्राप्तिरप फलवाली देखी जाती है। यह 
दोष नहीं दै, क्योंकि समान फलवाले स्वगं आदिके साधनभुत कर्मोमें भी यथाकाम्य देखनेमें आता है । 

सिद्धान्ती-इसलिए यथाकाम्य पक्षके प्राप्त होनेपर कहते हैं-इन उपासनाओंका विकल्प ही होना 
चाहिए, समुच्चय नहीं, किससे? इससे कि अविशिष्ट फल है। इन उपासनाओंका उपास्य विषयक साक्षारकार 
करना ही समान ( एक फळ ) है। एक ही उपासनासे उपास्य ईश्वर आदि विषयक साक्षात्कार होनेपर 


खत्यानन्दी-दीपिका 
इसलिए शब्द आदि भेदसे विद्या नाना है। विद्यानानात्व अधिकरण पादके आरम्भमें ही संगत है, 
यहाँ तो प्रासजिक है॥ ५८ ॥ 


% इस अधिकरणमें विद्याओंके धनुष्ठानका प्रकार निरूपण किया जाता है। अहंग्रह, तटस्थ 
बर बज्ञाशित भेदसे उपासनाएँ तीन प्रकारकी हैं। उनमेंसे अहंग्रहोपासनाका यहाँ विचार किया 
जाता हे । अहंग्रहोपासना ( उपास्यस्वरूपका स्वाभिन्नरूपसे चिन्तन ) में. इच्छानुसार और विकल्प 


दोनोंका विद्या नानात्वके साथ साम्य होनेसे “किम! इत्यादिसे संशय ॥ पुवंपक्षमें स्वेच्छासे 
धनुष्ठान है, ऐसा अनियम है और सिद्धान्तमे विकल्पसे अनुष्ठान है, नर ह 


& जेसे पुरोडाशरूप एक फळ होोनेथे ब्रीहि और यवका विकल्प है, वेसे ही इन विद्याओंमें 
विकल्प युक्त है। ईव्वरके साक्षात्तारके अनन्तर फलभेद दोनेपर मी इन अहंग्रहोपासनाओंका 


अघि० ३५ सश ६० | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासददित ७४१ 


फलघुपास्यविषयसाक्षात्करणस्‌ । एकेन चोपासनेन साक्षात्कृते उपास्ये विषय ईइवरादो 
द्वितीयमनर्थकम्‌ । अपि चासंभव पव साक्षात्करणस्य समुच्चयपक्षे, चित्तविक्षेपहेतु- 
त्वात्‌। खाक्षात्करणसाध्यं च विद्याफलं दशयन्ति श्रुतयः-यस्य स्याददा न विचिक्ित्सा- 
स्ति! ( छा० ३।१४।४ ) इति, 'देवो भूत्वा देवानप्येति' ( बृह० ४।१।२ ) “सदा तद्भावमावितः' 
( भ० गी० ०६ ) इत्येवमाद्याः । तस्मादविशिष्टफलानां विद्यानामन्यतमामादाय तत्परः 
स्याद्यावदुपास्यविषयसाश्षात्करणेन तत्फलं प्रातमिति ॥ ५९ ॥ 


( ३५ कास्याधिकरणम्‌। सू० ६० ) 
काम्यास्तु यथाकामं समुचीयेरन्न वा पूवेहेत्वभावात्‌ || ६० ॥ 
पदच्छेद--काम्याः, तु, यथाकामम्‌, समुच्चीयेरन्‌, न, वा, पूव हेत्वमावात्‌ । 
सून्ञार्थं - (काम्यास्तु) काम्यविद्याओंका तो (ययाकामम्‌) यथेच्छ (समुच्चीयेरश्नवा) समुच्चय 
करे, अथवा न करे, ( पूर्वहेल्वामावात्‌ ) क्योंकि समान फलल्प विकल्पके प्रयोजक हेतुका अमाव है । 

क 'अविशिष्टफलत्वात' इत्यस्य प्रत्युदाहरणम्‌ । यासु पुनः काम्यासु विद्यासु स य एव- 
मेचे वायुं दिशां वत्सं वेद न पुत्ररोदं रोदिति ( छा०३।१५।२ ) 'स यो नाम ब्रह्मत्युपास्ते यावच्ञास्नो 
गतं तन्नास्य यथाकामचारो भवति? ( छा० :।१।५ ) इति चैचमाद्यासु क्रियावददष्टेनात्मना- 
त्मीयं फळं खाघयन्तीषु साक्षास्करणापेक्षा नास्ति। ता यथाकामं ससुच्चीयेरक्ष वा समु- 


उचीयेरन, पूर्वहेस्वभावात्‌। पूर्वेस्याविशिष्टफलत्वादित्यस्य विकर्पतरञान पूर्वहेत्वभावात्‌। पूर्वस्याविशिष्टफळत्वादित्यस्य विकल्पहेतोरभावात्‌ ॥ ६० ॥ 


अन्य उपासनाएऐ प्रयोजन रहित हैं। समुच्षय पक्षमें तो साक्षात्कारका असंमव ही है, क्योंकि समुच्चथ 
चित्त-विक्षेपका हेतु दै । और “यस्य स्यादद्धा०' (मैं मरकर इसीको प्राप्त होऊंगा, ऐसा जिसका निश्‍चय 
है, इस विषयमें कोई सन्देह नहीं है, उसे ईस्वरमावकी प्राप्ति होती है ) और 'देवो भूत्वा० ' ( वह इस 
लोकमें देव होकर शरीर पातानन्तर देवोंको प्राप्त होता है) इत्यादि श्रुतियाँ और “सदा तद्धावमावितः०' 
( सदा उसके भावसे मावित होकर उस उसको प्राप्त होता है ) इत्यादि स्मृतियां मी साक्षात्कार द्वारा 
साध्य विद्या फल दिखलाती हैं । इससे समान फलवालो उन विद्याओंमेंसे एकको लेकर तत्पर हो 
जब तक उपास्य विषयक साक्षादकारसे उसका फल प्राप्त हो॥ ५९ ॥ 

“समान फल होनेसे' इस पूर्वोक्त हेतुका यह प्रत्युदाहरण है। परन्तु 'स य एतमेव०' (वह जो 
कोई पुत्रका दीघं जीवन 'चाहनेवाळा इस . प्रकार इस वायुको गोल्पसे कल्पित दिशाओंके वदसखूपसे 
जानता है पुत्र निमित्तसे रोदन नहीं करता-पुत्र मरण जन्य रोदन नहीं करता ) 'स यो नाम ब्रह्म०' 
( वह जो कोई “नाम ब्रह्म है” ऐसी उपासना करता है उसको जहाँ तक नामकी गति होती है वहाँ तक 

यथेच्छ गति हो जाती है ) इत्यादि जिन काम्य विद्याओंमें ङ्रिया-कमंके समान अदृष्टर्पसे अपना ततु- 
तत्‌ फल सिद्ध करती हुई साक्षात्कारकी अपेक्षा नहीं है। वे यथेच्छ समुच्चित होनी चाहिए अथवा 
समुच्चित नहीं होनी चाहिए, क्योंकि यहाँ पूवं हेतुका अमाव है । “अविशिष्ट फल होनेसे' इस पूव 
विकल्पके ० 
हेतुका अमाव है ॥ ६० ॥ उत्यानन्दी दीपिका 


साक्षारक्ाररूप फल समान है । किंच सब उपासनाओंका एक साथ होता असंभव है । अतः यहाँ 
विकल्प ही युक्त है ॥ ५९॥ 

६७ गत अधिकरणमें महंग्रहोपासनाका विषार किया गया है। अब इस अषिकरणर्मे तटस्य- 
प्रतीकोपासना “मनो ब्रह्मेत्युपासीत' आदिके विषयमें विचार किया जाता है । पूवं ्धिकरणमें जेसे 
अहंग्रहोपासनाएं विकल्पसे अनुष्ठेय कही गई हैं, वषे ही प्रतीकोपासनाएँ मी विकल्पसे ही बनुष्ठेय 
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( ३६ यथाश्रयभावाधिकरणम्‌ । सु० ६१-६६ ) 
अङ्ग पु यथाश्रयभावः ॥ ६१ ॥ 
ष्‌, यथाश्रयमावः । 
Sr ) कर्माङ्गोदगीय आदि आश्रित उपासनाओंमें (यथाश्रयभाव!) समुच्चयसे 
अनुष्ठानका नियम है, जैसे क्रतु ओंमें आशित अङ्गोंके अनुछानका नियम है । 
# कर्माङ्गेषूद्गीथादिषु ये आश्चिताः प्रत्यया चेदत्रयविहिताः कि ते समुचीयेर- 
न्किवा यथाकामं स्युरिति संशये यथाक्रयआाव इत्याह । यथेवैषामाश्चयाः स्तोजाद्‌यः 
संभूय अवन्त्येवं प्रत्यया अपि आश्रयतन्त्रत्वात््त्ययानास्‌ ॥ ६९ ॥ 


शिष्टे थ ॥ ६२॥ 

पद्च्छेद्‌--थिष्टेः, च । 

सूजाथं- विघान होनेसे मी अङ्गके समान समुच्चय है । 

& यथा वाश्रयाः स्तोादयस्त्रिषु शिष्यन्त पवमाश्चिता अपि प्रत्ययाः । नोपदेशः 
कृतोऽपि कश्चिद्विरोषोऽङ्गानां तदाश्रयाणां च प्रत्ययानामित्यथंः ॥ ६२ ॥ 

समाहारात्‌ ॥ ६२ ॥ 

साथ -अन्य वेदोक्त प्रणवका अन्यत्र समाहार होनेसे भी अञ्खाशित उपासनाओंका समुच्चय है । 
# होतृषद्नाद्धेवापि दुरुद्रगीत (थ) मचुसमाहरति' (छा० १।५।५) इति च प्रणवोद्गीथेकत्व- 
विज्ञानमाद्दात्स्यादुद्गाता स्वकमेण्युत्पन्न क्षतं दोत्रात्कमंणः प्रतिसमादघातीति त्रुवन्वे- 
कमके अङ्गमृत उद्गीथ आदिके आश्रित तोनों वेदोंमें विहित जो उपासनाएं हैं, क्या उसका 
समुच्चय होना चाहिए अथवा यथेच्छ अनुष्ठान होना चाहिए? ऐसा संशय होनेपर “यथाश्रयमाव/ 
ऐसा कहते हैं । जैसे इन उपासनाओंके आथयभत स्तोत्र आदि समुच्चयसे होते हैं, वसे उपासनोए भी 

समुच्चयसे होती हैं, क्योंकि उपासनाएँ आश्रयके अधीन हैं ॥ ६१ ॥ 

जैस स्तोत्र आदि आश्रय तीनों वेदोंमें कहे जाते हैं, वंदे आश्रित उपासनाएं भी कही जाती हैं। 
अङ्गों और उनके आश्रित उपासनाओंमें उपदेशकृत कोई विशेष नहीं है, ऐसा अथं है ॥ ६२ ॥ 

होतृषदनाद्वेवापि०' ( स्वर, व्यञ्जन आदिके प्रमादे दृष्ट किये गये उद्गीयको भी उद्गाता 
सम्यक्कृत होताके शंसनसे निर्दोष करता है ) यह श्रुति वाक्य प्रणव और उद्गीथके एकत्व विज्ञानके 
माहात्म्यसे उद्गाता अपने कमंमें उत्पन्न हुए दोषका होत्र कमंसे प्रतिसमाधान ( निर्दोष ) करता है, 

सत्यानन्दी दीपिका 
होनी चाहिए, क्योंकि उनमें मी उपासनत्व समान है, इस प्रकार दृष्टान्त संगतिसे यह पुवंपक्ष करते हैं । 
“यथा कामा'चारः' 'पुत्रका अमरण' इत्यादि प्रत्येक प्रतीकोपासनाका भिन्न-मिन्न फल है; इसलिए यहाँ 
विकल्पका नियम नहों है ॥ ६० ॥ 

& पूवं अधिकरणमें जैसे प्रतीकोपासनाओंका स्वतन्त्र होनेसे यथेच्छ अनुष्ठान कहा गया दै, 
बसे यहाँ घड्ाश्रित उपासनाओंका नहीं है, क्योंकि वे बङ्गोंके अधीन हैं । इस प्रकार प्रत्युदाहरण 
संगतिसे--'अङ्ग पु! इत्यादिसे पर्वेपक्ष करते हैं ॥ ६१ ॥ 

% क्रतुके अङ्ग ओर उनके आश्रित उपासनाए तीनों वेदोमें समान मावसे विहित हैं, अतः 


घङ्गोके समान उपासनाओंका भी समुच्चयसे अनुष्ठान है । परन्तु गोदोहनके अनुष्ठानका नियम नहीं है, 
क्योंकि वह तो चमसके स्यानमें विहित है ॥ ६२ ॥। 


% समाहरणं-समताकरणं-दोपका संधान करना समाहार है। इस समाहर लिद्धुसे भी उपा- 


न mes seme 


अधि० ३९ सश ९०-९१ ] साषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित उद 


दान्तरोदितस्य प्रत्ययस्य वेदान्तरोदितपदार्थसंबन्थसामान्यात्लर्ववेदोदितप्रत्ययोपसंदार 
सूचयतीति लिङ्दराँचस्‌ ॥ ६३ ॥ लवचेदोदितप्रत्ययोपसंहारं 


गुणसाघारण्यश्रुतेश्च ॥ ६४॥ 
पद्च्छेद्‌-गुणसाधारण्यशतेः, च। 

सूज्ञा्थ--तेनेयं त्रयी विद्या वतंते' इत्यादि उद्गीय उ पासनामें गुणभूत ओंकार तीनों वेदोंमे 
साधारणरूपसे सुना जाता है । 

& विद्याशुणं च विद्याश्रयं सन्तमोकार वेद्रत्रयसाघारणं श्रावयति तेनेयं त्रयी 
बिद्या चर्तते ओमित्याश्रावयत्योपिति झंसस्योमित्युद्गायति' ( छा० १।१।९ )इचि च। ततश्चा 
श्रयसाधारण्यादाश्रितलाघारण्यमिति लिङ्दशनमेव । अथवा-युणसाघारण्यश्चुतेइचेति। 
यदीमे कर्मशुणा उद्गीथाद्यः सर्वे सर्वप्रयोगसाधारणा न स्युनं व्यात्ततस्तदाश्रयाणां 
प्रत्ययानां सहभाचः। ते दूदूगीथादयः सर्वाङ्ग ग्राहिणा प्रयोगवचनेन सवे सर्वप्रयोग- 
साधारणाः श्राव्यन्ते । ततश्चाश्रयसहदभावात्प्रत्ययसहभाव इति ॥ ६४ ॥ 

न वा तत्सहमावांश्रतेः ॥ ६५ ॥ 

पद्च्छेद--न, वा, तत्सहभावाश्रुतेः । 

सूजार्थ--( न वा ) अज्ञाधित उपासनाओंका समुच्चयः नहीं है, ( तत्सहभावाश्रुतेः ) क्योंकि 
ग्रहं गृहीत्वा’ इसप्रकार जैसे अज्ञोंके सहमावकी श्रुति है, वैसे अङ्ञाभित उपासनाओंके सहमावकी 
बतिनहीहे_______-- त नहीं है । 


जल वत 
ऐसा कहता हुआ अन्य वेदमें कथित उपासनाका अन्य बेदमें उक्त पदाथंके साथ समान सम्बन्ध 


होनेसे सवं वेदोक्त उपासनाका उपसंहार सूचित करता है, ऐसा रिङ्गदशंन है ॥ ९३ ॥ 

तेनेयं त्रयी०' ( उस अक्षरसे ही यह ऋग्वेद आदिरूप त्रयीविद्या प्रवृत्त होती दै । (3 
ऐसा कहकर ही अध्वयं श्रवण करता है ० ऐसा कहकर ही होता शंसन करता है तथा 3» 
ऐसा कहकर ही उद्गाता उद्गान करता है) यह श्रुति विद्याके गुण-विद्याके माश्रयभूत “उन कारको 
तोनों वेदोमिं साधारण-समानरूपसे अवण कराती है । उससे आशय ५59! कारके साधारण होनेसे उसके 
आश्रित उपासनाएँ मी साधारण हैं, यह रिङ्ग दशन ही है । अथवा “गुणसाधारण्यशरुतेः यदि उद्गीय 
झादि ये सव कमंगुण सब प्रयोगोंमें साधारण-समान न होते, तो उनके आशित उपासनाओंक सवत्र 
सहमाव न होता । परन्तु वे सब उद्गीथ आदि सर्वाङ्गग्राही प्रयोगवचनसे सब प्रयोगोंमें समानरूपसे 
श्रवण कराये जाते हैं। उससे आश्रयके सहमावसे आश्रित उपासनाओंका सहमाव है ॥ ९४॥ 


सनाओंका समुच्चय प्रतीत होता है । जैसे 
( छा० १।५।५ ) इस प्रकार छान्दोग्यमे ph पकड 
नात? इत्यादि फलाथंवाद है । सामवेदस्थ उ ध्यानका ऋग्वेदो 
जाता है वही सवे २३०० उपासनाओकि समुच्चयमे छिजे है। इस प्रकार दोनों वेदम प्रणव 
और उद्गीथके ऐक्य ज्ञानसे सबंवेदस्य उपासनाओंका सव॑त्र समुच्चय होता चाहिए ॥ ९२ ॥ 204 

७ उपास्य ओंकारके साधारण होनेसे उसके आशित उपासनाओं का वच ब | 
होता है । इसमें 'गुण' इत्यादिसे अन्य हेतु कहते दै । अन्वयमुखसे उक्त दप आणित उपा 
व्यतिरेकमुखसे व्याख्यान करते हैं। इसप्रकार झन्वय-व्यतिरेकसे आश्रयके समुच्च ' 
सनाओंका भी समुच्चय है ॥ ६४ ॥ 


) 


७४४ त्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ आ० ३ पा० ३ 


& न चेति पक्षव्यावतंनम्‌। न यथाश्रयभाव आश्चितानासुपाखनानां अवितुमहंति। 
कुतः ? तत्सहभावाश्रुतेः। यथाहि तिवेदविितानामङ्गानां स्तोत्रादीनां सहभावः श्रूयते- 
“अहं चा शृहीस्वा चमसं वोन्नीय स्तोन्रसुपाकरोति स्तोन्नसनुशंसति प्रस्तोतः सास गाय होतरेतद्यज’ 
इत्यादिना। नेवमुपासनानां सहआवशुतिरस्ति। नजु प्रयोगवचन एषां सहभावं पापयेत्‌ । 
नेतिः नमः, पुरुषार्थत्वादुपासनानाम्‌। प्रयोगचचनो हि क्रत्वर्थानासुद्गीथादीनां सह- 
भावं प्रापयेत्‌ । उद्गीथाद्यपासनानि क्रत्वर्थाश्रयाण्यणि गोदोहनादिवत्पुरुषार्थानीत्यवो- 
चाम 'पथग्ध्यप्रतिबन्ध फळम्‌' ( ब्रह्मसूत्र ३।३।४२ ) इत्यत्र। अयमेव चोपदेशाश्रयो विशे- 
बोऽङ्गानां तदालस्बनानां चोपासनानां यदेकेषां क्रत्वथत्वमेकेषां पुरुषार्थत्वमिति । परं 
च लिङझडयमकारणमुपासनसहभावस्य श्रुतिन्यायाभावात्‌। नच प्रतिप्रयोगमाश्चयका- 
स्न्योपसंदारादाश्चितानामपि तथात्वं विज्ञातुं शाक्यम्‌। अतत्प्रयुक्तत्वादुपासनानाम । 
आश्रयतन्त्राण्यपि ह्यपासनानि काममाश्रयामावे मा भूवन्न त्वाश्रयसहभावेन सहभाव- 


नियममहंन्ति, तत्सहभावाश्रुतेरेच । तस्माद्यथाकाममेवोपासनान्य बुष्ठीयेरन्‌॥ ६५॥ 


“न वा! ये शब्द पुवेपक्षकी व्यावृत्ति करते हैं। आश्रित उपासनाओंका आ्रयमावके अनुसार 
समुच्चय नहीं हो सकता, किससे ? उनके सहमावकी श्रुति न होनेसे। जसे तीनों वेदोंमें विहित स्तोत्र 
थादि धङ्गोंका सहमाव 'अहं गृहीत्वा०' ( ग्रह पात्रको ग्रहण कर अथवा चमस पात्रको सोमरससे 
भरकर वह स्तोत्रका थारम्म करता है, स्तोत्रश्वा अनुशंसन करता है, है प्रस्तोता | तुम सामका गायन 
करो, हे होता | तुम इसका याग करो ) इत्यादि श्रुति कहती है, वेसे उपासनाओंके सहमावकी श्रुति 
नहीं है । परन्तु प्रयोध वचन-विधि ही इनका सहमाव प्राप्त कराएगा, नहीं, ऐसा हम कहते हैं-- 
क्योंकि उपासनाएं पुरुषाथ हैं । प्रयोग विधि क्रत्वये उद्गीथ आदिका सहमाव प्राप्त करावे, परन्तु 
क्रतु अथं आश्रय उद्गीथ आदि उपासनाएं गोदोहन आदिके समान पुरुपाथं हैं, ऐसा 'पृथरध्यप्रतिबन्धः 
फलम इस सूत्रें हम कह चुके हे । अङ्ग और उनके आश्रित उपासनाओंमें उपदेशके आश्रयपर 
यही विशेष है कि इनमें एक क्रत्वथं हैं और दूसरे पुरुषार्थ हैं। भोर दुसरे दो लिङ्ग उपासनाओके 
सहमावमें कारण नहीं है, क्योंकि श्रुति और न्यायका अमाव है। और प्रत्येक प्रयोगमें सम्पुणं आश्रयों- 
का उपसंहार होनेसे आश्रितोंका मी वंसा ही उपसंहार हो ऐसा नहों जाना जा सकता, क्योंकि 
उपासनाएं उनसे प्रयुक्त नहीं हैं। आश्रयके अधीन होती हुई भी उपासनाएं आश्रयके अभावमें भले 
ही न हों, परन्तु आश्रयोंके सहमाव होनेपर सहमावका नियम नहीं हो सकता, कारण कि उनके सहमाव 
की श्रुति नहीं है । इसलिए अपनी इच्छाके अनुसार ही उपासनाओंका अनुष्ठान करना चाहिए ॥६५॥ 

+ उपासनाओंका फल भिन्न भिन्न होनेसे यी पिका अनुष्ठानमें कोई प्रमाण नहीं है, इस 
वातको सिद्धान्ती “न चा” इत्यादिस कहते हैं। 'विमतोपास्तय: क्रतौ न ससुच्चित्यानुष्ठेयाः, भिन्न 
फलत्वात्‌ गोदोहनघत्‌' ( उक्त उपासनाएं क्रतुमे समुच्चयसे अनुष्ठेय नह है, क्योंकि भिन्न फलवाली 
हैं, जसे गोदोहन ) “वीयं कामनावाला गोदोहनपात्रसे जलानयन करे” यहाँ चमसके स्थानमें विशेष 
फलके लिए गोदोहनपात्रका ग्रहण किया जाता है। जैसे यहां गोदोहन पात्रका भिन्न फल है, अतः 
वह क्रतुमें ससुच्चयसे अनुष्ठेय नहीं है, वैसे उपासनाओंके विषयमें मी समझना चाहिए । 'शिष्टेश्च' 
( ब्रह्मसूत्र ३।३।६२ ) इसमें उक्त अथंका 'अयसेव' इत्यादिसे निराकरण करते हैं। ओर 'समाहारात 
( ब्रह्मसूत्र ३।३।६३ ) 'गुणसाधारण्यश्रतेश्च? ( ब्रह्मसुत्र ३।३।६४ ) इन सृत्रोंमें उक्त दो लिङ्ग अन्य 
प्रमाणसे प्राप्त अयंके द्योतक हैं। अथंवादवाक्यमें स्थित होनेके कारण स्वयं साधक नहीं हैं, इसप्रकार 
'परश्ष' इत्यादिसे कहते हैं। 'गुणसाधारण्यश्रुतेश्व' इससुत्रकी दुसरी व्याख्या “न चः इत्यादिसे दुषित 


र > >>>»... स्स 
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दशेनाच ॥६६॥ 
पढ्च्छेद्‌- दशंचात्‌, च । 
सुत्रा्थ--एवं विद्ध वे ब्रह्मा! इत्यादि शति अङ्गाधित उपासनाओंका असहमाव दिखलाती है । 
$ दायति च श्रुतिरसहभाचं प्रत्ययानाम्‌-'एवंविद्व वे ब्रह्मा यज्ञं यजमानं सर्वाश्चत्वि- 
जोऽमिरक्षति' ( छा» ४।१७।१० ) इति । सवंप्रत्ययोपसंहारे हि सर्व सर्वविद्‌ इति न 
विज्ञानवता प्रणा परिपाइयत्वमितरेषां संकीत्यंत। तस्माद्यथाकामसुपासनानां सम- 
वयो विकल्पो वेति ॥६६॥ न 
हुति भ्रीमच्छङ्करमगचस्पूज्यपादकृतौ श्रीमच्छारीरकमीमांसामाष्ये तृतीयाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥३॥ 
तृतीयाध्याये चतुथः पादः 
[ अन्न निगुंणविद्याया अन्तरङ्गवहिरङ्गसाधनविचारः ] 
( इस पादमें निगुंगविद्याके अन्तरङ्ग और बहिरङ्ग साधनोंका विचार है ) 
( १ पुरुषार्थाधिकरणम्‌। सू० १-१७ ) 
पुरुषार्थो5तः शब्दादिति वाद्रायणः ॥ १॥ 
पद्च्छेद्‌--पुरुषाथंः, अता, शब्दात्‌, इति, बादरायणः । 
सुत्राथ--( बादरायण: ) वादरायण आचार्यका मत है कि ( अतः ) इसी औपनिषद्‌ आस्म- 
्ञानसे ( पुरुषार्थः ) मोक्षरूप पुरुषाथ सिद्ध होता है, ( शब्दात्‌ ) क्योकि “तरति शोकमात्मवित्‌’ इस 
प्रकारकी श्रुति है । 
४ मथेदानीमोपनिषदमात्मशानं किमधिकारिद्वारेण कमंण्येवालुप्रविरात्याद्दोस्विः 


स्स्वतन्त्रमेव पुरुषार्थसाधनं भवतीति मीमासमानःसिद्धान्तनव तातड 2. मीमांसमानः सिद्धान्तेनैव तावदुपक्रमते-पुरुषार्थों- 


'एवंबिद्ध बै ब्रह्मा०' ( ऐसा जाननेवाला ब्रह्मा यज्ञ, यजमान और अन्य समस्त ऋ्विजोंकी 
भी सब ओरसे रक्षा करता है ) यह श्रुति उपासनाओंका असहमाव दिखलाती है। क्योंकि सब 


` उपासनाओंका उपसंहार-समुच्चय होनेपर सब ( ऋत्विज आदि ) के सवंज्ञ होनेके कारण विज्ञानवाले 


ब्रह्मासे अन्य परिपाळ्य हैं, ऐसा न कहा जाता । इसलिए [ उपासकके लिए ] उपासनाओंका इच्छा- 
नुसार समुच्चय झथवा विकल्प है, यह सिद्ध होता है ॥६६॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइरमाष्य-माषालुवादके तृतीयाध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 
इसके अनन्तर औपनिषद्‌ आत्मज्ञान अधिकारी पुरुष द्वारा क्या कममें ही धनुप्रवेश करता 
है अथवा स्वतन्त्र ही पुरुषाथंका साधन है? अब ऐसा विचार करते हुए सुतकार ममत सिद्धान्तसे ही 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
करते हैं । इसलिए पुरुषको अपने इच्छानुसार ही उपासवाओोंका अनुष्ठान करना चाहिए ॥ ६५ ॥ 

७ तीनों वेदोंके ज्ञाता ब्रह्मासे ऋत्विज आदिकी रक्षा होती है, इससे सब उपासनाओंका सह- 
भाव नहीं है। ऐसा 'दशंनाच्च' इत्यादिये कहते हैं। ऋग्वेद आदि विहित झङ्खोका लोप होनेपर व्या- 
हृति, होम, प्रायर्चित्त आदिको जानना ही ब्रह्माका 'एवंवित्त' है ॥६६॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका के तृतीयाध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 

# पूवेपादमें पर और अपरविद्याके गुणोंका उपसंहार कहकर स्व कप का निश्चय किया गया है। 
भव इस पादमें कर्मानपेक्ष उन विद्याओंमें पुरुषाथं हेतुत्व निरूपण करनेके लिए उसके यज्ञादि बहि- 
९४ ॒ 
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ऽत इति । अस्माद्वे दान्तविदितादात्मज्ञानात्स्वतन्त्रात्पुुषार्थः सिद्धयतीति बादरायण 
आचायो मन्यते । कुत एतद्वगस्यते ! शब्दादित्याह। तथा हि--'तरति शोकमात्सवित! 
(छा० ७।१।३), 'स यो ह वे तरपरमं ब्रह्म वेद ब्रह्मेव अवति' (सु० ३।२।५), 'बरह्मविदाप्नोति 
परस? (तै० २॥१॥१), 'आाचायंवान्पुरुषो वेद तस्य तावदेव चिरं यावज्ञ विमोक्ष्येञ्थ संपत्स्ये’ ( छा० 
६।१४।२) इति, “य आत्मा$पहतपाप्मा' ( छा० `८।७।१ ) इत्युपक्रस्थ “सर्वाश्च लोकानाप्नोति 
सर्वाश्च कासान्यस्तमात्मानमजुवि्य विजानाति’ ( छा० ८।७।१ ) इति, 'आत्सा वा सरे ब्रष्ठव्यः' 
(इृइ० ४।५।६) इत्युपक्रस्य 'एतावद्रे खल्बसुतस्वस्‌ ( इह 8५३५ ) इत्येवंजातीयका श्रुतिः 
केवलाया विद्यायाः पुरुषार्थहेतुत्वं श्रावयति ॥१॥ 
अथात्र प्रत्यवतिष्ठते-- 
शेषत्वात्पुरुषार्थवादो यथाऽन्येष्विति जैमिनिः ॥ २॥ 
पदच्छेद--शेषत्वात्‌ , पुरुषाथंवादः, यथा, अन्येषु, इति, जैमिनिः । 
स॒त्नार्थ--( शेषत्वात्‌ ) कतुंरूपसे आत्मा कमका अङ्ग है, अतः उसका ज्ञान भी ब्रीहि प्रोक्षण 
आदिके समान कमंके अङ्गमत आत्माद्वारा क्रतुका अङ्ग है। ( यथा ) जसे ( अन्येषु ) अन्य द्रव्य 
संस्कार कर्मोमें अपाप आदि फल श्रुति अ्थंवाद है, वैसे ( पुरुषा्थंवादः ) शानसे पुरुषाथं श्रुति भी 
अ्थंवाद है, ( जैमिनिः ) यह थाचायं जॅमिनिका मत है 
ॐ कर्तृत्वेनात्मनः कमेरोषत्वात्तद्वि्ञानमपि ्रोदिप्रोक्षणादिवद्विषयद्वारेण कर्म- 


RRR पण? 
“पुरुषार्थोऽतः' इस प्रकारसे उपक्रम करते हैं। बादरायण आचाय ऐसा मानते हैं फि इस वेदान्त 


विहित स्वतन्त्र आत्मज्ञानसे पुरुषाथं सिद्ध होता दै । यह कैसे अवगत हो ? श्ृतिसे, ऐसा कहते हैं । 
` जैसे कि “तरति शोकमात्मवित्‌! (आत्मवेत्ता शोका अतिक्रमण करता है) 'स यो ह वे०' ( जो कोई 
उस परब्रह्मको जान लेता है वह ब्रह्म ही हो जाता दै ) “ब्रह्मविदाप्नोति परम ( ब्रह्मत्ानी परब्रह्मको 
प्राप्त होता है ) 'आचायंचान्‌०' ( आचायंवानु पुरुष ही सतूको जानता है, उसके लिए मोक्ष होनेमें 
उतना ही विलम्ब है जव तक वह देह वंघनसे मुक्त नहीं होता । उसके पश्चात्‌ तो वह सत्सम्पन्न-ब्रह्मको 
प्राप्त हो जाता है ) “य आत्मापहतपाप्मा” ( जो आत्मा पप शून्य है ) ऐसा उपक्रम कर "स सर्वाश्च०' 
( जो उस आत्माको शास्त्र ओर गुरुके उपदेशानुसार अन्वेषणकर जान लेता है, वह सम्पूणं लोशों 
और समस्त कामनाओंको प्राप्त कर लेता है ) आत्मा वा०' (हे मैत्रेयी ! आत्माका दर्शन करेना 
चाहिए) ऐसा धारम्मकर 'एतावद्रे०' ( अरे मैत्रेयी ! इतना ही अमृतत्त्वका उपदेश है ) इसप्रकारको 
श्रतियाँ केवळ विद्या ( आत्मज्ञान ) को पुरुषाथहेतुत्व श्रवण कराती हैं ॥ १ ॥ 
अब उक्त सिद्धान्त॒पर पुवंपक्षी शङ्का करते है-- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

रङ्ग और छम आदि अन्तरङ्ग साधनोंका निरूपण किया जाता है। इस प्रकार एक विद्याविषयत्वसंगतिसे 
यह चतुथंपाद आरम्म किया जाता है। गत पादके अन्तिम अधिकरणमें कमंके अङ्ग भूत विद्याका विचार 
किया गया है। अब उसके प्रसंगसे ब्रह्मज्ञान कमका अङ्ग है, ऐसी आशङ्का कर उसका समाधान करते हैं। 
इसप्रकार प्रसंगसंगतिसे इस अधिकरणको कहते हैं। पूर्वेपक्षमे ज्ञान और कमका अङ्गाङ्गिमावसे समुच्चय 
है, सिद्ान्तमें केव ल ब्रह्मात्मेब्यज्ञानसे मोक्ष है । “य आस्मापहतपाप्मा' इसप्रकार प्रजापतिसे उपदि ब्रह्म- 
विद्यामें सगुणविद्याके फलरूप समस्त छोक आदिकी प्रातिका कथन इसलिए किया गया है कि सोक्षानन्दनमें 
इन सबसे प्राप्त होनेवाले आनन्दका अन्तर्माव है। इसलिए किसी प्रकारकी शद्ञाका अवसर नहीं दै ॥१॥ 


अधि० २ ख०२ ]  माषादुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित re 
संबन्ध्येवेत्यतर्तस्मिच् वगतप्रयोजने आत्मज्ञाने या फलश्रतिः साऽर्थवाद्‌ इति जैमिनि- 


चार्यो मन्यते, यथाऽन्येषु द्रव्यसंस्कारकर्मसु “यस्य पणमयी जुहूमंवति नस पापः छोक 
श्रणोति । यद॒ङ्क्ते चक्षुरेष आतृव्यस्थ वृङ्क्ते । यठायाजानुयाजा इज्यन्ते वम वा एतद्यज्ञस्य क्रियते 
बस यजसानस्य आतृम्याभिमूतयै’ इत्येवंजातीयका फलभ्रुतिरथवादः, तद्वत्‌ । कथं पुनरस्याः 
तारश्याचीतस्यात्मन्षाचस्य प्रकरणादीनामन्यतमेनापि हेतुना बिना क्रतुप्रवेश आशङ्कय- 
ते? करतद्वारेण वाकयातसतद्िजञानस्य क्रतुसंवन्ध इति चेत्‌-न, वाक्याद्विनियोग्ाजुपपत्तः । 
अव्यसिचारिणा हि केनचिद्द्वारेणानारभ्याचीतानामपि वाक्यनिमित्तः क्रतुसंबन्धोऽवः 
करपते । कर्ता तु व्यभिचारि द्वारम्‌, लौकिकवैदिककर्मसाधारण्यात्‌। तस्मान्न तदूद्वा- 
रंणात्मश्ञानस्य क्रतुलंबन्धलिद्धिरिति-न, व्यतिरेकविश्ञानस्य चेदिकेभ्यः क्मेम्योऽन्य- 
श्राचुपयोगात्‌ । सहि देहव्यतिरिक्तात्मज्ञान लौकिकेषु कमं लूपयुज्यते, सवथा दष्ाथंप्रवृ- 
स्युपपत्तेः। वैदिकेषु तु देहपातोत्तरकालफलेषु देहः्यतिरिक्तातमज्ञानमन्तरेण प्रवृत्तिनों- 
पपद्यत इत्युपयुज्यते व्यतिरेकविक्षानम्‌ । के नन्वपहतपापास्था चल इत्युपयुज्यते व्यतिरेकविज्ञानम्‌। ® नन्वपहतपाप्मस्वादिविशेषणादसंसार्यात्म- 


SSS हिजाब 


खूपसे आत्मा कमंका अङ्ग है, अतः उसका ज्ञान मी ब्रोहि प्रोक्षण आदिके समान विषय- 
आत्माद्वारा कमं सम्बन्धी ही दै, इससे उस कमंका प्रयोजन अवगत होनेपर आत्मज्ञानमें जो फल 


श्रुति है वह अथंवाद है, ऐसा जैमिनि आचाय मानते हैं। जैसे अन्य दव्य संस्कार कमोर्मे “यस्य पणं- 
मयी०' ( जिसका पणंभयो जुहू होता है वह पाप वचनका श्रवण नहीं करता वह जो अपने नेत्रोमें 
अञ्चन लगाता है, उससे त्रके नेत्रोंका नाश करता हे, जो प्रयाज ओर अनुयाज किये जाते हैं, वे 
यज्ञक कवच किये जाते हैं, चत्रुके अभिमवके लिए वे यजमानके कवच होते हैं) इस प्रकारकी फल- 
श्रुति अथंवाद है, वसे ही आत्मज्ञानमें फल श्रुति अथंवाद है । परन्तु यज्ञके प्रकरणमें अनघीत मात्म- 
ज्ञानके प्रकरण आदिम से किसी एक हेतुके विना भी क्रतु प्रवेशकी आशङ्का किस प्रकार की जाती है ? 
यदि कहो कि कर्ताद्वारा बाक्यसे उसके विज्ञानका ्रतुके साथ सम्बन्ध दै, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि 
चाक्यसे विनियोग नहीं हो सकता । किसी एक अव्यमिचारी-नित्मसम्वद्ध क्रतुके द्वारसे अप्रकरणमें 
पठितोंका भी वाक्य निमित्तक क्रतु सम्बन्ध हो सकता है । परन्तु कर्ता तो लौकिक ओर वेदिक कर्मोमें 
साधारण होनेसे व्प्रभिचारी द्वार है, इसांलए उसके द्वारा आत्मज्ञानका र साथ सम्बन्ध सिद्ध नहीं 
होता । यह ठीक नहीं है, क्योंकि देहसे अतिरिक्त आत्मा है इस ज्ञानका वेदिक कर्मोसे अन्यत 

नहीं है । देहंसे अतिरिक्त आत्मज्ञानका लोकिक कर्मोमि उपयोग नहीं होता, क्योंकि सवंथा देहे व्यति- 
रिक्त आत्मज्ञान हो चाहे न हो तो मी प्रत्यक्ष अयोजनवाले कर्मोमि प्रवृत्ति हो सकती है। परन्तु देह 
पातके अनन्तर फलदेनेवाछे वेदिक कर्मा देह व्यतिरिक्त आत्मज्ञानके विना प्रवृत्ति उपपन्न नहीं होती । 


+ सूत्रमें अथंवाद पदकी आवृत्ति करनी चाहिए अर्थात्‌ ज्ञानसे पुरुषायंवाद अ्ंवाद है । 
'ब्ह्मविद्‌ग्रह्मव अवति’ इत्यादि मोक्ष प्रतिपादके श्रुतियाँ अथंवादमात्र हैं । और कमंरूप अङ्के क 
ज्ञान होनेये अङ्गभूत आत्माका प्रयोजन मी ज्ञात है, अतः आत्माके आश्रय उसके संस्कारभृत 
फलश्रुति अर्थवाद है । जंखे 'पणमयी' ( पलाश ) यह द्रव्य है, यजमानका अञ्जन संस्कार है आर 


प्रयाज आदि कम हैं, इनमें क्रमशः फलभ्रुति अथंवाद है। जैसे प्रोक्षण आदि संस्कृत ब्रीहि आदि 
कमंके अङ्ग हैं, वेसे उपनिषद्‌ प्रतिपादित आस्मञ्ञानसे संस्कृत कर्ता में पारलौकिक फळोपळ मोगके योधय 
है, ऐसा विद्वान्‌, शद्धावात्‌ क्रतुका अर्ग है, अत: कर्ताद्वारा आत्मज्ञान भी कमका अर्ज है। सिं०-- 
“आस्मा वा अरे ब्रृष्टव्यः' इत्यादि वाक्यमात्रसे आत्मज्ञानका क्रतुके साथ सम्बन्ध अनुपपन ८) । क्योकि | 


'यस्य पणेसयी' इस वावयके पर्णमयीद्का जुहुढारा क्रतुके सा जो सम्बन्ध कहा गया है, वद 
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७४८ ्रहसुत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० दे पा० ४ 


विषयमौपनिषदं दर्शन न परवृत्त्यज्ञं स्यात्‌, न, भियादिसंस्‌चितस्य संसारिण एवात्मनो 
द्रष्टव्यत्वेनोपदेश्यात्‌ । अपहदतपाप्मत्वादि विशोषणं तु स्तुत्यथ अविष्यति । नलु तञ्च तज्ञ 
प्रसाचितमेतदधिकमसंखारि रह्म जगत्कारणं तदेव च खंखारिण आत्मनः पारमार्थिकं 
स्वरूपसुपनिषत्सूपदिञ्यत इति। सत्यं प्रसाधितम्‌, तस्यैव तु स्थूणानिखननचत्फलद्वा- 
रेणाक्षेपसमाघाने क्रियेते दार्ब्याय ॥ २ ॥ 
आचारदशनात्‌॥ ३ ॥ 

सूचाथ- “जनको ह वेदेहो' इसप्रकार जनक आदि ्रह्मज्ञानियोंका विद्याफे साथ संका 
आचरण देखा जाता है, अतः आत्मज्ञान कमका अङ्ग है । 

"जनको ह चेदेहो बहुदक्षिणेन यज्ञेनेजे' ( वृ० ३।१।१ ), “यक्ष्यमाणो चे अगवन्तोऽहसस्मि’ 
( छा० ५।११।५ ) इत्येवमादीनि घ्रह्मचिदामप्यन्यपरे षु चाक्येु कर्मेसंबन्धदर्शलानि अव- 
न्ति। तथोद्द।/लकादीनामपि पुत्रानुशासनादिदशंनाद्गोहस्थ्यसंचन्धोऽवगस्यते । केच- 
लावेज्जानात्पुरुषार्थसिद्धिः स्यात्किमर्थमनेकायाससमन्वितानि कर्माणि ते कुयु* £ 'अक 
चेन्मधु विन्देत किमथ पर्वेत घ्रजेत' इति न्यायात्‌ ॥ ३ ॥ 

तच्छृते! ॥ ४ ॥ 

 सुत्राथं--'यदेव विद्यया करोति’ इत्यादि तृतीया श्रुतिसे विद्यामें कर्माङ्गत्व श्रवण होनेसे ज्ञान 
कर्माङ्ग प्रतीत होता है । 


“यदेव विद्यया करोति श्रद्योपनिषदा तदेव वीयवत्तरं अवति’ ( छा० १।१।१० ) हति च 


इसलिए मरणानन्तर फल देनेवाले वेदिक कर्मोमें देह व्यतिरिक्त आत्मा है, इस ज्ञानका उपयोग है । 


परन्तु 'अपहतपाप्मत्व' आदि विशेषणोंसे असंसारी आत्मविषयक औपनिषद्‌ ज्ञान वेदिक कमें 
प्रवृत्तिका अङ्ग नहीं होगा । ऐसा नहीं, क्योंकि प्रिय आदिसे संसूचित संसारी आत्माका ही द्रष्टव्यरूपसे 
उपदेश है । अपहतपाप्मतव आदि विशेषण तो स्तुतिके लिए होगा । परन्तु जीवसे भिन्न असंसारी 
ब्रह्म जगतका कारण है और वही संसारी आत्माका पारमाथिक स्वरूप है, ऐसा उपनिषदोमें उपदेश 
किया जाता है यह तत्‌ तत्‌ स्थलमें मली-माँति सिद्ध किया गया है । हाँ, ठीक मली-माँति सिद्ध किया 


गया है। किन्तु स्थूणानिखननके समान फलद्वारा उसकी ही हढताके लिए आक्षेप और समाधान 
किये जाते हैं ॥ २ ॥ 


'जनको ह चैदेहो०' ( विदेह देश अधिपति राजा जनकने बड़ी दक्षिणावाले यज्ञद्वारा यजन 
किया ) यक्ष्यमाणो चे०' ( हे पुज्य ऋषि वृन्द ! मैं मी यज्ञ करनेवाला हे ) इत्यादि विद्या विधि- 
परक वाक्योंमें भी ब्रह्मवेत्ताओंके कमं सम्बन्ध दर्शन होते है । उसीप्रकार उद्दालक आदिका भी पुत्र 
उपदेश आदि दशंनसे गाहंस्थ्य सम्वन्ध अवगत होता है। यदि केवळ ज्ञानसे ही पुरुषार्थकी सिद्धि 
हो तो वे विद्वानु अनेक प्रकारके आयास युक्त कमं क्यो करें, क्योंकि 'अक्के चेन्मधु ०? (यदि समीपमें-घरके 
कोने अथवा झाक्कके छोटे पोदेमें मधु मिले तो मधु अभिलाषी पव॑तमें क्यों जाय ) ऐसा न्याय है ॥३॥ 

'यदेव विद्यया०' ( जो कमं विद्या, श्रद्धा शोर योगसे युक्त होकर किया जाता है वही कमं 

सस्यानन्दी-दीपिका 
अव्यभिचारी है। परन्तु यहाँ तो कर्ता सव कमोमें साधारण होनेसे व्यभिचारी है, इसलिए व्यभिचारी 


कर्ताद्वारा आह्मज्ञानमें क्रतु सम्बन्ध सिद्ध नहं वंपक्षी ' १ 
द कहते ह. क्रतु नहो हो सकता । पू न, व्यतिरेकविज्ञानस्य 


५ छै वेदान्तमतमें जो स्वख्पज्ञान है वह क्रत्वथं है अथवा पुरुषाथं है, इसप्रकार विचारे ही 
क्रत्वथत्व दृढ हो सकता है, अतः कर्ता आत्माद्वारा आत्मज्ञान क्रतुका अङ्ग है । ।२ ॥ 
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अधि० १ खु० ५-९७ ] आषाुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित कु 


कर्मशेषत्वश्रवणाद्ियाया न केवलायाः पुरुषार्थहेतुत्वम्‌ ॥ ४ ॥ 
| समन्वारम्भणात्‌ ५॥ 

खूनार्थ---/त विद्याकमंणी' इत्यादिसे विद्या और कमंका समुच्चय देखा जाता है, इससे मो 
विद्या कमंका अङ्ग है । 

पत विद्याकर्मणी समन्वारभेते' ( बृह० ४।४।२ ) इति च विद्याकर्मणोः फलारम्भे सहः 
कारित्वद्शंणाजञ्ञ स्वातन्ञ्यं विद्यायाः ॥ ५ ॥ 

तदतो विधानात्‌ ॥ ६॥ 

पद्च्छेदू---तद्वत), विधानात्‌ । 

सून्नार्थ --( तद्वतः ) 'आचायंकुळाद्वेदमधीत्य' इत्यादि श्रुतिसे समस्त वेदाथं जाननेवालेके 
किए ( विधानात्‌ ) कमंका विधान किया जाता है, इससे मी विद्या कमका अङ्ग दै । 

'आचायेकुळाद्वेदसधीत्य यथाविधानं गुरोः कर्मातिशेपेणामिसमाइत्य कुडुम्बे शुचो देशे 
स्वाध्यायसघीयानः' ( छा० ८१५१ ) इति चैवंजञातीयका श्रतिः समस्तचेदार्थ विज्ञानचतः 
कर्माधिकार दर्तायति । तस्मादपि न विज्ञानस्य स्वातन्ञ्येण फलहेतुत्वम्‌ । नन्वत्राधीत्ये- 
त्यध्ययनमातं वेदस्य श्रूयते, नाथविजानम्‌। नेष दोषः, दष्टाथत्वाद्वे दाध्ययनमर्थाववो- 
घपयंन्तमिति स्थितम्‌ ॥ द ॥ 

नियमाच ॥ ७॥ 

पदच्छेद---नियमात्‌, च । 

सूचार्थ--और 'कुवंत्नेवेह' इत्यादि भुतिसे जीवन पर्यन्त कर्माचरणका नियम होनेसे भी 
ज्ञान कमंका अङ्ग है । र 

'कुवेन्ेबेह कर्माणि जिजीविषेच्छत समाः । एवं त्वयि नान्यथेतोऽस्ति न कमं लिप्यते नरे' 
( ईशा० २ ) इति, तथा 'पुतद्दै जरामर्यं सत्रं यदभिहोत्रं जरया वा होवास्मान्सुच्यते सरत्युना वा 
रत्येवंजातीयकाक्षियमादपि कर्मशेषत्वमेव बिद्याया इत | >_________->- कर्मशेषत्वमेव विद्याया इति ॥ ७ ॥ 
वीयंवत्तर होता है अर्थात्‌ अविद्वाचुसे किये गये कमंसे अधिक बया हा है) इसप्रकार कमके 
मङ्गूपसे विद्याका श्रवण होनेसे केवल-कर्मरहित विद्या मोक्षका र ॥४॥ 

“त विद्याकमणी ह ( मरणानन्तर परलोकमें जानेवालेके पीछे पीछे फलोत्पादनके लिए का 
र कम जाते हैं ) इसप्रकार विद्या और कमंमें फलके आरम्ममें सहकारित्व देखनेसे ज्ञात होता 

विद्या स्वतन्त्र नहीं है ॥ ५ ॥ 

जान कलम ०? ( नियमानुसार गुरुके कतव्य कर्माको समाप्त कर वेदका अष्ययन 
कर आचायंकुलसे समावतंनकर कुटम्बमें स्थित हो पवित्र स्थानमें स्वाध्याय करता हुआ ) इसप्रकारकी 
भूति समस्त वेदाथ जाननेवालेका कमंमें अधिकार दिखलाती है । इससे मी kaos द 
फलका हेतु नहो है । परन्तु यहाँ श्रुतिमें 'अधीत्य' ( अध्ययनकर ) एस वेदका दिया 
सुना जाता दै अथं विज्ञान नहीं । यह दोष नहीं दै, वेदाध्ययनके दशाण होनेसे वेदका 
शान पयन्त है, ऐसा सिद्ध है ॥ ६॥ टु न 

'छुवन्नेचेह०' ( इस लोकम के करते हुए ही सो वर्ष जीनी ह क मए 
| प्यत्वका अभिमान रखनेवाले तेरे लिए इसके सिवा और कोई मागं नहीं है, पा शा इत 
। कमका लेप न हो ) इसीप्रकार 'एतद्दे ०” ( जो अग्निहोत है वही जरा ओर हा कर अङ्ग है ।७ 
। ___ अरिनहोतरसे पुरुष जरा अथवा मृत्युसे मुक्त होता है) इसप्रकारके नियमसे भी | 
i ७ 
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पर्व प्राप्ते प्रतिविधत्ते-- 
अधिकोपदेशाचु बादरायणस्येवं तदशनात्‌ ॥ ८॥ 
पदच्छेद--अधिकोपदेशात्‌, तु, बादरायणस्य, एवम्‌, तददर्शनात्‌ । 


सृज्ञाथे-( तु ) सूत्रस्य तु शब्द पुव क 
तत्त्वज्ञान कमंका अङ्ग है, वह युक्त नहीं है, ( अधिकोपदेशात्‌ ) क्योंकि संसारो जीवसे अन्य चिन्मात्र 
भोक्तृत्व आदि रहित ब्रह्मका उपदेश दै, इसलिए तत्त्वरज्ञानकी फल श्रुति अर्थवाद नहीं है, ( एवम्‌ ) 


इसप्रकार ( बादरायणस्य ) बादरायण आचायंका मत है, ( तदद्ंनात्‌ ) कारण कि धयः संज्ञः 
सवेवित्‌' इत्यादि श्रुतिमें उस संसारी जीवात्मासे अन्य ईश्वर. परमात्माका दश न होता है । 
तुशब्दात्पक्षो चिपरिचर्तते । यडुक्तम-'शेपत्वात्पुर्षाथवाद (ब्रह्मसूत्र ३।४।२) इति, 
तन्नोपपद्यते, कस्मात्‌ ? अधिको पदेशात्‌। यदि सं लायेवात्मा शारीरः कर्ता भोक्ता च शरीर 
मात्रव्यतिरेकेण चेदान्तेषूपदिष्टः स्यात्ततो बणितेन प्रकारेण फलश्रुतेरर्थंाद्त्वं स्यात्‌। 
अधिकस्तावच्छारीरादात्मनोऽसंसारीइवरः क्त्वादिसंसारिधर्मरहितोऽपद्दतपाप्मत्वा- 
दिविशेषणः परमात्मा वेद्यव्वेनोपदिञ्यते वेदान्तेषु । नच तद्विज्ञानं कर्मणां प्रवर्तकं भचति, 
प्रत्युत कर्माण्युख्छिनत्तीति वद्धति “उपमर्द च' ( ब्रह्मसूत्र ३।४।१६ ) इत्यञ्ञ। तस्मात्‌ 'पर- 
षार्थोऽतः शब्दात्‌" (ब्रह्मसूत्र ३।४।१) इति यन्मतं भगवतो बादरायणस्य तत्तथेव तिष्ठति, न 
शेपत्वप्रमृतिमिहँत्वाभासेशचाळयितुं शक्यते । तथा दि-तमधिकं शारीरादीषवरमात्मानं 
दशायन्ति श्रुतयः'यः सर्वज्ञः स्वित्‌’ (सुण्ड० १।१।९) 'मीषाऽस्माद्वातः पवते' ( ते० २।८।१ ) 
“मद्य वज्रसुच्चतम्‌' (कठ० ६।२) 'एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्मि' (बृह० ३।८।९) “तदैक्षत बहु 
स्या प्रजायेयेति तस्तेजोच्सञ्जत' (छा०६।२।३) इत्येवमाद्याः। ® यत्तु प्रियादिंखूचितस्य संसा- 


रिण एवात्मनो वेद्यतया ऽलुकर्षणम्‌- आत्मनस्तु कामाय सबं प्रियं मवति । आत्मा वा अरे दृष्ठन्यः' 


इसप्रकार छः सूत्रोसे पूवंपक्ष प्राप्त होनेपर उसका निराकरण करते हैं-- 

“तु” शब्दसे पू्वपक्षकी व्यावृत्ति होती है । 'सेषत्वारपुरुषाथं बाद” ऐसा जो कहा गया है, वह 
उपपन्न नहीं होता, क्योंकि अधिकका उपदेश है । यदि संसारी जीवात्मा हो शारीर कर्ता, मोक्ता 
शरीरमात्रसे अतिरिक्त वेदान्तोंमें उपदिष्ट होता तो वणित प्रकारसे फल श्रुति अथंवाद होती । किन्तु 
शारीर-जीवात्मासे अधिक-अतिरिक्त असंसारी, ईश्‍वर कतृंत्व आदि जीवात्माके घर्मोसे रहित अपहत- 
पाप्मस्त्र आदि विशेषणोंसे युक्त परमात्मा वेद्यरूपसे उपनिषदोमें उपदिष्ट है । और उसका ज्ञान करमो 
का प्रवतंक नहीं होता, प्रत्युत कर्मोका उच्छेद करता है, ऐसा आगे “उपसद च' इस सूत्रमें कहेंगे । 
इससे “पुरुषार्थोश्तःशब्दात यह जो भगवान्‌ बादरायणका मत हे वह वेसे ही अवस्थित है, शेषत्व 
आदि हेत्वाभासोंसे बह विचलित नहों किया जा सकता । क्योंकि “यः सवंज्ञ.सववितः 'मीषाऽस्मा 
द्वातः०' ( इसके भयसे वायु चलता दै, इसीके मयसे सूयं उदय होता है ) “महञ्यम्‌०' ( वह ब्रह्म 
महान्‌ भयरूप उठाए हुए वज्ञके समान है) “एतस्य वा०' ( हे गार्गी ! इस छक्षरके प्रधासनमें सूयं 


ओर चन्द्रमा अवधुत होकर स्थित हैं ) “तदैक्षत०' ( उस सदर ब्रह्मने ईक्षण किया 'मैं बहुत हो जाऊं _ 


अनेक प्रकारसे उत्पन्न होऊ । इसप्रकार ईक्षणकर उसने तेज उत्पन्न किया ) इत्यादि श्रृतियाँ उस 

ईदवर परमात्माको जीवात्मासे मिन्न दिखळाती हैं । ओर “आत्मनस्तु कामाय (आत्मा-अपने ही प्रयो- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

ॐ पू्ंपक्षीने जो यह कहा दै कि ब्रह्मज्ञान फल शून्य होनेसे कमका अङ्ग है, बंड मी निराकृत 

हुआ समझना चाहिए; क्योकि ब्रह्मज्ञान स्वतन्त्ररूपसे मोक्षका हेतु है। और “आत्मनस्तु कामाय 


पक्षकी व्यावृत्ति करता है। यह जो कहा गया है किः 
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( द्ृद० २।४।५ ) 'यः प्राणेन प्राणिति स त आत्मा सर्वान्तरः (चृह० ३।४। )'च एषोऽक्षिणि परुषो 
इइयते' ( छा० ८।७।४ ) इत्युपक्रस्य 'एतं स्वेच ते भूयोज्नुव्याख्यास्यासि' ( छा० ८।९।३ ) इति 
चैवमादि, तदपि अस्य महतो भूतस्य निःइवसितमेतद्यरग्वेदः' (द्ृह० २।४।३०) योऽशनायापिपासे 
शोक सोहं जरां रूत्युमत्येति! (चृह० ३।५।१) “परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते स उत्तमः 
पुरुषः (छा० ८।१२।३) इत्येवमादिभिर्वाक्यरोपेः सत्यामेबाधिकोपदि दिक्षायामत्यन्ताभेदा- 
भिप्रायमित्यविरोधः। पारमेचवरमेब हि शारीरस्य पारमार्थिकं स्वरूपम्‌, उपाधिङृतं तु 
शारीरत्वम्‌ , 'तस्वमलिः (छा० ६।८।७) 'तान्यदुतो$स्ति द्रष्ट्र' (ब्रह ३।८।११) इत्यादि- 
शुतिभ्यः । सर्वे चैतद्विस्तरेणास्माभिः पुरस्तात्त्र तत्र बणितम्‌ ॥ ८॥ 


तुल्यं तु दर्शनम्‌ ॥ ९॥ 
पदच्छेद्‌-तुल्यम्‌, तु, दर्शनम । ` 

सुज्ञाथं--तत्वज्ञान कमका अङ्ग नहीं है, क्योंकि इसमें मी 'एतद्ध स्म वे०' इत्यादि श्रुतिसे 
( तुल्यम्‌ ) समान ही ( दर्शनम्‌ ) आचारदशंन है । ( तु ) शब्द कर्माङ्ग िङ्गदशंनका प्राबल्य 
सूचित करता है । 

४४ यत्तृक्तम्‌-आचारदशंनात्कर्मरोषो विद्येति, अन्न ब्रमः-तुल्यमाचारदशनम- 
कर्मरोषत्वेऽपि विद्यायाः । तथा हि श्ुतिभंवति~ एतद्ध स्म वे तद्विद्वांस भाहुऋषयः कावपेयाः 
किमर्था वयमध्येष्यामहे किमर्था वयं यक्ष्यामहे । एतद्ध स्म वे तस्पूव विद्वांसोऽभिहोत्रं न जुहवाज्ञक्रिरे', 
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जनके लिए सब प्रिय होते हैं, हे मैत्रेयी | आत्माका दर्शन करना चाहिए ) “यः प्राणेन' ( मुख- 


नासिका संचारी प्राणसे जो चेष्टा करता है वह तेरा आत्मा सर्वान्तर है) “य एषोऽक्षिणि (यह जो 
पुरुष नेत्रोंस दिखाई देता है, यह आत्मा है) इस प्रकार उपक्रम “पतं त्वेव' ( मैं तुम्हारे प्रति उस 
आत्माका पुनः व्याख्यान करूँगा ) इत्यादि श्रुतिमें प्रिय आदिसे संसूचित संसारी आत्माका ही वेद्य 
रूपसे जो अनुकषंण है, वह भी 'अस्य महतो' ( हे मैत्रेयी | यह जो ऋग्वेद है वह इस महदभूतका 
निःश्वास है ) योऽशनायापिपासे’ ( याज्ञवल्वय-जो बुभुक्षा, पिपासा, शोक, मोह, जरा ओर मृत्युसे 
परे है) “परं ज्योतिरुपसंपद्य' ( इस शरीरसे समुत्यानकर पर ज्योतिको प्राप्त हो अपने स्वरूपमें 
स्थित हो जाता है वह उत्तम पुरुष है) इत्यादि वाक्यशेषोंसे अधिक उपदेशकी इच्छा होनेपर ही 
अत्यन्त अभेदके अभिप्रायसे हे, अतः विरोध नहीं दै, क्योंकि परमेश्वरका स्वरूप हो जीवास्माका पारमा- 
थिक स्वरूप है, शारीरत्व तो उपाधिकृत है, कारण कि “तस्वमसि' “नान्यदतोऽस्ति दुष्ट! (उससे अन्य 
द्रष्टा नहीं है) इत्यादि श्रुतियाँ हैं । इन सबका तत्‌ तत्‌ स्थलमें विस्तारसे हम वर्णन कर चुके हैं ॥ ८ ॥ 

जो यह कहा गया है कि 'आचारदशनाद” आचारदशंनसे ज्ञान कमंका अङ्ग है। इसपर 
हम कहते हैं--विद्याके झकमंदीषत्वर्मे भी आचारदशंन समान है, क्योंकि “पुतद्ध स्म० १ ( यह जानकर 
कवषके पुत्र ऋषियोंने कहा कि हम अध्ययन किस लिए करेंगे, हम किसलिए यज्ञ करेगे, निःसन्देह 
इस वाक्‌ ओर प्राणके परस्पर होमात्मक अगिनिहोत्रको जाननेवाले प्राचीन उपासकोंने अग्निहोत्र होम 

'सत्यानन्दी दीपिका 

इत्यादि श्र तिमें प्रिय आदि संसारी धर्मोसे छोक प्रसिद्ध कर्ता मोक्ता जीवात्माका जो अनुकषंण है वह 
केवळ अभेद प्रतिपादनके अभिप्रायसे है, कारण कि उसका ही “आत्मा वा अरे व्रश्व्य;' इत्यादि 
श्र तिसे उपदेश है ॥ ८ ॥ 

& जैसे जनक आदि ब्रह्मवेत्ताओंका कर्माचरण दर्शन है, वसे याज्ञवल्क्य, शुकदेव आदि 
ग्रहाज्ञानियोँका अकर्माचरण दर्शन है । इससे कमं दशंनास्मक लिङ्ग छोकसंप्रहके लिए होनेखे अन्यथा 
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(पुतं ये तसात्मानं विदित्वा ब्राह्मणाः पुत्र षणायाश्र वित्तेषणायाश्र लोकैषणायाश्र व्युत्थायाथ सिक्षा- 
चर्य॑चरन्ति' ( बृह० ३।५।१ ) इत्येचंजातीयका । याज्ञवह्क्यादीनामपि घ्रह्मचिदासक मं- 
लिष्ठत्वं ञ्यते--' एतावदरे खल्वस्व॒तस्वमिति होक्स्वा याज्चवक्क्य; प्रवत्नाज' ( दृह० ४५१५ ) 
इत्यादिश्चतिभ्यः । अपि च “यक्ष्यमाणो बै मगचन्तोऽहसस्मि' ( छा० ५।११।५ ) इत्येतलिङ्ग- 
ददनं चेश्वानरविद्याविषयम्‌। संभवति च सोपाचिकायां ब्रह्मविद्यायां कर्मलाहित्य- 
दर्शनम्‌ । नत्वचापि कर्माङ्गस्वमस्ति, प्रकरणाद्यमावात्‌ ॥ ९ ॥ 

यत्पुनरुक्तम-- उच्छू तेः ( ब्रह्मसूत्र ३।४।४ ) इति, अन्न मूसः 

असावेत्रिकी ॥ १०॥ ` 

सूत्रा्थ--'यदेव विद्यया फरोति' यह श्रूति सर्वविद्या विषयक नहीं है, किन्तु केवळ उद्गीथ- 

विद्या विषयक है । 


“यदेव विद्यया करोति' (छा० १।१।१०) इत्येषा श्रुतिने सर्वविद्याचिषया, प्रकुतचिद्यासि- ` 


संबन्धात्‌। प्रता चोद्गीथविद्या-'ओमित्येतदक्षरसुद॒गीथसुपासीत' (छा० १।१।१) इत्यञ्ञ।।१०॥ 


विभाग! शतवत्‌ ॥ ११॥ 
पदच्छेदू--विभाग।, शतवत्‌ । 
सूचाथे--( विभागा ) “तं विद्याकमंणी' इस भ्॒तिमें प्रतिपादित विद्या अत्य पुरुषका ओर 
कमं अन्य पुरुषका अनुगमन करते हैं, इसप्रकार विभाग है। ( शतवत्‌ ) जेसे इन दो मनुष्योंको सौ 
मुद्रा दिये जायं, ऐसा कहनेपर पचास-पचास मुद्रा बाँट दिये जाते हैं । 
& यदप्युक्तम्‌--'तं विद्याकमंणी समन्वारभेते’ (बृह० ४।४।२) इत्येतत्समन्वारस्भचच- 
नमस्वातन्त्र्ये विद्याया लिङ्गमिति, तत्मत्युच्यते। विभागोऽतर द्रष्टव्यो विद्याऽन्यं पुरुषमन्वा- 


नहीं किया था ) “एतं चे०' ( इस आत्माको मैं ही परब्रह्म परमात्मा हूँ, ऐसा जानकर ब्राह्मण पुत्रे- 
षणा, वित्तंषणा और लोकंषणाचचे अलग हटकर मिक्षाचर्यासे विचरते हैँ) इसप्रकारकी श्रृति है। 
“एुतावदुरे०' ( अरी मंत्रेयी ! निश्चय जान इतना ही अमृतत्व है, ऐसा कहकर याज्ञवल्क्यने .संन्यास 
अहण किया ) इत्यादि श्र्‌तियोंसे ब्रह्मज्ञानी याज्ञवल्क्य आदि भी अकमंनिष्ठ देखे जाते हैं। ओर 
'यक्ष्ममाणो०' ( हे पूज्य ऋषियो ! मैं भी यज्ञ करनेवाला हू ) यह लिद्धदशंन वेश्वानर विद्याविषयक 
है । सोपाधिक-सगुणब्रह्म विद्यामें तो कमं साहित्यदशन संभव है । परन्तु यहाँ तो विद्यामें कर्माङ्गत्व 
नहीं है, क्योंकि प्रकरण आदिका अमाव है ॥ ९ ॥ 

'तच्छू तेः' इस सून्रमें जो पुवंपक्षीसे कहा गया है, उसपर हम कहते हैं-- 

“यदेव विद्यया करोति' ( पुरुष विद्यासे युक्त होकर जो कमं करता है ) यह श्रृति सवंविद्या- 
विषयक नहीं है, क्योंकि उसका प्रकृत विद्याके साथ सम्बन्ध है। “ओमिस्येदक्षर०' ( ॐ इस अक्षर 
उद्गीयकी उपासना करनी चाहिए ) यहाँ उद्गीथ विद्या प्रकृत है ॥ १० ॥ 

मौर “तं विद्याकमंणी०” ( विद्या और कमं परलोकमें जानेवालेका अनुगमन करते हैं ) यह 
सहानुगमन वचन विद्याकी अस्वतन्त्रतामे लिद्ध है, ऐसा जो फहा गया है, उसका निराकरण किया 

सत्यानन्दी-दीपिका 
सिद्ध है । हमको “तुल्यं तु दशनम! इससे कहते हैं। जो कमठ है वह ब्रह्मवित्‌ नहीं है, ऐसा माष्य- 
कार “अपि च' इत्यादिसे कहते हैं । वस्तुतः वेश्वानरविद्या भी कमंका अङ्ग नहीं है, क्योंकि उसकी 
स्वतन्त्र फलभ्रुति है, भोर उसमें फर्माङ्गत्व प्रतिपादक प्रकरण आदि नहीं है॥ ९॥ ७ 
& 'त॑ विद्याकमंणी” श्रुति प्रतिपादित यह सहानुगमन वचन मुमुक्षुको मी विषय करता है,. ऐसा 


oral 
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रभते, कर्भान्यमिति । शतवत्‌। यथा शतमास्यां दीयतामित्युक्ते विभज्य दीयते पञ्चा- 


दादेकस्मै पञ्चाशदपरस्मै, तद॒त्‌। 


न चेदं समन्वारम्भवचनं मुसुश्वुविषयम्‌ , इति नु 


कासय पानः' (बृह० ४।४।६) इति 'संसारिविषयत्वोपसंहारात्‌., अथाका यम।नः' (वृह० ४।४।६) 
इति च सुमुक्षोः एथणुपक्रमात्‌। तत्र संसारिविषये विद्या विहिता प्रतिषिद्धा च परि 
गुह्यते, विशेषाभावात्‌ । कर्मापि विहितं प्रतिषिद्धं च, यथाप्राताचुचादित्वात्‌ । एवं सत्य- 
विभागेनापीदं समन्वारस्म चचनमवकल्पते ॥ ११ ॥ 
यच्चैतत्‌--'तद्गतो विधानात्‌’ ( बह्मसून्न ३।४।६ ) इति, अत उत्तर पठति 
अध्ययनभात्रवतः ।। १२॥ 


सूचा्थ-- 'आचायंकुळाद्वेदमधीत्य' इस वाकयमें केवळ वेद अध्ययन करनेवालेके लिए 
विधान किया जाता है, औपनिषद्‌ आत्मज्ञानवालेके लिए नहीं । 


(आचायंकुकाद्वेदसघीत्य' ( छा० 
वत एव कमनिचिरित्य्यचस्यासः । 


८।१५।१ ) इत्यत्रा्ययनमात्रस्य श्रवणाद्ध्ययनमात्र- 
नन्वेवं सत्यविद्यत्वादनधिकारः कर्मज प्रसज्येत, 


नैष दोषः, न चयमध्ययनग्रभवं कर्मावबोधनमधिकारकारणं वारयामः, कि तहि ¦ औप- 
निषदमात्मज्ञानं स्वातन्ञ्येणेव प्रयोजनवत्प्रतीयमान न कर्माधिकारकारणतां प्रतिपद्यते 
इत्येतावत्मतिपाद्यामः | यथा च न कत्वन्तरशानं क्रत्वन्तराधिकारेणापेक्ष्यत पबमेतदपि 


दष्टब्यमिति ॥ १२ ॥ 


__झदपयुस्म्‌--निषमाच ( नझसूच ३२० ) ति आ 9 9 ( ब्रह्मसूत्र ३।४।७ ) इति, अन्ना्रिघीयते- 


जाता है । विद्या अन्य पुरुषका अनुगमन 
समझना चाहिए । शतके समान । जैसे इन 


करती है ओर कमं अन्य पुरुषका, इसप्रकार यहाँ विभाग 
दोनोंको सौ मुद्रा दीजिए, ऐसा कहनेपर विमाग कर पचास 


मुद्रा एकको और पचास मुद्रा अन्यको दिये जाते हैं, वैसे ही प्रकृतमें समझना चाहिए । और यहु 


सहानुगमन वचन मुमुक्षुविषयक नहीं है, 


क्योंकि 'इति चु कामयमानः (इसप्रकार कामना करने 


वाला पुरुष ऐसा करता है अर्थात्‌ संसारमें कम्‌ करनेको आता है ) इसप्रकार संसारिविषयत्वका 


उपसंहार है, और 'अथाकासयसानः ( 


अब जो कामना न करनेवाला पुरुष है, वह ब्रह्मको प्राप्त 


होता है ) इसप्रकार मुमुक्षुका पृथक्‌ उपक्रम है। उस संसारिविषयक वाक्यमें उद्गीय आदि विषयक 
विहित विद्या और नग्नस्त्रीदर्शनरूप प्रतिषिद्ध विद्याका ग्रहण किया जाता है, क्योंकि विद्याविशेषका 
अभाव है । उसीप्रकार कमे भी विहित और प्रतिषिद्ध हँ, क्योंकि वह वाक्य यथाप्राका अनुवादक है ।. 


ऐसा होनेपर यह सहानुगमन वचन अविभागसे भी उपपन्न हो सकता है ॥ ११ ॥ 
और 'तद्वतो विधानात? इस सूत्रसे पूव॑पक्षीने जो कहा है, उसका उत्तर कहते हैं--- 
“आचार्यकुछादू०” ( आचाये कुलसे वेदका अध्ययन करके ) इस श्रृतिमें अध्ययनमात्रका 


श्रवण होनेसे केवळ वेद अध्ययन करनेवालेके लिए ही कमं विधि है, ऐसा हम निश्‍चय करते हैं । 
परन्तु ऐसा होनेपर विद्याहीन ( वेदाथं ज्ञानशून्य ) होनेसे उसका कर्मोमें अनघिकार प्रसक्त होया ! 
यह दोष .नहीं है, हम वेदाध्ययनसे उत्पन्न होनेवाले कर्मोमें अधिकारके फारणमूत फर्माववोधफा 
वारण नहीं करते, किन्तु औपनिषद्‌ आत्मज्ञान स्वतन्तरूपसे प्रयोजनवाळा प्रतीत होता हुआ कमभि 


अधिकारकारणक्वको प्राप्त नहीं होता, इतनामात्र हम प्रतिपादन करते हें । जसे एक क्रतुका शान 
अन्य क्रतुके अधिकारके द्वारा अपेक्षित नहीं है, ऐसे यह भी समझना चाहिए ॥ १२ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
मानकर विद्या मुमुक्षु अमृतरूपसे ओर कमं अन्यको परलोक फलोपभोगाथे अनुगमन करते हूं । 
इसप्रकार सूत्रकारने विमाग किया दै । वस्तुतः यह सहानुगमन वचन मुमुकु विषयक नहीं दै, इसको 


50 'नच' इत्यादिसे कहते हैं ॥ ११ ॥ 
है ५५ 
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नाविशेषात्‌ ॥ १३ ॥ 
--न, अविशेषात्‌ । 

hr ( न ) 'कुवन्नेवेह कर्माणि’ इत्यादि थुति तत्वज्ञानी विषयक नहीं है, (अविशेषात्‌) 
क्योंकि “विद्वान! विशेषका अमाव है । 

'कुव॑न्नेचेह कर्माणि जिजीविषेत्‌’ ( ईशा० २ ) इत्येवमादिषु नियमश्रवणेषु न विदुष 
इति विशेषोऽस्ति, अविशेषेण नियमविघानात्‌ ॥१३॥ 

स्तुतये$्चुमविर्वा ॥ १४ ॥ 

पद्रच्छेद- स्तुठये, अनुमतिः, वा । 

सून्नाथ--( वा ) अथवा (अनुमतिः) तत्वज्ञानीके लिए जो अनुमति-कर्मानुज्ञा है, (स्तुतये) 
वह केवल स्तुतिके लिए है । 

# 'कुवन्नेवेह कर्माणि' (ईशा ० २) इत्यत्रापरो विशेष आख्यायते । यद्यप्यत्र प्रकरण- 
सामर्थ्याद्विद्वानेव कुर्वन्निति संवध्येत, तथापि विद्यास्तुतये कर्माचुज्ञानमेतद्द एव्यम्‌ । 
“न कमै छिप्यते नरे' (ईशा० २) इति हि वक्ष्यति। एतदुक्तं भवति-याचञ्जीवं कर्म कुवेत्यपि 
विदुषि पुरुषे न कम लेपाय भवति, विद्यासामर्थ्यादिति तदेवं चिद्या स्तूयते ॥१४॥ 

कामकारेण चेके ॥ १५॥ 
पदच्छेद--कामकारेण, च, एके । | 
सजा च ) और (एके ) 'एतद्ध स्म वे०' इत्यादि श्रुतिसे ज्ञात होता है कि कुछ 
विद्वानोंने भी ( कामकारेण ) स्वेच्छासे कमंके साधनभूत प्रजा आदिका त्याग किया हे । 

$ अपि चेके विद्वांसः प्रत्यक्षीकृतविद्याफलाः सनन्‍्तस्तद्वएस्भात्फलान्तरसाघनेपु 

प्रजादिषु प्रयोजनाभावं परास्रशान्ति। कामकारेणेति श्रुतिभंवति चाजसनेयिनाम्‌ 'एतद्ध स्म 


वे तत्पूव विद्वांस प्रजां न कामयन्ते किं प्रजया करिष्यामो यपां नो5य़मात्मा5यं लोक: '(त्रृह० ४।४।२२) 


और “नियमाञ्च' इस सूत्रसे जो पूवंपक्षीसे कहा गया है, उसपर कहा जाता है । 


'कुवन्ने वेह०' (इस लोकमें अग्निहोत्र आदि कमं करता हुआ सौ वप जीनेकी इच्छा करे) इत्यादि 
नियमोंके श्रवणमें विद्वान॒फे लिए है ऐसा विशेष नहीं है, क्योंकि अविशेष रूपसे नियमका विधान है ॥ १३॥ 


'कुवन्नेचेह कर्माणि०' इस श्रुतिमें अन्य विशेष कहा जाता है । यद्यपि यहाँ प्रकरणकी सामथ्यंसे 


विद्वान्‌ ही “करता हुआ' इस प्रकार सम्वन्धित किया जाय, तो भी यह कर्मानुज्ञा विद्यास्तुतिके लिए . 


समझनी चाहिए, क्योंकि आगे 'न करू छिप्यते नरे! ऐसा ही श्रुति कहेगी । तात्पयं यह है--जीवन 
पन्त कमं करते हुए भी तत्त्ववित्‌ पुरुषमें विद्याकी सामथ्यंसे कमं लेप ( फलबन्धन ) के लिए नहीं 
` होता । इससे इस प्रकार विद्याकी स्तुति की जाती है ॥ १४॥ 
ओर विद्याके फलका साक्षात्कार करनेवाले कुछ एक विद्वान्‌ लोग विद्याका अवलम्वनकर 
अन्य फलके साधन प्रजा आदिमें प्रयोजनाभावका परामश करते हैं अर्थात्‌ प्रयोजनाभाव देखते हैं, 
क्योंकि 'एतद्ध स्म वै०' ( पूर्ववर्ती विद्वान्‌ सन्तान तथा कमं आदिकी इच्छा नहीं करते थे, वे सोचते 
कि हम इस प्रजासे क्या करेगे अर्थात्‌ इनसे क्या प्रयोजन है, जिन हमको यह आत्मोक अमी् है ) 
SR 
ई काणि? य श्रति केवल अविद्ठावके लिए है, ऐसा कहा गया है। अब 
इस शतिको हद विषयक मनिकर उसका "स्तुतये? इस गत हैं ॥ नरक ॥ व 
क स्वेच्छासे अग्निहोत्र आदि कमंके साधनमृत प्रजा आदिके त्याग रूप लिङ्गसे भी विद्या स्वतन्त्र 
फलवाली होनेसे कर्माङ्ग नहीं है, ऐसा 'कामकारेण चेके' इस सुत्रसे कहते हैं । आत्मविद्याका अनुभव 
सिद्ध अनावृत्त आत्मस्वरूप मोक्ष फल दै । यह कमफलके समान कालान्तरमावी, सातिशय और 


SR फाइनल दाता “77222? :-. SS TT ण शिकला 2 


की 
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इति । अनुभवारूढमेव च विद्याफलं न क्रियाफलवत्कालान्तरमावीत्यसकृदवोचाम । 
अतोऽपि न विद्यायाः कर्मशेषत्वं नापि तद्विषयायाः फलथुतेरयथाथत्वं शक्यमाश्रयितुम्‌ ॥ 
उपसद्‌ च ॥ १६॥ 
पदच्छेद -उपमदेम्‌, च । 


€ 
सूजाथ--और “यत्र वा अस्य' इत्यादिसे ज्ञात होता है कि तत्त्वज्ञान कर्मानुष्ठानके हेतु भूत 
शविद्याकृत क्रिया, कारक, फल विभागका उपमदंन करता है । भू 


अपि च कर्माचिकारहेतोः क्रियाकारकफललळक्षणस्य समस्तस्य प्रपश्चत्याविद्याकु- 
तस्य विद्यासामर्थ्यात्स्वरूपोपमदमामनन्ति-'यन्न त्वस्य सवंमात्मैवाभूत्तत्केन क॑ परयेत्तरकेन कं 
जिघ्रेत्‌' ( बृह० ।४।१४ ) इत्यादिना । वेदान्तोदितात्मश्ञानपू्िकां तु कर्माधिकारसिद्धि 
प्रस्याशासानस्य कर्माधिकारोच्छित्तिरेव प्रसज्येत । तस्मादपि स्वातन्त्र्यं विद्यायाः ॥१६॥ 
ऊध्वेरेतःसु च शब्दे हिं ॥ १७॥ 

पदच्छेदू--ऊध्वरेत:सु, च, शब्दे, हि। | 
सून्राथं-(च) ओर (ऊध्वरेतःसु) संन्यासाश्रममें ही ब्रह्मविद्याका श्रवण है, इससे मो विद्या 

कर्माङ्ग नहीं है, (हि) क्योंकि (शब्दै) “त्रयो धमंस्कस्धाः' इत्यादि श्र तिमें संन्यासाश्चम प्रतिपादित है । 
६४ ऊर्ध्वरेतःसु चाश्रमेषु विद्या श्रयते। न च तत्रकर्माङ्गत्वं विद्याया उपपद्यते, कर्मा- 
भावात्‌ । न ह्ार्निहोत्रादीनि वैदिकानि कर्माणि तेषां सन्ति। स्यादेतत्‌-ऊध्वरेतस आश्रमा 
न शूयन्ते वेद्‌ इति तदपि नास्ति । तेऽपि हि वैदिकेषु शाब्देषववगभ्यन्ते-'त्रयो धमस्ङुन्धाः' 
(छा० २।२३।१), थे चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते' (छा ५।१०।१), “तपःश्रद्धे ये द्युपवसन्त्यरण्ये' 
(सुण्ड० १।२।११), “एतमेव प्रत्राजिनो लोकमिच्छन्तः प्रबञ्जन्ति' ( बृह० ४।४।२२ ), 'ब्रहाचर्यादेव 


ऐसी अपनी इच्छसे त्याग करनेकी वाजसनेथी शाखावालोंकी भति है। विद्या फळ तो अनुभव सिद्ध 


हो है, कमंफलके समान कालान्तर-जन्मान्तर भावी नहीं है, ऐसा हम अनेक वार कह चुके हैं। इससे 


भी विद्या कमंशेष नहीं है और विद्या-विषयक फल श्र ति अयथाथं है, ऐसा भी आश्रयण नहीं किया 
जा सकता ॥ १५ ॥ 
ओर कर्माधिकारके हेतु क्रिया, . कारक और फलरूप अविद्याकृत समस्त प्रपश्चकी विद्याकी 


सामथ्यंसे स्वरूप निवृत्ति 'यन्न त्वस्य०' ( जिस विद्यावस्थामें इस ब्रह्मवेत्ताके लिए सब आत्मा हो 
हो गया उस अवस्थामें किंस करणसे किस विषयको देखे और किस करणते किस विषयको सूंघे ) 
इत्यादि श्रुतिसे कहते हं । वेदान्तसे उत्पन्न आत्मज्ञानसे जो पूवं है ऐसे कर्माधिकार सिद्धिकी प्रत्याद्या 
रखनेवालेको तो कर्माधिकारका उच्छेद ही प्रसक्त होगा । इससे मो विद्या स्वतन्त्र है ॥ १६॥ 

. ` और अध्व॑रेतः संन्यासाश्रमोंमें विद्याका श्रवण है । वहाँ विद्यामें कर्माङ्गसव उपपन्न नहीं होता, 
क्योंकि उक्त आश्रमोंमें कमंका अभाव है--अग्निहोत्र आदि वेदिक कमं उन आश्रमोंमें नहीं है । ऐसा 
हो । परन्तु अध्वरेत) आश्रम वेदमे नहीं सुने जाते, यह भी नहीं दै, क्योंकि वे भी “त्रयो घमस्कन्थाः' 


सत्यानन्वी-दीपिका न ना 
अनित्य नहीं है। और “तरति शोकमात्मवित' इत्यादि विद्याफछ श्रुति भी अथंवाद नहीं है, किन्तु 


यथाथं है॥ १५ ॥ ८ 
॥ विद्याकी स्वतन्त्रतामें 'ऊध्वेरेतःसु' इत्यादिसे अन्य हेतु कहते हैं । 'कमेतत्त्तज्ञाने नाङ्गाङ्गिभूते 


मिज्नाधिकारिस्थितत्वात्‌ राजसूयबृहस्पतिसवचत्‌' ( कमं ओर तत्त्वज्ञान अङ्गाञ्चिमूत नहीं हैं, क्योंकि 
भिन्न-भिन्न अधिकारी स्थित हैं, जैसे राजसूय और बृहस्पतिसव ) इसलिए कम विधिसे रहित ss संन्यासा- 
अममें ही विद्याका श्रवण होनेसे ब्रह्मज्ञान कमंका अङ्ग नहीं दै । अब संन्यासाश्रमके अभावकी शा डुएको 
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प्रच्रजेत्‌' (जा० ४) इत्येवमादिषु । प्रतिपज्चाप्रतिपन्च गाह॑स्थ्यानामपाकृतानपारृतणंत्रयाणां 
चो्वरेतसत्वं श्रतिस्सृतिप्रसिद्धम्‌ । तस्मादपि स्वातन्त्यं विद्यायाः ॥ १७ ॥ 
र; ( २ परामर्शाधिकरणम्‌। खू० १८-९० ) 
परामशश जैमिनिरचोदना चापवदति हि ॥ १८॥ 
पदच्छेद्‌--परामशंम्‌, जैमिनिः, अचोदना, च अपवदति, हि! 
सुजाथ--ब्रह्मसंस्थो5मृतत्वमेति' इत्यादि शास्त्र ( परामशम्‌ ) अन्ध परम्परान्यायसे प्रा 
संन्यासाभ्रमका अनुवादक है, ( जमिनिः ) ऐसा आचायं जेमिनिका मत है, ( हि) क्योंकि ( अचोदना ) 
इस वावयमे विधायक रिङ्ग आदि नही है, ( च) और ( अपवदति ) 'दीरहा' इत्यादि शास्त्र भी 
संन्यासाश्रमका प्रतिषेष करता है । हे 
६ “त्रयो घर्मेस्कन्धा” ( छा० २।२४।१ ) इत्यादयो ये शाब्दा ऊर्भ्वरेतखामा अमाणां 
सह्लावायोदाहताः न ते तत्प्रतिपादनाय प्रभवन्ति | यतः परामर्शमेजु शब्देष्वाशमान्तराणा 
जैमिनिराचार्या मन्यते, न विधिम्‌। कुतः ? न ह्यत्र लिङ्गादीनामन्यतमश्चोद्नाइाग्दोऽस्ति। 
अर्थान्तरपरत्वं चैषु प्रत्येकघुपलभ्यते। अयो धर्मस्कन्धा इत्यन्न तावद्यज्ञोऽभ्ययनं दानः 
मिति प्रथमस्तप एव द्वितीयो बह्मचार्याचार्यकुळवासी तृतीयोऽत्यन्तमात्मानमाचार्यकुले- 
ऽवसाद्यन्सवं एते पुण्यळोका अवन्तीति परामइांपूर्वंकमाश्रमाणामनात्यम्तिकफळत्वं 
( घमंके तीन स्कन्घ-प्रविभाग हैं ) 'ये चेमे०' ( वे जो कि ज्ञान युक्त वानप्रस्थ ओर संन्यासी अरण्यमें 
श्रद्धा ओर तप इनकी उपासना करते हैं ) “तफ शद्धे०' ( जो विद्वानु लोग अरण्यमें तपः और श्रद्धाका 
सेवन करते हैं ) 'एतमेव०' ( इसी आत्मछोकको चाहते हुए संन्यासी सब कर्मोका संन्यास करते हैं ) 
“ब्रह्मचर्या देव०' ( ब्रह्मचयंसे ही संन्यास ग्रहण करे.) इत्यादि वेदिक शब्दोंमें - अवगत होते हैं। प्राप् 


गाहंस्थ्य अप्राप्त गाहंस्थ्य, अपाकृत तीन ऋण भोर अनपाकृत तीन ऋण वालोंका अघ्वरेतस्त्व श्रुति 
झोर स्मृतिमें प्रसिद्ध है । इससे भी विद्या स्वतन्त्र ह्वै ! ॥ १७ ॥ 


“त्रयो घमस्कधाः' ( धमंके तीन स्कन्ध-प्रविभाग हैं ) इत्यादि श्रुतियाँ जो संन्यासाअमँके 
सद्भावे लिए उदाहृत हैं, वे उनके प्रतिपादन करनेमें समथ नहीं है, क्योंकि जैमिनि आ'चाथं इन 


“त्रयो थमेस्कन्धाः' इत्यादिसे निवृत्त करते हैं । Ln आश्रम हैं और चोथा ब्रह्मसंस्थ- 
संन्यासाध्रम है? 'ब्रहचयंण ऋषिभ्यो यज्ञेव देचेभ्यः प्रजया पितृभ्य एघ वा अनृण; ( ब्रह्मचय युक्त 
वेदाष्ययनसे ऋषिऋण, यज्ञ आादिसे देवऋण थोर प्रजा द्वारा पितृक्रणसे मुक्त होकर यह ऋण रहित 
होता है ) ब्रह्मचर्याश्रम, गृहस्थाश्रम ओर वानप्रस्थाश्रम इनके लिए भरोत ओर स्मात॑ कर्मोका विधान 
है मोर केवळ ब्रह्म प्राप्तिके लिए गृहीत संन्यासके लिए कमका विधान नहीं है। परन्तु “ऋणानि 
च्रीण्यपाङ्त्य मनो सोक्षे निवेशयेत्‌ । अनापकृत्य मोक्षं तु सेवमानो घरजत्यघ:॥' (तीनों ऋणोंका अपा- 
करणकर मनको मोक्षमें प्रविष्ट करे। ऋणोंका अपाकरण किये विना मोक्षका सेवन करनेवाला 
रा के य हव) र प्रकरकी मनुस्मृति है । इसका अभिप्राय यह है--कि गृहुस्थाश्रममें 
रहकर ऋणोसे मुक्त हो संन्यास ग्रहण करे? “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्या गृहाद्वा- 
चनादा' 'यद्हरेव विरजेचदृहरेव प्रत्रजेत' त्त ३।४) इत्यादि भ्र्‌ति है । श्रृति भर सम बिरोष 
हो तो स्वनन्त्र प्रमाणभूत श्र ति बलवती होती है । ओर 'द्वितीयमाश्रममिच्छेत्तमावसेद्‌' (द्वितीय आश्रम- 
फी इच्छा करे ओर उसमें रहे) यह स्मृति है । इस प्रकार श्रुतिमें ओर स्मृतिमें संत्यासाश्रम प्रसिद्ध है । 

ब्रह्मविद्या संन्यासाश्रम निष्ठ होनेसे स्वतन्त्र है ॥ १७ ॥ 

& पुव अधिकरणमें “त्रयो घमंस्कन्धाः' इत्यादि श्रुति जो यति आश्रमके सद्भावमें प्रमाणख्पसे 
कही यई है, उसका असंभव है, इसप्रकार आक्षेप संगतिसे 'परामरश जैमिनिः' इत्यादिसे पु्वेपक्ष 


[लो 
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संकीर्त्यात्यन्तिकफळतया ब्रह्मसंस्थता स्तूयते- “बञ्चसंस्थोञ्यतत्वमेति' ( छा० २।२३।१ ) 
इति। लु परामशेऽप्याश्चमा गम्यन्त एव । सत्यं गम्यन्ते, स्घृत्याचाराम्यां तु तेषां 
प्रसिद्धिने भरत्यक्षशरुतेः । अतश्च प्रत्यक्षश्रुतिविरोधे सत्यनादरणीयास्ते भविष्यन्ति, अनघि- 
छतविषया वा। तजु गाहंस्थ्यमपि सहेवोध्वरेतोमिः परामृष्टं यज्ञोऽध्ययनं दानमिति 
प्रथम इति । सत्यमेवम्‌, तथापि तु गृहस्थं प्रत्येवाग्निद्दोत्रादीनाँ कर्मणां विघानाच्छुति- 
प्रसिद्धमेव हि तदस्तित्वम्‌ । तस्मात्स्तुत्यर्थ एवायं परामर्शों न चोदनाथः । अपि चापः 
चदति हि प्रत्यक्षा श्रुतिराश्रमान्तरम्‌--'वीरहा वा एष देवानां यो$सिसुद्दासयते', 'आ चार्याय 
प्रियं घनसाहृत्य प्रजातन्तुं सा व्यवच्छेत्सी ' (तै० १।११।१), “नापुत्रस्य लोकोऽस्तीति तत्सवे पशवो 
विदुः' इत्येवमाद्या । तथा थे चेमेऽरण्ये अद्धा तप इत्युपासते’ ( छा० ५।१०।१ ) 'तपःअरद्धे ये 
श्रुतियोंमें अन्य आश्रमोंका परामश मानते हैं, विधि तहो, किससे ? इससे कि रिङ आदिमेंसे एक भी 
विधिदब्द यहाँ नहीं है। ओर इनमें प्रत्येक अन्य अर्थपरक उपलब्ध होता है। "त्रयो घ्मस्कन्धाः' 
यहाँ तो 'यश्ञोऽध्ययनं दानमिति’ ( यज्ञ, वेदाध्ययन और दान यह प्रथम घमंस्कन्ध है, तप द्वितीय घमं 
स्कन्ध और आचायंकुलमें वास करनेवाला, जीवनपयंन्त नियमपूवंक आचायकुरमें देहको क्षीण 
करनेवाला नेष्ठिक ब्रह्मचारी, यह तृतीय धमं स्कन्ध है, ये सब तीनों आश्रमी यथोक्त घमंवे पुण्यलोक 
वाळे होते हैं ) इसप्रकार आश्रमोंका परामशंपुवंक व्यमिचरित फल कहकर 'ब्रह्मसंस्थोऽसृतस्वमेति' 
( ब्रह्ममें सम्यक्‌ प्रकारसे स्थित चतुर्थाश्रमी संन्यासी अमृतत्वको प्राप्त होता है ) इसप्रकार अव्यभि- 
चरित फलत्वसे ब्रहासंस्थताकी स्तुतिकी जाती है। परन्तु परामशंमें मी आश्रम अवगत होते ही हैं । 
ठीक, अवगत होते हैं, परन्तु उनकी स्मृति और आचारसे तो प्रसिद्धि है, प्रत्यक्ष श्रुतिसे प्रसिद्धि नहीं है, 
मतः प्रत्यक्ष श्र तिके विरोध होनपर वे अनादरणीय होगे अथवा अनधिकारी विषयक होंगे अर्थात्‌ अग्नि- 
होत्र आदि कमोंमें अनाधिकारी छूछे लंगड़े होंगे । परन्तु “यज्ञोऽध्ययनं दानमिति प्रथमः? इसप्रकार 
गाहंस्थ्यका भी संन्यासियोंके साथ परामश किय गया है । ऐसा ठीक है, तो भी गृहस्थाश्रमके प्रति तो 
अग्निहोत्र आदि कर्मोका विधान होनेसे उसका अस्तित्व श्रुति प्रसिद्ध ही है। इसलिए यह परामश स्तृत्य- 
थंक ही है विध्यर्थंक नहीं है। और 'वीरहा वा एष०' (जो अग्निका उद्वासन (बुझाना) करता है वह 
देवोंका वीरहा-पुश्रघाती होता है) 'आचार्याय०' ( आचायंको अभीष्ट घन लाकर [ उसकी थाज्ञासे 


स्त्री परिग्रह कर | सन्तान परम्पराका उच्छेद न करे ) 'नापुत्रस्य०' ( छपुत्रवालेको छोकभ्राप्त नहीं 
होता, ऐसा सब र भी जानते हैं ) इत्यादि प्रत्यक्ष श्रुति आश्रमान्तरका प्रतिषेष करती है । इसी 


करते हैं। ऊध्वरेतः शब्दसे यहाँ उ जग न । भाष्यमें 'भाश्रसान्तराणां' यह्‌ 
बहुवचन अवान्तर भेदके अमिप्रायसे है, इसलिए काण्वायन स्मृतिसे अर्थतः अनुवृत्ति करते हैं--- 
गायत्र, ब्राह्म, प्रजापतय ओर बृहच्‌ भेदसे ब्रह्मचारी चार भ्रकारके हैं। उपनयनानन्तर तीनरात्रि तक 
लवणका भक्षण न कर गायत्रीका अध्ययन करनेवाला गायत्र, वेदाध्ययन तक ब्रह्मचयंत्रती ब्राह्म, 
ऋतुकारमें स्वस्त्री अनुगामी परस्त्रीविमुख रहुनेवाळा अथवा संवत्सरपर्यन्त वेदन्रती वदुक प्राजापत्य 
ओर मरणपयंन्त गुरुकुळवासी नेछिक ब्रह्मचारी बृहन्‌ कहा जाता है। वार्ताक, यायावर, शालीन 
ओर घोरसंन्यासिक भेदसे गृहस्थ भी चार प्रकारका है । कृषि, गोरक्षा ्ादि वश्यवृततिखे निर्वाह 
तथा नित्य आदि क्रियापरक वार्त्ताकवृत्ति, जो सदा आयाचितवृत्ति हो याजन, अध्यापन ओर प्रतिग्रहसे 
विमुख वह यायावर, षट्कंमोमें रत याजनादि वृत्ति सश्चयी घालीन और उद्धृत पवित्र जलसे कमं- 
करता प्रतिदिन उच्छवृत्ति हिसादिरहित ग्रामवासी घोरसंन्यासिक कहा जाता है । वखानस, ओदुम्बर, 
बालखिल्य और फेनप भेदसे वानप्रस्थ चार प्रकारका है । ग्रामके बाहर विवा जोते ओषधियोंसे अग्नि- 
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ह्युपवसन्त्यरण्ये! (सुण्ड० १।२।११) इति च देवयानोपदेशो नाश्रमान्तरोपदेशः। संदिग्धं 
चाश्रमान्तराभिधानम्‌--तप पव द्वितीयः (छा० २।२।३।१) इत्येवमादिषु । तथा “एतमेव 
प्रत्राजिनो लोकमिच्छन्तः प्रवजन्तिः (वृह० ४।४।२२) इति को ऋसंस्तचोऽयं न पारिघाज्यविधिः । 
नजु ब्रह्मचयांदेव प्रबजेदिति विस्पष्टमिदं प्रत्यक्ष पारिब्राज्यविघानं जावालानाम्‌ । सत्य- 
मेवमेतत्‌ , अनपेक्ष्य त्वेतां श्रुतिमयं विचार इति द्रष्टव्यम्‌ ॥ ९८ ॥ 
अनुष्ठेयं बादरायणः सास्यश्रुतेः ॥ १९ ॥ 
पदच्छेद--अनुष्ठेयम्‌, बादरायणः, साम्यव्रृतेः । 
सूचाथे --( बादरायणः ) बादरायणका मत है कि ( अनुष्ठेपरम्‌ ) संन्यासाश्रम अनुष्ठेष है, 
( साम्यश्रृतेः ) क्योंकि “त्रयो धमंस्कन्थाः' इसप्रकार गृहस्थाश्रमके साथ संन्यासाश्चमकी भी समान 
` परामश श्रुति है। 
$ अनुष्ठे यमाश्रमान्तर बादरायण आचायों मन्यते, वेदे श्रवणात्‌ । अग्निहोत्रादीनां 
चावदपानुष्ठे यत्वात्तद्विरोघादनघिङताचुछठेयमाश्रमान्तरमिति हीमां सति निराकरोति, 
गाई स्थ्यवदेवाध्रमान्तरमप्यनिच्छता प्रतिपत्तव्यमिति मन्यमानः। कुतः ६ सास्यश्च॒तेः । 
समा हि गाईस्थ्येनाश्रमान्तरस्य परामशंश्रु तिर्दश्यते-“त्रयो धमस्ङन्धाः' ( छा० २।२३।१ ) 
इत्याद्या। यथेह श्रुत्यन्तरविद्दितमेष गाहँस्थ्यं परासृष्टमेवमाश्रमान्तरमपीति प्रतिपत्त- 
न्यम्‌। यथा च शास्त्रान्तरप्रात्तयोरेव निवीतप्राचीनावीतयोः परामर्श उपचीतविधिपरे 
प्रकार “ये चेमेऽरण्ये०' ( जों ये अरण्यमें श्रद्धा और तपकी उपासना करते हैं ) “तपः श्रद्धे०' (जो तप 
और श्रद्धाका अरण्यमें रहकर सेवन करते हैं, ) यह देवयान मागका उपदेश है, आश्रमान्तरका 
उपदेश नहीं है । और “तप एव द्वितीयः' ( तप ही द्वितीय धमं है ) इत्यादि श्रुतियोमें अन्य आश्रमों 
का कथन संदिग्ध है । उसीप्रकार 'एतमेव०' ( उसी आत्मलोकके अमिलाषी परिब्रा जक सव कर्मोका 
त्याग करते हैं ) यह आत्मलोककी स्तुति है पारिद्राज्य विधि नहीं है । परन्तु 'ब्रह्मचर्यादेव' ( ब्रह्मचयं 
से ही संन्यास ग्रहण करे ) इसप्रकार जाबालोंमें यह स्पष्टख्पसे प्रत्यक्ष परित्राज्यका विधान है। यह्‌ 
ठोक है । परन्तु इस श्रुतिकी अपेक्षा किये विना यह विचार है, ऐसा समझना चाहिए ॥. १८॥ 
सिद्धान्ती--बादरायण आचायंका मत है अन्य आश्रम अनुष्ठेय है, क्योंकि उसका वेदमें 
श्रवण है । अग्निहोत्र आदिके अवश्य अनुष्ठेय होनेसे उसके विरोधसे अन्य आश्रमको इच्छा न 


करनेवालोंको भो स्वीकार करना चाहिए, ऐसा माननेवाले आचायं बादरायण निराकरण करते हैं । 
किससे ? इससे कि साम्यश्रुति है। गाहंर्थ्यके साथ अन्य आश्रयको भो “त्रयो घर्मस्कन्धाः' इत्यादि 


समान परामदा श्रुति देखो जाती है । जैसे यहाँ अन्य श्रुति विहित ही गाहस्थ्यंका परामश किया 


गया है, देसे ही अन्य श्रुतिमें विहित अन्य आश्रमका भीः परामश किया गया है, ऐसा समझना 
चाहिए । जेसे अन्य शास्त्रसे ही प्राक्त निवीत और प्राचीनावीठका उपवीतविधि परक वाक्योमें परा- 
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होत्र करनेवाला वेखानस, प्रातः उठकर जिस दिद्याको देखे उसी, दिशाके ओदुम्वर, बेर, निवार और 
सामासे कायं चलानेवाला औदम्बर, आठ मासतक उपाजंनकर चातुर्मासमे भोजन करे, कार्तिकपूर्णिमामें 
संगृहीत पुष्प फलादिका त्यागी जटा वल्कलघारी वालखिल्य ओर गिरे फल पत्र आदि खाकर क्वचिद्वास- 
कर और कमंपरायण वह फेनप कहा जाता है। कुटीचक, वहुदक, हंस और परमहंस भेदसे परि- 
ब्राजक चार प्रकारके हैं। उनमें स्वपुत्रके घरमै भिक्षा करते त्रिदण्डघारी वह कुटीचक, झोली, 
कमण्डलु पवित्र, पादुका, आसन, शिखा, यज्ञोपवीत, कोपीन, ` कषायवस्त्रघारी, तोथोंमें भ्रमण 
करनेवाले, भिक्षावृत्तिस रहकर आत्माभिलाषी त्रिदण्डी बहूदक है, शिक्षा त्यागकर गज्ञोपवीतघारी 
हाथमे झोळी कमण्डलु, ग्राममें एक रातवासी इच्छ चान्द्रायण थादि ब्रती एक दण्डघारी हंस है, 
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वाक्ये । तस्मात्तुल्यमनुष्ठे यत्वं गाहँस्थ्येनाश्रमान्तरस्य । तथा “एतमेव प्रत्राजिनो छोकमिच्छन्तः 
प्रत्रजञन्ति' (बृह०४।४।२२) इत्यस्य वेदाचुचचनादि भिः समभिव्याहारः । “ये चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप 
इव्युपासते' ( छा» ५।१०।१ ) इत्यस्य च पञ्चाग्निविद्यया । यत्तृक्तम्‌- तप एव द्वितोयः' 
( छा० २।२३।१ ) इत्यादिष्वाश्रमान्तराभिधानं संदिग्घमिति, नेष दोषः, निश्चयकारणख- 
द्भावात्‌ । “त्रयो धमंस्कन्धाः ( छा० २।२३।१ ) इति हि धर्मस्कन्धत्रित्वं प्रतिज्ञातम्‌ । नच ` 
यज्ञादयो भूयांसो धर्मा उत्पत्तिभिन्ञाः सन्तोऽन्यत्राश्रमसंबग्धार्त्रित्वेऽन्तर्भावयितुं 
शक्यन्ते । तत्र यज्ञादिछिङ्गो गृहाश्रम पको घर्मस्कन्धो निर्दिष्टो ब्रह्मचारीति च स्पष्ट 
आश्रमन्िद्‌शस्तप इत्यपि कोऽन्यस्तपःप्रधानादाश्रमाद्धमंस्कन्धोऽभ्युपगस्येत ? 'ये चेमेऽ- 
रण्ये' ( छा० ५।१०।१ ) इति चारण्यलिङ्गाछद्धातपोभ्यामाश्रमणृद्दीतिः । तस्मात्परामदा- 
ऽप्यजु्ठेयमाश्रमान्तरम्‌ ॥ १९॥ 
विधिवां धारणबत्‌ ॥ २०॥ 

पद्च्छेद्‌-विधिः, वा, धारणवत्‌ । 

सुत्राथ--( वा ) अथवा ( विधिः ) अन्य आश्रमी विधि माननो चाहिए, ( घारणवत्‌ ) 
जसे 'अधस्तात्‌ समिधम्‌’ इत्यादि श्रुतिमें समिक्कु धारणकी विधि है । 
मश होता है । इसलिए अन्य आश्रमका गाहंस्थ्यके साथ अनुष्ठेयत्व समान है । उसीप्रकार “एतमेव०' 
( इस आत्मलोककी इच्छा करनेवाले संन्यासी सव कुछ त्यागकर चले जाते हैं ) इसका वेदके अनु- 
वचन आदिके साथ सहोञ्चारण है । “ये चेमेऽरण्ये०' ( ये जो कि वनमें श्रद्धा और तप इनकी उपा- 
सना करते हैं ) इसका पञ्चार्निविद्याके साथ सहोच्चारण है । और यह जो कहा गया दै कि “तप एव 
द्वितीयः? इत्यादिमें अन्य आश्रमका विधान संदिग्ध है। यह दोष नहीं है, क्योंकि निदचय कारणका 
सद्भाव है । “त्रयो धर्सस्कनघाः' इसप्रकार धमंस्कन्ध तीन हैं, ऐसी प्रतिज्ञा की गई है । बहुत-से यज्ञ 
आदि घम उत्पत्तिविधि [ यजेत इत्यादि ] से भिन्न होते हुए आश्रम सम्बन्धसे अन्यत्र तरितवमें 
अन्तर्भाव नहीं किये जा सकते । उनमें यज्ञादि-रिङ्गक गृहस्थाश्रम यह एक घमंस्कन्ध निर्दिष्ट है। 
'ब्रह्मचारी' इसप्रकार स्पष्ट आश्रमका निर्दे है, 'तपः' यह मी तप प्रधान आश्रमसे कौन-सा दुसरा 
घर्मेस्कन्ध स्वीकार किया जाता है । “ये चेमेऽरण्ये’ इसमें अरण्यरिङ्गसे-श्रद्धा ओर तपसे आश्रमका 
ज्ञान होता है । इसलिए परामशंमें मी अन्य आश्रम अनुष्ठेय है ॥ १९॥ । | 
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एक दण्डघारी मुण्डित यज्ञोपवीत रहित सव कमंत्यागी आत्मनिष्ठ परमहंस कहा जाता है । परन्तु ऊपर 
वर्णित पृव॑पक्षमें संन्यासका अमाव होनेसे ज्ञानमें स्वतन्त्र मोक्षरूपफल की असिद्धि है और सिद्धान्तमें 
संन्यासाश्रमके सिद्ध होनेपर ज्ञानमें फलकी सिद्धि है॥ १८॥ 

# जँसे अन्य श्रुतिमें विहित गाहंस्थ्यका “त्रयो घ मेस्कन्थाः' यहाँ परामश ( अनुवाद ) किया 
गया है, वेसे ही यहाँ अन्य श्र्‌तिसे विहित अन्य आश्रमोंका भी परामश है । अनुवाद अन्यत्र विहित- 
का होता दै । जेसे 'निवोतं मनुष्याणां प्राचीनावीतं पितृणासुपवीतं देवानाम्‌' ( निवीतं मनुष्योंका, 
प्राचीनावीत पितरोंका और उपवीत देवोंका होता है ) इत्यादि वाक्यमें देवकमंमें उपवीतका विधान 
है मौर उसकी स्तुतिके लिए इन दोका अनुवाद है, क्योंकि मनुष्य सम्बन्धी क्रियामें निवीत-अघं 
देहका वस्त्रसे बन्धन प्राप्त है और पितृ-सम्बन्धी क्रियामें प्राचीनावीत भी अन्य विधिसे प्राप्त है। इस 
प्रकार “त्रयो धर्मस्कन्धाः’ यह वाक्य मरे “यज्ञोऽध्ययनं दानमिति' इसप्रकार अत्य अथ परक हो, परन्तु 
इस वाक्यमें परामशंसे अन्य आश्रमोंकी प्रतीतिका वारण नहीं किया जा सकता है । “पुतसेव प्रबाजिनो 
लोकमिच्छन्तः प्रत्रजन्ति' इत्यादि साक्षातु श्र ति पारित्राज्य आश्रमका विधान करती है । वेदानुवचन 

| आदि विधेयोंके साथ सहोच्चारण होनेसे पारिव्राज्यमे मी विघेयता है । ये चेसे०' इत्यादि श्र तिसे 
| वानप्रस्थका विधान है, क्योंकि पश्चाग्तिविद्यारूप विधेयके साथ कथन होनेखे वानप्रस्थ भी विधेय है । 


७६० प्रह्मसूच-शाइरसाष्य [ अ० ३ पा० ४ 


& चिधिर्वाऽयमाश्रमान्तरस्य, न परामशमात्रम्‌। नजु विधित्वाभ्युणणम एकचा- 
झ्यताप्रतीतिरुपरुध्येत, प्रतीयते चात्रेकचाक्यता-पुण्यलोकफलास्त्रयो धर्मस्कन्धा ब्रह्म 
संस्थता त्वसुतत्वफलेति। सत्यमेतत्‌, सतीमपि स्वेकवाक्यताप्रतीति परित्यज्य विधि- 
रेचाभ्युपगन्तव्यः, अपूर्वत्वात्‌, विध्यन्तरस्पादशनात्‌, विस्पष्टा्चाश्रमान्तरभ्रत्ययादूशुण- 
चादकल्पन येकवाकयत्वयोजनाजुपपत्तेः । धारणवत्‌ । यथा-अधस्तात्समिधं थारयञचनुदरवेदु- 
परि हि देवेभ्यो घारयति' इत्यत्र सत्यामप्यघोधारणेनैकवाक्यताप्रतीतो विधीयत एवोपरि- 
चारणम्‌, सपूर्वत्वात्‌। तथा चोक्तं शोषलक्षणे- बिधिस्तु धारणेऽपू्वत्वात्‌' इति, तद्व ढिद्दाप्या- 
श्रमपरामर्शाश्रुतिविधिरेवेति कल्प्यते ॥ यदापि परामश एचायमाश्चमान्तराणास्‌, तदापि 
ब्रह्मसंस्थता तावत्खंस्तव्रसामर्थ्यादवच्यं विधेयाऽभ्युपगन्तव्या । खा च कि चतुर्ष्वाश्र- 
मेषु यस्य कस्यचिदा्दोस्वित्परिनाजकस्यैवेति विवेक्तत्यम्‌। यदि च प्रह्मचर्यान्तेष्वाश्च- 


अथवा यह अन्य आश्रमकी विधि है केवल अनुवाद नहीं है । परन्तु विधित्व स्वीकार करनेपर 


एकवाक्यताकी प्रतीतिका बाघ होगा ओर यहाँ तीन घमंस्कन्ध पुण्यलोक फलवाले हैं और ब्रह्म- 
संस्थता अमृतत्व फलवाली है, इसप्रकार यहाँ एकवाक्यता प्रतीत होतो दै । यह ठीक है । सिद्धान्ती 
परन्तु यहाँ एकवाक्यताकी प्रतीति दोनेपर भी उसका परित्यागकर अपूवं होनेसे विधि ही स्वीकार 
करनी चाहिए, क्योंकि इनकी अन्य विधि नहीं देखी जाती । फारण कि धन्य आश्रमोंक्ता स्पष्ट ज्ञान 
होनेसे गुणवाद कल्पनासे एकवाक्यताकी योजना नहीं हो सकती । धारणक्ष समान । जसे 'अधस्तात्स- 
मिघस्‌! ( खुवामें रखी हुई हविष्यक्षे नीचे समिधाको घारणकर बनुद्रवण करे--आहवनीयाग्निके 
समीप जाय, क्योंकि उन देवता्ोंके लिए इविपूण जुहुके ऊपर समिघाका धारण करता हैं ) इसमें 
नीचे घारणके साथ एकवाक्यता प्रतीत होनेपर भी अपूव होनेसे ऊपर घारणका विधान किया जाता 
है अर्थात्‌ ऊपर घारणकी विधि मानी जाती है । जैसे कि "विधिस्तु धारणेऽपूचत्वात' ( दैविक 
हविष्यमें जुहु-ख्‌ वाके ऊपर समिघाका घारण अपूव होनेसे विधि है) इसप्रकार शेषलक्षणमे कहा 


गया है । वेसे ही यहाँ मी आश्रमकी परामश श्रुति विधि ही है ऐसी कल्पनाकी जाती है । यद्यपि यह 
अन्य आश्रमोंका परामद ही है, तो मी ग्रह्मासंस्थता स्तुतिकी सामथ्यंसे विधेयरूपसे स्वीकार करनी 


चाहिए । और वह स्तुति क्या चार आश्चमोंमें चाहे जिस किसी थाश्रमकी है अथवा परिव्राजककी ही 
है ? इसका विवेचन करना चाहिए । यदि ्रह्मचारी पन्त अनुवाद किए जानेवाले आश्रमोंमें परिन्नाजक 


इसलिए श्र तिमें त्रित्वकी अन्यथा अनुपपत्ति होनेसे ऐका आश्रमपरक मानना चाहिए । और 
'स्वगेकामो यजेत’ (दद्यात? “अध्येतव्यस्‌' इत्यादि उत्पत्ति विधिसे भिन्न बहुत-से यज्ञ थादि धमं हैं, 
उनका आश्रम सम्बन्धके विना 'न्रयो घमस्कन्धा.' इसमें तीन सख्यामें अन्तर्भाव नहीं हो सकता । 
इसलिए इनमें यज्ञादि लिङ्गवाला गृहस्थाश्रम एक घमस्कन्य है । 'ब्रह्मचारीति द्वितीय: “तपः! इससे 
तप प्रधान तृतीय वानप्रस्थ आश्रमका ग्रहण है । इसप्रकार 'ब्रझसंस्थोऽसतस्वमेति' यहां परिशेषसे 
'ग्रह्मसंस्थ' क ही ग्रहण होता है । पूवंपक्षीने अन्य आश्रमके प्रतिषेधमें जो 'वीरहा वा 
ति प्रमाण दिया है, वह भी गृहस्थाश्रम युक्त पुरुषके लि 

al आदिसे यज्ञीय a देता बिता है चह देवोंका चाप नल हे ईनिप्राय है । 
इस श्रृतिसे अविरोध ओर परामश होनेसे ( संन्यासाश्रम ) का अनुष्ठान करना चाहिए ॥ १९ ॥ 

५ “त्रयो घमस्कन्घाः' यह श्रुति अन्य आश्रमोंकी अनुवादक कही गई है विधि नहीं है । अब्र 

अन्य आश्रमोमें विधि कहते हैं अनुवादक नहीं पूवपक्षी 

शीर घमेस्कन्धा:” इसको ts माने रे tt Cl se 
बाक्यताका वाघ होगा, अतः इसको चारों आश्रमोंकी विधि मानना अयुक्त है। सिद्धान्ती -अम्य 
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मेघु परासच्यमानेघु परिवाजकोऽपि परशसृप्रस्ततञ्चतुर्णामप्याश्चमाणाँ पराम् एत्वाविदशेषा- 
दनाभ्रमित्वानुपपत्तेश्व यः कश्चिचतुर्ष्वाश्रमेषु चरह्मसंस्थो भविष्यति । अथ न परामृष्टस्ततः 
 परिशिष्यमाणः परिव्राडेव ब्रह्मसंस्थ इति सेत्स्यति। तत्र तपःशब्देन वैखानसग्राहिणा परा- 
| सृष्टः परिवाडपीति केचित्‌ । तदयुक्तम्‌, नहि सत्यां गतो वानभ्रस्थविरोषणेत परिवाज्ञको 
 ग्रहणमर्हति, यथाऽत्र बह्मचारिगृहमेधिनावसाधारणेनेव स्वेन स्वेन विशेषणेन विशेषि- 
तावेवं भिक्षुवे्रानखाचपीति युक्तम्‌ । तपश्चालाचारणो घर्मो वानप्रस्थानाम्‌, कायक्लेशा 
प्रधाचत्वात्‌, तपःशाव्दस्य तत्रं रूढेः । भिक्षोस्तु घर्म इन्द्रियसंयमादिलक्षणो नेव तपःदाब्दे- 
नाभिळप्यते। चतुष्टेन च प्रखिद्धा आश्रमास््रित्वेच परासइयन्त इत्यन्याय्यम्‌। अपिं च भेद्‌- 
व्यपदेशोऽञ्ञ अवति-त्रय एते पुण्यलोकमाज एकोऽष्ृतस्वमाक्‌' इति । पृथक्त्वे चेष भेदव्यपदे- 
शोवकर्पते। न छोव॑ अवति देचदत्तयज्ञदत्तो मन्दपरज्ञवान्यत रस्त्वनयोमंददाप्रज्ञ इति । भवति 
त्वेचं देचदत्तयज्ञद्‌त्तौ मन्दप्रज्ञौ, विष्णुमित्रस्तु मद्दाप्रश्न इति । तस्मात्पूर्वं त्रय आश्रमिणः 
पुण्यळोकभाजः, परिशिष्यमाणः परिवाडेवासुतत्वमाक्‌ । ® कथं पुनर््रह्मसंस्थशब्दो 
योगात्यवतेमानः सवत्र खंभवन्परिवाजक एवावतिष्ठेत ? रूख्यभ्युपगमे चाश्रममात्राद- 
सुतत्वप्राे्ञानानर्थक्यप्रसङ्ग इति । अत्रोच्यते-त्रह्मलँस्थ इति हि ब्रह्मणि परिसमाप्तिर- 
नन्यव्यापारतारूपं तन्निष्ठत्वमभिधीयते। तच्च ्याणामाश्रमाणां न संभवति, स्वा्रमविहि- 


भी परामृष्ट हो तो चारों आश्रमोंका मी समानहपसे परामश हो जानेसे ओर अनाश्रमित्व [ अनाश्रमी 
न तिष्ठेत्‌ | की अनुपपत्ति होनेसे चारों आश्रमोंमें जो कोई ब्रह्मसंस्थ होगा । और यदि परिव्राजकका 
परामश न हो तो अवशिष्ट प्ररित्राजक ही ब्रह्मसंस्य है, ऐसा सिद्ध होगा । उनमें वंखानसग्राही तपः 


| शब्दसे परित्राजकका मी परामझं होता है, ऐसा कुछ लोग कहते हैं । वह युक्त नहीं है, क्योंकि गतिके 
होनेपर वानप्रस्थके विशेषणसे (तपःशब्दसे) परिव्राजका ग्रहण नहीं हो सकता । जसे यहां ब्रह्मचारी 


और गृहस्थो अपने-अपने आसाधारण विशेषणसे विशेषित होते हैं, वसे मिक्षु ओर वानप्रस्थ मी 
विशेषित हों, यह युक्त है । तपः वानप्रस्थोंका असाधारण घम है, क्योंकि उनमें कायक्छेश प्रधान हैं । 
तपः शब्द कायक्लेश आदिमें रूढ है । परन्तु परिब्राजकका इन्द्रिय संयम आदि रूप घम तपः शब्दसे नहीं 
कहा जाता । और चाररूपसे प्रसिद्ध आश्रमोंका तीनरूपसे अनुवाद अयुक्त है। और “यन्न पुते०' 
( जहाँ ये तीन पुण्यलोकके भागी हैं और एक अमृतत्वका मागी है) इस प्रकार यहाँ भेदका व्यपदेश 
भी है और ( वानप्रस्थ और परिन्राजक ) पृथक होनेपर यह भेद व्यपदेश भी उपपन्न होता है। 
देवदत्त और यज्ञदत्त मन्दबुद्धि हैं किन्तु इन दोनोंमें से एक महाप्राज्ञ ह, ऐसा कमी नहीं होता । 
परन्तु ऐसा तो होता है कि देवदत्त और यज्ञदत्त मन्दबुद्धि हैं पर विष्णुमित्र महाप्राश है। इसलिए 
प्के तीन आश्रमी पुण्यलोकके भागी होते हैं शोर परिशिष्यमाण परिव्राजक ही अमृतत्वका मागी 

ता है । पू०--किन्तु योगसे प्रवृत्त होता हुआ ब्रह्वासंस्थ शब्द सब आश्रमोंमें सम्मव होता हुआ फिर 
A क्यों अवस्थित हो ? और उदके स्वोकार होनेपर केवल आश्रममात्रसे अमृतत्वकी 
प्राप्ति होनेसे ज्ञानमें अनथं प्रसङ्ग होगा ? सि०-इसपर कहते है-'बरह्मसंस्थः' इस शब्दसे ब्रह्ममें परि- 


A] 


इस वाक्यको स्तुति परक माननेसे लक्षणा दोष है, इसलिए एकवाक्यता प्रतीतिका त्यागकर अन्य 

आश्रमोंकी प्रथम किसी अन्य विधिसे सिद्धि न होनेके कारण उनकी विधि मानना युक्त हे १ जैसे 

“घारणवत्‌' यजमानकी मृत्यु होनेपर आहिताग्निमें अग्निहोत्र होमकर उस अग्तिसे उसका दाह सस्कार 

किया जाता है, अतः उसै प्रेताग्निहोत्र कहते हैं । उसमें जुहमें हविको भरकर हवनके लिए जब 

झाहवनीय अग्निके पास ले जाय, तब उस हृविको “अभस्तात्समिधम्‌ , इससे विहित अधोधारणका 
९६ 


सत्यानन्दी दीपिका Me 
| आश्रमोंकी किसी अन्य विधिसे पूवं सिद्धि होनेसे उनका अनुवाद भी सम्मव नहीं है । 'बह्मसंस्थो० 
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तकर्मानबुष्ठाने परत्यवायश्रचणात्‌, परिवाजकस्य तु सर्वकर्मसंन्याखात्प्रत्यचायो न संभव- 
त्यननुष्ठाननिमित्तः । शामदमादिस्तु तदीयो घमं ब्रह्मसंस्थताया उपोइलको न विरोधी। 
ब्रह्मनिष्ठत्वमेव हि तस्य शमद्‌माद्युपवृंहितं स्वाश्रमविहितं कर्म, यज्ञादीनि चेतरेषां, तद्‌- 
व्यतिक्रमे च तस्य प्रत्यवायः । तथा च 'न्यास इति मह्या ब्रह्म हि परः परो हि ब्रह्मा । तानि वा 
एतान्यवराणि तपांसि न्यास एवात्यरेचयत्‌’ ( नारा० ), 'वेदान्तविज्ञानशुनिश्चितार्थाः संन्यासयोगा- 
द्यतयः शुद्धसरवाः? ( सुण्ड० ३।२।६, नारा० १२।३, कैवल्य० ३ ) इत्यद्याः श्रुतयः । स्खुतयञ्च- 
“'ततूबुद्धुयस्तदात्मानस्तन्निष्ठास्तत्परायणा:” ( गी० ५१७ ) इत्याद्या ्रह्मसंस्थस्य कर्माभावं दशा- 
यन्ति। तस्मात्परिवाजकस्याश्रममात्रादसृतस्वप्र से्ज्ञानान्रथंक्यप्रसङ्ग इत्येषोऽपि दोषो 
नावतरति । तदेवं परामर ऽपी तरेषामाश्चमाणां पारिवाज्यं तावदूत्रह्मसंस्थतालक्षणं छभ्ये- 
तैव। अनपेक्ष्येव जञावाळश्चतिमाश्रमान्तरविघायिन्ीमयमाचार्यण विञारःप्रवतितः । विद्यत 
पच त्वाश्रमान्तरविधिथरुति'पत्यक्षा-'त्रह्मचय़ परिसमाप्य गुही भवेद्ग्रूही भूत्वा चनी अवेद्वनी 
भूत्वा प्रत्रजेत्‌। यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रच्रजेद्गृहाद्वा वनाद्वा' ( जाबा० ४) इति । न चेयं 
श्र तिरनघिकृतविषया शक्या वक्तुम्‌, अविशेषश्चवणात्‌ । पृथग्विचानाच्यानधिकृतानाम्‌ 
अथ पुनरेव घ्रती वा5च्रती वा स्नातको वा5स्नातको वोत्सब्नाग्निरनग्निको वा' (जावा० ४)इत्यादिना । 


समाप्ति-अनन्य व्यापारतारूप ब्रह्मनिष्ठत्व कहा है । वह तीनों आश्रमोंमे नहों हो सकता, क्योंकि 

अपने आश्रम विहित कर्मानुष्ठान न होनेपर प्रत्यवायका श्रवण है । परन्तु परित्राजकमें सब कर्मोका 
संन्यास होनेसे कर्माननुष्ठान निमित्तक प्रत्यवाय-पापका संभव नहीं है। शम, दम आदि तो उस परि- 
ब्राजकका धम है वह ब्रह्मसंस्थताफा पोषक है विरोधी नहीं है, क्योंकि शम, दम आदिसे सुहृढ ब्रह्म- 
निष्ठत्व ही उसका स्वाश्रम-विहित कमं है और यज्ञ आदि अन्य आश्रमोंके कम हैं । स्वाश्रम विहित 
कमंके उल्लज्भन होनेपर उसको प्रत्यवाय होता है, क्योंकि 'न्यास इति०' (यह संन्यास ब्रह्मा है, कयोंके 
ब्रह्मा ही श्रति स्मृतिमें श्रेष्ठ है इसलिए ब्रह्मा-संन्यास ही श्रेष्ठ है, ये जो तप हैं वे अल्प हैं, संन्यास ही 
इन सवसे अधिक श्र ष्ठ है) 'वेदान्तविज्ञान०' ( जिन्होंने वेदान्त जनित विज्ञानसे झेय अर्थका अच्छी 
तरह निश्‍चय कर लिया है वे संन्यासयोगसे यत्न करनेवाले समस्त शुद्ध चित्त पुरुष ब्रह्मलोकमें देह 
त्याग करते समय परम अमर भावको प्राप्त हो सब ओरसे मुक्त हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुतियाँ और 
'तदूडुद्धयः०' (तद्रूप 'मैं ब्रह्म हुँ’ बुद्धिवाले, तद्रूप मनवाले, तत्‌ निष्ठावाले और तत्‌ परायण पुरुष परम 
गतिको प्राप्त होते हैं) इत्यादि स्मृतियाँ प्रह्वासंस्थमे कमंका अभाव दिखलाती हैं। इसरे परित्राजकको 


याधममात्रसे मोको प्राप्ति होनेसे ज्ञानमें अनथं प्रसङ्ग है यह दोष भी अवतरित नहीं होता, अपितु 
इस प्रकार अन्य अश्रमोंका परामश होनेपर ब्रह्मसंस्थतारूप पारिव्राज्य प्राप्त हो होना चाहिए । धन्य 


आश्रमका विधान करनेवाली जाबाल श्र तिकी अपेक्षा किये विना ही आचाय जैमिनिने यह विचार 
प्रवृत्त किया है। 'ग्रह्मच्य॑ परिसमाप्य०' ( ब्रह्माचयं मली-माँति समाप्त कर गृहस्थाश्रमी हो, 


गृहस्थ होकर वानप्रस्थ हो, वानप्रस्थ होकर परिव्राजक हो, अथवा इसके विपरीत ब्रह्म चयंसे, गृहस्थसे 


सत्यानन्दी-दीपिका होमे 
रतावक मानकर “ऊपरि हि’ इस वाक्यकी एकवाक्यता हो सकती है, तो भी देव जुहू दण्डके 
ऊपर समिघाके धारणमें ही अपूव होनेसे विधि है। इसप्रकार जेमिनि आचायंने वाक्यभेद तृतीया- 


व्यायमें कहा है बकार यहाँ भी चारों आश्रमोंकी विधि है। अब तीन आश्रमोंका अनुवादकर 
पारिब्राज्य विधिमें “यदापि” इत्यादिसे अन्य पक्ष कहा जाता है । 


क क्या यह ब्रह्मसंस्थः’ शब्द योगिक है कि रूढि ? इसको 'कथम्‌' आदिसे कहते हैं। यद्यपि | 


'अह्मस स्थः' शब्द संन्यासाश्रममें रूढ़ नहीं है, तो भो यौगिक अथसे उसी अथंकी उपस्थिति करता है, 
क्योंकि अन्य आश्रमोंमें योगिक अर्थका संमव नहीं है ॥ २० ॥ 
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_ब्रह्मज्ञानपरिपाकाङ्गत्वाच्च पारिव्राज्यस्य नानधिकृतविषयत्वम्‌। तच्च दर्शायति-/अथ परि- 


घ्राड्विवणवासा सुण्डोऽपरिग्रहः शुचिरद्रीही भैक्षाणो ब्रह्ममूयाय सवति’ (जाबा० ५) इति । तस्मा- 
त्सिद्धा ऊभ्वरेतसामाश्रमाः । सिद्ध चोध्वरेतःखु विघानाद्विद्यायाः स्वातन्तर्यमिति॥२०॥ 
(३ स्तृतिमाचाधिकरणम्‌। स? २१-२२ ) 
्तुतिभात्रमुपादानादिति चेन्नापूर्वत्वात्‌ ॥ २१॥ 
पदच्छेद--स्तुतिमात्रम्‌, उपादानात्‌, इति, चेत्‌, न, अपूवत्वात्‌ । 
सुत्राथ्थी--उद्गीथ आदि उपासनाओंमें श्रूयमाण 'स एष रसानां' इत्यादि श्रतियाँ ( स्तुति- 
मात्रम्‌ ) केवल स्तुतिमात्र हैं, ( उपादानात्‌ ) क्योंकि उद्गीथ आदि कर्माङ्गोंका ग्रहण है, ( इति- 
चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( अपूवत्वात्‌ ) क्योंकि वे अपू हैं, अतः उनका विधान है । 
# 'स एप रसानां रसतमः परम पराध्याऽषटमो यदुद्गीथः (छा० १।१।३) 'इयमेवर्गग्निः 
साम' ( छ।० १।६।१ ) “अयं वात्र लोक पुषोऽग्निश्चितः । तदिद्‌मेवोक्थमियमेव थिवी’ इत्येवंजा- 
तीयकाः श्रुतयः किसुद्गीथादे स्तुत्यर्था आहोस्चिदुपासनाविध्यर्था इत्यस्मिन्संशये ¬ 
स्तुस्वर्था इति युक्तम्‌, उद्‌गीथादीनि कर्माज्ञान्युपाद(य भ्रवणात्‌ । यथा-- इयमेव जहूरा- 
दित्य कूर्मः स्वगो लोक आहवनीय: इत्याद्या जुह्वादि स्तुत्यर्थास्तडदिति चेत्‌, नेत्याह, नहि 
स्तुतिमात्रमासां श्रुतीनां प्रयोजन युक्तम्‌, अपूर्वत्वात्‌ । विध्यर्थंतायां ह्यपूर्वा$्था विहितो 
भवति, स्तुत्थर्थतायां त्यानर्थक्य़रमेव स्यात्‌ । विघायकस्य हि शाब्दस्य वाक्यदोषभावं 
प्रतिपद्यमाना स्ततिरुपयुज्यत इत्युक्तम्‌ विधिता त्वेकचाकग्रत्वात्स्तुत्यथ॑न विधीनां स्युः’ 


~ 


इत्यत्र । प्रदेशान्तरचिहितानां तूद्गोथादीनामियं रदेशान्तरपठिता स्तुतिर्वाक्यरेषभाः 
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अथवा वानप्रस्थसे हो परिव्राजक हो ) इस प्रकार अन्य-सन्यास आश्रमकी प्रत्यक्ष विधि श्रुति विद्यमान है। 
यह श्र ति अनधिकृत विषयक नहीं कही जा सकती, क्योंकि यह अविशेष श्रृति है। अथ पुनरेव 
च्रती०' ( व्रतो अथवा अन्नतो, स्नातक अथवा अस्नातक, उत्सन्नाग्नि-नष्ट हुई अस्तिवाळ। विधुर वा अग्निरहित 


पुरुष संन्यास ग्रहण करे ) इत्यादिये कमंमें अनधिकारियोंका पृथक्‌ विधान है । आर पारित्राज्य ब्रह्म- 


ज्ञान परिपाक द्वारा ब्रह्म साल'त्कारका अङ्ग होनेवे अनधिकृत विषयक नहीं है । उसे “अथ परिच्राइ०' 
( वणे रहित वस्त्रवाला, मुण्डो, परिग्रह रहित, पवित्र, द्रोह रहित, भिक्षा करनेवाला परित्राजक ब्रह्म- 
साक्षात्कारके लिए समथे होता है ) यह श्रुति दिखछाती है । इसलिए ऊध्वरेताओंके आश्रम सिद्ध हैं 


और विद्याका ऊध्वे रेताओंके लिए विधान होनेसे विद्यामें स्वातन्त्र्य सिद्ध दै ॥ २० ॥ 

“ल एप रसानां०' ( यह जो उद्गोथ संज्ञक ओंकार है वह सम्पूर्ण भूतादि रसोंमें रसतम, 
उत्कृष्ट, परमात्माका प्रतीक होनेसे परभ परमात्माके समान उपास्यं होनेसे परमात्माके स्थानके योग्य 
यह उद्गीथ प्रथिवी आदि रसोंमें आठवां है ) “इयमेवर्गग्निः०? ( यह पृथिवी ही ऋक्‌ दे ओर साम 
अस्ति है अर्थात्‌ ऋहक्‌में पृथिवी इष्टि ओर साममें अग्निहृष्टि करनी चाहिए ) “अयं वाव लोकः०' 
( यही लोक निदिचित यह अग्निचित है ) “तदिदमेदोक्थ०' ( बह उक्थ यही है जो यह पृथिवी है ) 
इसप्रकारकी श्रुतियाँ क्या उद्गीय आदिकी स्तुतिके लिए हैं अथवा उपासनाविधिके लिए हैं £ ऐसा 
संशय होनेपर स्तुतिके लिए हैं, यह युक्त है, क्योंकि उद्गीथ आदि कर्माङ्गोको लेकर इनका श्रवण है । 
जैसे 'इयमेच ०” ( यह पृथिवी जुहु है, आदित्य चयनस्थ कूम-पुरोडाश है और स्वगंछोक आहवनोय 
अग्नि है) इत्यादि श्रुति जुह आदिकी स्तुतिके लिए हैं, वेसे प्रकृतमें मी । ऐसा यदि कहो तो युक्त नहों 
है, ऐसा [ सूत्रकार ] कहते हैं । इन थुतियोंका केवल स्तुतिमात्र प्रयोजन मानना युक्त नहों है, क्योंकि 


सत्यानन्दी-दीपिका न 
# पृथिवी, जल, ओषधि, पुरुष, वाक्‌, नक्‌ ओर साम इन सात रसोंका आठवां ३द्गीथका 
अवयव ओंकार परम रसतम है, क्योकि वह परमात्माकी प्रतीक है । ओर पर-ब्रह्मके अध-स्थानको 
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चमप्रतिपद्यमानाऽनथिकेच स्यात्‌। इयमेव जुहरित्यादि तु विधिसंनिधावेवास्नातमिति 
वैषस्यस्‌ । तस्माडिध्यर्था एचैवंजातीयकाः श्रुतयः ॥ २१ ॥ 
सावशब्दाच ॥ २२ ॥ 

पद्च्छेद्‌--मावशब्दात्‌, च । ४ 

सूजाथ--और 'उद्गीथमुपासीत' इत्यादि विधि वाक्योके होनेसे 'स एष' इत्यादि श्र्‌ तिधाकय 
विधि परक ही हैं । 

'उद्गीथसुपासीत' ( छा० १।१।१ ), 'सामोपासीत? ( छा० २।२।१ ) “अहसुक्थमस्मीति 
विद्यात्‌' इत्याद्यञ्च विधिशब्दाः श्रूयन्ते । ते च स्तुतिमात्रप्रयोजनतायां व्याहन्येरज । 
तथा च न्यायविदां स्मरणम्‌--'कुयास्क्रियेत कतंब्यं सवत्स्यादिति पन्चमस्‌ । एतत्स्यात्सवंबेदेपु 
नियत विधिकक्षणम्‌' इति, लिडगद्यथों विधिरिति सन्यसानासर्त एवं स्मरन्ति । प्रतिप्रकरणं 
च फलानि थ्राव्यन्त--आपयिता ह चे कामानां सवति’ ( छा० १।१।७ ), 'एष होव कामागान- 
स्ये्टे' ( छा० १॥७॥९ ), 'कल्पन्ते हास्मे लोका ऊर्घ्वाश्वाबत्ताश्व' ( छा» २।२।३ ) इत्यादीनि। 
तस्मादप्युपालनविधानार्था उद्गीथा दिश्रुतयः ॥ २२ ॥ 

(४ पारिप्लवाधिकरणम्‌ । स्‌० २३-२४ ) 
पारिप्लवार्था इति चेन्न विशेषितत्वात्‌ || २३ ॥ 
पद्च्छेद--पारिप्लावार्था:, इति, चेत्‌, न, विशेषितत्वात्‌ । 

सूज्राथ-( पारिप्छवार्थाः ) 'अथ ह॒ याज्ञवल्वस्य हे भायें” इत्यादि आख्यायिकाएँ पारिप्लव 
वे अपूव हुँ । इन श्र्‌ तियोंको विध्यथंक होनेपर अपूव अथेका विधान होता है । इनको स्तुत्यर्थक 
माननेपर तो अनथंक ही होंगी, क्योंकि विध्यथंक शब्दके वाक्यशेषत्वको प्राप्त होनेवालो स्तुति उप- 
युक्त होती है, ऐसा "विधिना त्वेकवाक्यत्वात्‌ ०! ( विधियोंके स्तावकरूपप्ते विधिवाक्योंके साथ एक 
वाक्यता होनेसे अथंवाद वाक्योंकी साथंकता होती है ) इस सूत्रमें कहा गया है । परन्तु अन्य स्थलमें 
विहित उद्गीथ आदिकी बन्य भ्रदेशमें पठित यह स्तुति वाक्यशेषत्वको न प्राप्त होती हुई अनर्थक ही 
होगी । 'इयमेव जुहूः०' ( यह पृथिवी ही जुह है ) इत्यादि तो विधिक्की सन्निधिमें कह्‌! गया है, यह 
बेळक्षण्य हे । इसलिए इसरकारकी श्रृतिथाँ विधिके लिए ही हैं ॥ २१ ॥ 

'उद्गोथसुपासीत' ( उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) 'सामोपासीत” ( सामकी उपासना 
करनी चाहिए) 'अहसुक्थमस्मीति विद्यात्‌? ( में उक्थ हूँ, ऐसा घ्यान करे ) इत्यादि स्पष्ठरूपसे 
विधिश्र्‌ तियाँ सुनो जाती हैं, वे केवल स्तुति प्रयोजनवाली माननेपर बाधित होंगी । और कुर्यात्‌ 
क्रियेत्‌०' ( कुर्यात्‌-करे, क्रियेत-किया जाय, कतंव्यम्‌-करना चाहिए, भवेत्‌-हो और पांचवा स्यात्‌- 
हो, सब वेदोंमें यह निश्चित विधि लक्षण है ) इसभ्रकार यह न्यायवेत्ताओंकी स्मृति है । लिङ आदिका 
अथं विधि है ऐसा मानते हुए वे इसप्रकार स्मरण करते हैं, और प्रत्येक प्रकरणमें 'आपयिता ह बै०' 
( जो विद्वान्‌ आप्तिगुणविशिष्ट इस उद्गीथ अक्षरकी उपासना करता है, वह यजमानकी सम्पूणं 
कामनाओंकी भ्राप्ति करानेवाला होता है ) “पुष ह्योव०' (क्योंकि यह उद्गाता कामना सम्बन्धी 
आगानके उद्गानसे उन कामनाओंको सम्पन्न करनेमें समथ होता दै) ‘कल्पन्ते हास्मै०' ( उस उपासकके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पाठा है, अतः ओंकार पराष्यं है अर्थात परब्रह्मके समान उपास्य है । इन उद्धृत श्र तियोंमें ओंकारके 
उपादान और अपुर्वाथंता होनेसे ‘किस्‌? इत्यादिसे संशय कहते हे । इसपर “न हि” इत्यादिसे सिद्धान्त 


हते हैं। पृवंपक्षमें इनको स्तावक होनेसे अनुष्ठानका अमाव है, सिंद्धान्तमें इनमें विधायक होनेसे 
झनुष्ठान है॥ २१ ॥ 


fe penn 


` ० ४ छू० २३-२३ | भाषानुचाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ७६५ * 
नामक कमंके अङ्ग हैं, ( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( बिशेषित्वात्‌ ) क्योंकि 'पारि- 
प्लवमाचक्षीत' इसभ्रकार श्रुतिमें विशेषित की गई हैं । 

& 'अथ ह याजवल्क्यस्य द्वे माये बभूवतुसंत्रेयी च कात्यायनी च' ( बृह० ४०१ ), 
'प्रतदूंनो ह वै दैवोदासिरिन्द्रस्य प्रियं धामोपजगाम' ( कौषी० ३।१ ) 'जानश्रुतिह पोत्रायणः श्रद्धा- 
देयो बहुदायी बहुपाक्य आस? (छा० ४।१।१ ) इत्येवमादि षु वेदान्तपठितेष्वाख्यानेषु संशायः- 
किंमिमानि पारिप्लचप्रयोगार्थान्याहो स्चित्लंनिहितविद्याप्रतिपच्यर्थानीति । पारिएवार्था 
इसा आ्य़ाचश्रुतयः, आख्यानखामान्यात्‌, आख्यानप्रयोगस्य च पारिछुवे चोदितत्वात्‌ । 
ततश्च विद्याप्रधानत्वं वेदान्तानां न स्यात्‌, मन्त्रवत्प्रयोगरोषत्वादिति चेत्‌ । तन्न, कस्मात्‌? 
विशेषितत्वात्‌ । “पारिइवमाचक्षीत' इति हि प्रकृत्य “मचुर्वेवस्वतो राजा' इत्येवमादीनि कानि- 
चिदेचाख्यानानि तत्र विझोष्यन्ते। आख्यानसामान्याच्चेत्सर्वगृहीतिः स्यादनथंकमेवेदं 
विदशेषणं अवेत्‌ । तस्मान्न पारिछुवार्था पता आख्यानश्चुतयः ॥ २३॥ 


तथा चेकवाक्यतोपबन्धात्‌ ॥ २४॥ 
पद्च्छेद्‌-तथा, व एकवाक्यतोपबन्धात्‌ । 


प्रति ऊध्वं और अधोमुख लोक भोग्यरूपसे उपस्थित होते हँ) इत्यादि फलोंका श्रवण कराया 


जाता है । उससे भी उद्गीथ आदि श्र तियाँ उपासनाका विधान करनेके लिए हैं ॥ २२ ॥ 

“अथ ह०' (यह प्रसिद्ध है कि याज्ञवल्क्यकी मेत्रेयी ओर कात्यायनी ये दो मार्याएँ थीं ) 'प्रतदंनो 
ह०' ( दिवोदासका पुत्र प्रतदंन इन्द्रके प्रिय स्थान-स्वगंमें गया ) “जानश्रुतिः हि पौन्नायण:०” ( जत- 
श्रतिकी सन्तान-परम्परामें उत्पन्न एवं उसके पुत्रका पोत्र श्रद्धापूर्वक देनेवाला एवं बहुत दान करनेवाला 


था और उसके यहाँ मोजनाथियोंके लिए बहुत-सा अन्न पकाया जाता था ) इत्यादि वेदान्त पठित 
आख्यानोंमें संशय होता है कि क्या ये आख्यान पारिप्लवके प्रयोगके लिए हैं अथवा सन्निहित 


विद्याकी प्रतिपत्तिके लिए हैं? ये आख्यानश्रृतियां पारिप्छवाथंक हैं, क्योंकि इनमें आइ्पानत्व समान 
है । और आख्यानका प्रयोग पारिप्लवमें विहित है। उससे वेदान्तवाक्योंमें मन्त्रों ( देवस्य त्वा 
सवितुः ) के समान प्रयोगका रोष होनेसे विद्या प्रधानत्व नहीं है । सिद्धान्ती --ऐसा यदि कहो तो यह 
युक्त नहीं है, किससे ? इससे कि विशेषित होनेसे । कारण कि “पारिएबमाचक्षीत०' ( पारिप्लव कहे ) 
ऐसा उपक्रम कर 'मनुचेवस्वतो राजा' ( विवस्वानुका पुत्र राजा मनु ) इत्यादि कितने ही धाख्यान 
श्रुतिमें बिशेषित किये जाते हैं। यदि आख्यानत्व समान धमंसे सब थाइ्यानोंका ज्ञान हो तो [ पारि 
प्लवमाचक्षीत ] यह विशेषण निष्फल ही होगा। इसलिए ये आख्यानश्रृतियां पारिप्छवाथंक नहीं हैं ॥२३॥ 


सत्यानन्वी-दीपिका ह र 

क अश्वमेध यागमें पुत्र आदि परिवार सहित राजाको रातमें सन्मुख बैठाकर अध्वयु “पारि- 
छवमाचक्षीत' ( पारिप्लव-अनेक प्रकारके वेदिक उपाख्यान कहे ) इसप्रकार पारिप्ळव नामक प्रयोगका 
विधान किया गया है । उसीप्रकार वेदान्तोंमें उक्त कथाएं भी इन आख्यानोंके समान हैं ओर विद्या- 
का संनिधान भी है, अतः “किम्‌' इत्यादिसे संशय होनेपर पूबपक्षी-'पारिप्लवार्था/ आदिसे कहते हैं । 
सिद्धान्ती- कथाएँ गुरु और शिष्यके समाचार प्रदशनसे बुद्धिमें सरलतासे बोधद्वारा संनिहित विद्याके 
अद्ध हैं, अतः पारिप्छवाथंक नहीं हैं, क्योंकि सामथ्यंडप लिङ्ग विद्यमान है, इससे विद्याका हो 
प्राधान्य है । अध्वयु प्रथम दिनमें 'मनुर्वेवस्वतो राजा' दुसरे दिन 'यमो बेवस्वत ' तीसरे दिन “वरुण 
आदिस्यः' इत्यादि आख्यायिका कहे । इसप्रकार वाक्यद्ेषमें विशेष आख्यायिकाओं कथन दै । यद्यपि 
'सर्वाण्याख्यानानि पारिप्छवे” इस सवंथब्दसे समस्त आख्यानोंका ग्रहण हो सकता है, तो भी 'पारि- 


| = का इस विश्येषके ग्रहणसे यह सिद्ध होता है कि आख्यान श्रतियाँ पारिप्लवाथंक नहं हैं, 
किन्तु विद्याकी स्तुतिके लिए हैं ॥ २३ ॥ 
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सूत्राथे-(च) और ( तथा ) वसे ही ये आख्यायिकाएँ विद्याके लिए हैं, ( एकवाक्य- 
तोपबन्धात्‌ ) क्योंकि सन्निहित तत्‌-तत्‌ विद्याके साथ एकवाक्यताका उपबन्ध-उपपत्ति है । 
असति च पारिए्ठ वार्थत्वे आख्यानानां संनिहितविद्याप्रतिपादनोपयोगितैव न्याय्या, 
एकवाक्यतोपबन्ध।त्‌ । तथा हि- तत्र तत्र संनिहितासिविद्यामिरेकवाक्यता दृशह्यते, 
प्ररोचनोपयोगात्प्रतिपक्तिसौकर्यों क्यो गाच्च । मेत्रेयीत्राह्मणे तावत्‌- आत्मा वा अरे द्ृशव्य:' 
( बृह० ४५६ ) इत्याद्यया विद्ययैकवाक्यता दृश्यते । प्रातद्ने5पि “माणोऽस्मि अज्ञास्मा' 
इत्याद्यया । जानश्रुतिरित्यत्रापि “वायुर्वाव संवगंः' ( छा० ४।३।१ ) इत्याद्यया । यथा 'स 
आरमनो वपासुदखिइत्‌? इत्येवमादीनां कर्मश्रुतिगतानामाख्यानानां संनिहित विधिस्तुत्य- 
थता, तद्वत्‌ । तस्मान्न पारिष्ठवाथत्वम्‌ ॥ २४ ॥ 
( ५ अग्नीन्धनाद्यघिकरणम्‌ । सू० २५ ) 
अत एव चाग्नीन्धनाद्यनपेच्षा ॥ २५॥ 
पदच्छेद--अतः, एव, च, अग्नीन्थनाद्यनपेक्षा । 
सत्राथे--( अतएव ) अतएव विद्या पुरुषाथंका हेतु होनेसे ( अग्तीन्थनादि ) अग्नीन्धन 
जादि आश्रम कर्मोकी ( अनपेक्षा ) अपेक्षा नहीं करती । | 
& 'पुरुषार्थोऽतः शब्दात? ( ब्रह्मसूत्र ३।४।१ ) इत्येतद्व्यवह्वितमपि संभवादत इति 
परामृदयते । अत एव च विद्यायाः पुरुषा्थहेतुत्वादग्नीन्धनादीन्याश्रमकर्माणि विद्यया 
स्वार्थसिद्धो नापेक्षितव्यानीत्याद्यस्पैवाधिकरणस्य फलपुपसंहरत्यधिकविवक्षया ॥ १५॥ 


आर्पानोंके पारिप्लवार्थक न होनेपर उनकी सन्निहित विद्या प्रतिपादनकी उपयोगिता ही 
उचित है, क्योंकि एक वाक्यताका उपबन्ध-उपपत्ति है । कारण कि उसी प्रकार ठत्‌-उत्‌ प्रदेशमे संनि- 
हित विद्याओंके साथ ठत्‌-तत्‌ आख्यानोकी, प्रीति उत्पन्न करनेके उपयोगसे ओर ज्ञान सोकयके उप- 
योगवे एकवाक्यता देखो जाती है। मेत्रेयीब्राह्मणमें तो "आत्मा वा अरे ब्रष्टव्य' (हे मंत्रेयी | 
( आत्माका दशन करना चाहिए ) इत्यादि विद्याके साथ आड्य़ानोंको एकवाक्यता देखो जाती है। 
प्रातदेनब्राह्मणमें भी "प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा? ( मैं प्रज्ञात्मा श्राण हैँ ) इत्यादि विद्याके साथ एकवाक्यता 
देखी जाती है। ओर 'जानभ्षुतिः' यहाँ मी “वायुर्वाव संचगंः' ( वायु ही संवग है ) इत्यादि विद्याके 
साथ एकवाक्यता देखनेमें आती है। जसे 'स आत्मनो०' ( उस प्रजापतिने होमके छिए वपा-हृदयके 
भीतरके मागका उद्धरण किया ) इत्यादि कमंश्रतिमें स्थित आख्यान संनिहित विधिकी रतुतिके लिए 
हैं, बसे ही प्रकरणमें समझना चाहिए । इससे ये आख्यान पारिप्लवाथक नहीं हैं ॥ २४॥ 

'पुरुषार्थो$त: शब्दात” ( इस औपनिषद्‌ आत्मज्ञानसे पुरुषाथ-मोक्ष होता है) यद्यपि यह 
पुरुषाथं अधिकरण व्यवहित-दुरस्थ है, तो मी सम्भव होनेसे सूत्रस्य “अतः” शब्दसे उसका परामश 
किया जाता है । अतएव- विद्याको मोक्षका हेतु होनेसे ही. अग्नि, इन्धन आदि आश्रम कमं विद्या 


द्वारा अपने फल सिद्धिमें अपेक्षितव्य नहीं हैं । इसप्रकार आद्य अधिकरणके फलका अधिक कहनेकी 
इच्छासे उपसंहार करते हैं ॥ २५॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
छ विद्या स्वतन्त्रखू्प प्रमेयका तीन अधिकरणोंसे हढीकरणकर आद्य अधिकरणका अतएव' 
इत्यादिसे फल कहते हैं । ब्रह्मविद्या मोक्षरूप अपने फलके संपादनमें सहकारिड्पसे कर्मोकी अपेक्षा 
: करती दे कि नहीं? इसप्रकार संशय होनेपर 'तेनेति ब्रह्मवित्पुण्यकुत्तेजस:' ( घुद्धान्तःकरणवाला 
ब्रह्मवित्‌ होकर आत्मन्नानसे मोक्षको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्र्‌ तिसे ज्ञान और कमके समुच्चयसे मोक्ष- 
प्राप्ति वणित है, अत; 'पुरुषार्थो$तः शब्दात! इत्यादिसे सिद्धान्त कहते हैं ॥२५॥ 
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( ६ सर्वापेक्षाधिकरणम । सू० २६-२७ ) 
सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रुतेरववत्‌ ॥ २६॥ 

पंदच्छेद्‌--सर्वापेक्षा, च, यज्ञादिश्रुतेः, अश्व वत्‌ । 

सुन्नार्थ--विद्या अपनी उत्पत्तिमें ( सवपिक्षा ) समी आश्रम कर्मोकी अपेक्षा करती है 
( यज्ञादिश्रृतेः ) क्योंकि 'विविदिषन्ति यज्ञेन’ इत्यादि श्रुतिसे यज्ञ आदिमें ज्ञानोत्पत्ति हेतुता प्रतिपादित 
है । ( अश्ववत्‌ ) जैसे अश्व योग्यतावद्य रथमें जोता जाता है हलमें नही, वसे ही कम मी योग्यतावश् 
ज्ञानोत्पत्तिमें अपेक्षित है मोक्षमें नहीं । 

&े इदमिदानीं चिन्त्यते-कि विद्याया अत्यन्तमेवानपेक्षाऽऽश्रमकर्मणासुतास्ति 
काचिदपेश्षेति । तत्रात एचाग्नीन्घनादीन्याश्चमकर्साणि विद्यया स्त्रार्थेसिद्धौ नापेक्ष्यन्ते। 
पएचमत्यन्तमेवानपेक्षायां प्राप्तायामिदमुच्यते-सर्वापेक्षा चेति। अपेक्षते च विद्या सर्चाण्या- 
श्रमकर्माणि नात्यन्तमनपेश्लैच । नचु विरुदमिदं चचनमपेक्षते चाश्रमकर्माणि विद्या 
नापेक्षते चेति। नेति व्रमः--उत्पन्ना हि विद्या फलसिद्धि प्रति न किचिद्न्यदपेक्षते 
उत्पत्ति प्रति त्वपेक्षते। कुतः ? यज्ञादिश्चतेः। तथा दि श्रतिः तमेतं वेदानुवचनेन त्र ह्मणा 
विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसाऽनाइाकेन' ( बृह० ४।४।२२ ) इति यज्ञादीनां विद्यासाधनभाचं 
दर्शयति । विविदिषग्संयोगाच्चेषासुत्पत्तिसाघनभावोऽवसीयते । 'अथ यद्यज्ञ इत्याचक्षते 


` ब्रह्मचयंमेव तत्‌’ (छा० ८।५।१) इृत्यत्र च विद्यासाधनभूतस्य ब्रचयस्य यज्ञादिभिः संस्त- 


वाद्यज्ञादीतामपि हि साधनभावः रूच्यते। “सर्व वेदा यत्पदमामनन्ति तपांसि सर्वाणि च 
यद्वदन्ति । यदिच्छन्तो ब्रह्मचर्यं चरन्ति तत्ते पदं संग्रहेण ब्रवीमि’ ( कठ० २।१५ ) इत्येबमाद्या 


अव यह विचार किया जाता है कि क्या विद्याको आश्रमविहित कर्मोकी बिल्कुळ अपेक्षा नहीं 


है अथवा कुछ अपेक्षा है ? उसमें अतएव अग्नीन्घन-यज्ञादि आश्रम कर्मोकी विद्याको अपने फल- 
सिद्धिमें अपेक्षा नहीं है, इसप्रकार अत्यन्त अनपेक्षा प्राप्त होनेपर यह कहते ह-“सर्वापेक्षा च 
विद्या सवं आश्रमकर्मोकी अपेक्षा करती है उसे अत्यन्त अनपेक्षा नहीं है। परन्तु यह तो विरुद्ध 
वचन दै कि विद्या आश्रम कर्मोकी अपेक्षा करती है और अपेक्षा नहीं करती ? विरुद्ध नहीं है, ऐसा 
हम कहते हैं-्रयोंकि उत्पन्न हुई विद्या फलसिद्धिके लिए किसी. अन्यकी धपेक्षा नहीं करती, किन्तु 
अपनो उत्पत्तिके लिए तो अपेक्षा करती है, किससे ? इससे कि इसमें यज्ञादि श्रुति है । जैसे कि “तमेतं 
वेदाजुवचनेन ० (उस आत्माको ब्राह्मण यज्ञ, दान ओर निष्काम तपके द्वारा जानेको इच्छा करें) यह 
श्रति यज्ञ आदिको विद्याके साधनरूपसे दिखलाती है और विविदिषाके सम्बन्घसे इन यज्ञादिमें विद्या- 
की उत्पत्तिके प्रति साधनक्ष्व निश्चित किया जाता है। 'अथ यद्यज्ञ०' ( अब लोकमें जिसे “यज्ञ परम 
पुरुषा्थंका साधन कहते हैं वह ग्रहाचयं हो है ) इसमें विद्याके साघनमूत ब्रह्मचयंकी यञ्च आदि द्वारा 
स्तुति होनेसे यज्ञ आदि भी विद्याके लिए साधन हैं ऐसा सुचित होता है। सव वेदा०' ( सब वेद 
जिस पदका वर्णन करते हैं, समस्त तपोंको जिसकी प्रासिके लिये कहते हैं, जिसकी इच्छासे [ मुमुक्ष 
जन ] ब्रह्मचयंका पाळत करते हैं। उस पदको मैं तुमसे संक्षेपसे कहता हूँ ) इत्यादि श्रुति आश्रम 
सत्यानन्दो-दौपिका 

% यद्यपि विद्याको अपने फलके संपादनमें कर्मोकी अपेक्षा नहीं है, तो भी उसे अपनी उत्पत्ति 
में आश्रम कर्मोंकी अपेक्षा है । ज॑से-'ज्ञानसुस्पच्चते पुंसां क्षयात्पापस्य कमणः । कषाये कमंमिः पक्क 
| 77०० ज्ञानं प्रवतंते ॥' ( पाप कमंके क्षय होनेसे पुरुषोंको ज्ञान उत्पन्न होता है ओर कर्मोसे पापके नष्ट 
होनेपर ज्ञान प्रवृत्त होता दवै) इत्यादि स्मृति और “अविद्यया सत्यु तोरवा विद्ययास्तमइनुते 
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च अ्तिराधमकर्मणां विद्यासाधनभाचं सूचयति । स्मतिरपि-कपायपक्तिः कर्माणि ज्ञानं तु 
परमा गतिः । कषाये कर्मभिः पक्वे ततो ज्ञानं प्रवतते' इत्येवमाद्या । अश्ववदिति योग्यतानि- 
दर्शनम्‌ | यथा च योग्यताचरोनाश्वो न ठाङ्गलाकर्षणे युज्यते,. रथचर्यायां तु युज्यते । 
एवमाश्रमकर्माणि विद्यया फलसिद्धौ नापेकष्यन्ते, उत्पत्तौ चापेक्ष्यन्त इति ॥२६॥ 


शमदमादुपेतः स्यात्तथापि तु तद्विधेस्तदङ्गतया तेषासबश्यानुष्ठेयस्बात्‌ ॥ २७॥ 
पद्च्छेद्र-चमदमाद्युपेतः, स्यात्‌, तथापि, तु, तद्विधेः, तदङ्गतया, तेषाम्‌ , आवश्यानुष्ठेयत्वात्‌ । 
सूताथे--यद्यपि 'विविदिषन्ति' इत्यादिमे वतमान कालका प्रयोग होनेसे विधि नहीं है, 

( तथापि ) तो मी ब्रह्मविद्याके अभिलाषीको ( शमदम द्युपेतः स्यात्‌ ) शम दम आदिसे युक्त होना 

चाहिए, क्योंकि ( तदङ्गतया ) विद्याके अङ्ग रूपसे (तद्वियेः) 'तस्मादेवंवित्‌०' इत्यादि श्रुतिसे (तेषाम्‌) 

शम आदिका विधान है और विहित होनेके कारण ( अवदयानुष्ठेयत्वात्‌ ) वे अवश्य अनुष्ठेय हुँ । 

# यदि कञ्चिन्मन्येत--यज्ञादीनां विद्यालाघनभावो न न्याय्यः विष्यमाचात्‌। 
यज्ञेन विविदिषन्ति’ इत्येचंजातीयका हि थ्रुतिरचुवादस्वरूपा विद्या्िष्टवपरा, न यज्ञादिः 
चिधिपरा--इत्थं महाभागा विद्या यदचज्षादिभिरेतामवाप्तुमिच्छन्तीति। तथापि तु 
शमद्मा्यपेतः स्याद्विद्यार्थी, 'तस्मादेचंविच्छान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षु समाहितो सूत्वात्मन्ये- 
वारमाने पश्यति' ( बृद० ४।४।२३ ) इति विद्यालाधनत्वेन शमदमादीनां विधानाहिहि- 
तानां चावश्याजुष्ठेयत्वात्‌। नन्वत्रापि झामाद्युपेतो भूत्वा पश्यतीति बतमानापदेश 
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कर्मोमें विद्याके प्रति साधनमाव सूचित करती है । और 'कंषायपक्ति ०” ( कमं-राग द्वेष आदि पापकी 
निवृत्ति करनेवाले हैं, ज्ञान तो परम गति-मोक्षका साधन है । कर्मोसे पापका नाश होनेपर तदनन्तर 
ज्ञान प्रवृत्त होता है ) इत्यादि स्मृति भी है । 'अइत्रके समान! यह योग्यता विषयक दृष्टान्त है । जसे 
योग्यतावश अश्व हल खींचनेमें नियुक्त नहीं किया जाता है, किन्तु रथ खींचनेमें तो नियुक्त किया जाता 
है, वेसे आश्रमकमं विद्यासे फलसिद्धिमें अपेक्षित नहीं, किन्तु उसकी उत्पत्तिमें तो अपेक्षित हैं ॥२६॥ 

यदि कोई ऐसा माने कि यज्ञ आदिमें विद्याके प्रति साधनमाव उचित नहीं है, क्योंकि विधिका 
अमाव है । 'यज्ञेन विविदिषन्ति' ( यज्ञद्वारा जाननेकी इच्छा करें ) इस प्रकारकी श्र ति अनुवादरूप 
है, अतः वह विद्याकी स्तुति परक है यज्ञादि विधि परक नहीं है। यह ऐसी महाभागा विद्या है कि 
मुमुक्षुळोग उसे यज्ञ आदिसे प्राप्त करना चाहते हैं। यद्यपि ऐसा है, तथापि ब्रह्मविद्यार्थीको शम दम 
आदिसे युक्त होना चाहिये, क्योंकि “तस्मादेवंविच्छान्तो ०” ( अतः इस प्रकार जाननेवाला शान्त, 
दान्त, उपरत, तितिक्षु और समाहित होकर आत्मामें-कायंकरणसंघातमें ही आत्माको देखता है ) 
इस प्रकार दाम, दम आदिका विद्याके प्रति स[घनरूपसे विधान है और विहित होनेसे शम, दम 
आदि अवश्य अनुष्ठेय हैं। परन्तु यहाँपर भी “शम आदि युक्त होकर अनुभव करता है' 'पव्यति' 
यह वतंमानकालका प्रयोग उपलब्ध होता है विधि उपलब्ध नहीं होती । हम कहते हैं कि ऐसा नहीं, 
क्योंकि 'तस्मातू०' इस श्र तिस्थ पदसे प्रकृत ( ब्रह्मविद्या ) की प्रशंसा ग्रहण किये जानेसे यह विधि 

सत्यानन्दी-दीपिका 

( अविद्या-कमंसे मृत्यु-पापका अतिक्रमणकर ज्ञानसे अमृतत्व मोक्षको प्राप्त होता है ) इत्यादि भ्रति 
कमसे पापकी निवृत्ति होनेपर ज्ञानसे मोक्षका प्रतिपादन करती है । पृव॑पक्ष में विद्याके लिये कर्मोके 
अनुष्ठानकी असिद्धि फल है ओर सिद्धान्तमें कर्मानुष्ठानकी सिद्धि फळ है ॥ २६ ॥ 


+ इस प्रकार विद्याकी उत्पत्तिमें बहिरङ्ग कर्मो का वणेन कर अब साघनोंका 'शम' 
आदिसे प्रतिपादन करते हैं । i ज 
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उपलभ्यते न विधिः, नेति भूमः, तस्मादिति प्रकृतप्रशंसापरिग्रहाद्धिधित्वप्रतीतेः। पश्ये- 
दिति च माध्यंदिना चिस्पष्टमेच विधिमधीयते। तस्माद्यश्षाद्यनपेक्षायामपि शामादीन्य- 
पेक्षितव्यानि । यज्ञादीन्यपि त्वपेक्षितव्यानीति यज्ञादिश्र॒तेरेव। ७ ननूक्त _यक्षादिभिविं- 
चिदिषन्तीत्यत्र न विधिरुपलभ्यत इति-सत्यसुक्तम्‌, तथापि त्वपूर्वत्वात्संयोगस्य विधिः 
परिकल्प्यते । न ह्ययं यज्ञादीनां विविदषाखंयोगः पूव प्रा्तो येनानूद्येत । 'तस्मात्पूपा 
प्पिष्टमागोऽदन्तको हि' इत्येवमादिषु चाश्रुतविधिकेष्वपि चाक्येष्वपूर्चत्वाद्विधि परिकदप्य, 
पौष्णं पेषणं विकृती प्रतीयेतेत्यादिविचारः प्रथमे तन्त्रे प्रवर्तितः। तथा चोक्तम्‌ 'विधिर्या 
धारणवत्‌, ( ब्रह्मसूत्र ३।४।२० ) इति । स्मृतिष्वपि अगवद्गीताद्यास्वनमिसंघाय फळमनु- 
छितालि यज्ञादीनि मुमुक्षोर्शानसाधनानि अवन्तीति प्रपञ्चितम्‌ । तस्माद्यज्ञादीनि शमद्‌- 
मादीनि च यथाश्रमं सर्वाण्येवाश्रमकर्माणि विद्योत्पत्तावपेक्षितव्यानि । तञाप्येचंचिदिति 
विद्यासंयोगात्पत्यासन्नानि विद्यासाधनानि शमादीनि, विविदिषासंयोगात्तु बाह्यतराणि 
यज्ञादीसीति विवेक्तव्यम्‌ ॥ २७॥ 


0002 नन कोको re nnd ES NNN २" प्र 
प्रतीत होती है । और माष्यन्दिन शाखावाले तो “परयेत” इस प्रकार स्पष्टर्पसेही विधिका अध्ययन 


करते हैं । इससे यज्ञ आदिकी अपेक्षा न होनेपर भी शम आदिको अपेक्षा होनी चाहिए । यज्ञ आदिकी 
सी तो अपेक्षा होनी चाहिए, क्योंकि यज्ञ आदि श्रुति दै । परन्तु यह कहा गया हे कि “यज्ञादिसे 
जाननेकी इच्छा करते हैं' इसमें विधि उपछब्त्र नहीं होतो । ठीक, कहा गया है, तथापि संयोग-सम्बन्सके 
अपूव होनेसे विधिकी कल्पनाकी जाती है, क्योंकि यज्ञ आदिका विविदिषाके साथ यह सम्बन्ध पहले 
किसी अन्य प्रमाणसे प्राप्त नहीं है, जिससे उसका अनुवाद माना जाय । 'तस्मात्पूषा०' ( इससे पुषा 
देवताके उद्देश्यसे मली-माँति पिष्ट भाग करना चाहिए, क्योंकि वह दान्तो रहित है ) इत्यादि अश्रुत 
विधि वाक्योंमें अपूव होनेसे विधिकी कल्पनाकर पूषा सम्बन्धी पेषण-पिष्ट भाग विकृति यागमें जानना 
चाहिए, [ कारण कि प्रकृतिमें उसका विधान नहीं है ] इत्यादि विचार पुवंमीमांसा द्यास्त्रमें प्रवृत्त 
किया गया है । और उसी प्रकार “विधिर्वा भारणवत्‌' इस सृत्रमें सुत्रकारने कहा है । मगवद्गीता 
आदि स्मृतियोमें भी फलके अनुसंघानके विना अनुष्ठित: यज्ञ आदि कमं मुमुक्षुके लिए ज्ञानके साधन 
होते हैं, ऐसा विस्तारसे कहा गया है । इसलिए आश्रमके अनुसार यज्ञादि ओर शम, दम आदि सब 
आश्रमकमं विद्याकी उत्पत्तिमें अपेक्षितव्य हैं। उसमें भी “पुवंबित्‌' ( ऐसा जाननेवाला ) इस प्रकार 


विद्याके साथ सम्बन्ध होनेसे शम आदि विद्याके अन्तरङ्ग साधन हैं, ओर 'विविद्िषा' के सम्बन्धसे 
यज्ञ आदि कमं ओर भी बहिरङ्ग साधन हैं, ऐसा भेद समझना चाहिए ॥ २७ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका ल 

ॐ दसंपणमासके प्रकरणमें “पूषाप्रपिष्टणआागः ऐसा सुना जाता है। परन्तु उसमें पूषा देवता 
अथवा पिष्टमाग नहीं सुना जाता दै । उसका “पौष्णं पेषणं विकृतौ प्रतीयेताचोदनाव्मकृती' ( पूषा 
सम्बन्धी पिष्टमाग विक्ृतियागमें जानना चाहिए, क्योंकि प्रकृति यागमें विधि नहीं है) इस सूत्रे 
विचार किया गया है। 'प्रकृतिवद्धिकृतिः कतव्य. ( प्रकृतियागके समान विक्ृतियार करना चाहिए ) 
जैसे यहाँ प्रकरणके बलसे प्रकृतियागमें विधिकी कल्पना की जाती है, वंसे विद्याके प्रकरणसे यज्ञ 
आदिमें मी विधिकी कल्पनाही जा सकती है। किच्च 'स्वकसंणा तमम्यच्य सिद्धि विन्दति मानवः’ 
( सगवद्गीता० १८४६ ) ( अपने अपने आश्रम कर्माचे उस ईस्वरको ्याराघनाकर भानव ज्ञान 
| मिदुमयमन यमन सिद्धिको प्राप्त होता है) इत्यादि स्मृति भी प्रमाण है । दंड चित्तविक्षेपके तिराकरणदारा 


दम आदि ज्ञानाथक हैं, अतः उनकी अनुवृत्ति होती है, परन्तु कमाँकी नहीं, क्योंकि वे अहहटद्वारा 
ज्ञानके लिए हैं । इसलिए शम आदि अन्तरङ्ग साधन हैं और यञ्च आदि कमं बहिरङ्ग साघन हैं ॥२७॥ 








७७० ब्रह्मसूच-दाहुरभाष्य [ अ०३ पा० ७ 
( ७ सर्वान्वानुमत्याधिकरणम्‌ । सू० २८-३१ ) 
सर्वाज्ञानुसतिश्र प्राणात्यये पद्दशनात्‌ ॥ २८॥ 
_सर्वाज्ञानुमतिः, च, प्राणात्यये, तद्दशनात्‌ । 

rt ह वाऽस्य’ इत्यादिसे प्राण निगमन काळमें (सर्वान्नानुमतिः) सर्वान्न 

भक्षणकी धनुज्ञा है, (तदद्ंनात्‌) क्योंकि उसको “मटचीहतेषु कुरुपु इत्यादि श्रुतिमें देखा जाता हे । 
प्राणसंवादे श्रूयते छन्दोगानास्‌-न ह वा एवंविदि किंचनानन्नं सवति’ (छा० ५।२।।) 
इति । तथा वाजसनेयिनाम्‌- इ वा अस्यानन्नं जग्धं अवति नानच्ं प्रतिगृहीतस, (दह १।१।१४) 
हति! सर्दमस्यादनीयमेच भवतीत्यर्थः । किमिदं सर्वाज्ञाचुक्षानं शामादिवदिच्याई 
विघीयते, उत स्तुत्यर्थं संकीर्येत इति संशये-विधिरिति तावत्प्ासम्‌। तथा हि 
प्रवृत्तिविशेषकर उपदेशो भचति, अतः प्राणविद्यासंनिधानात्तदङ्गत्वेनेयं नियमनिदृत्ति- 
रुपदिश्यते । नन्वेवं सति मक्ष्याभक्ष्यविभागशास्रव्याघातः स्यात्‌-नेष दोषः सामान्यः 
विशेषभात्राद्वाधोपपत्तेः । यथा प्राणिहिसाप्रतिषेधस्य पछ॒संशपनविधिता घाधः। यथा च 
“ल कांचन खियं परिहरेत्तदबतम! (छा० २।१३।२) इत्यनेन वामदेव्यविद्याविषयेण सर्वेस्त्यपरि- 
हारवचनेन तत्सामान्यविषयं गस्यागस्यविभागदारस्रं बाध्यते। एवमनेनापि प्राणचिद्या- 
चिषयेण सर्वान्नभक्षणवचनेन भक्ष्याभध्त्यविभागदास्त्रं बाध्येतेति । # एवं प्रासे घूमः-नेदं 
छन्दोगोंके प्राण संवादमें 'न ह वा एवंविदि०” ( यथोक्त प्राणे जाननेवालेको जो यह 
जानता है कि मैं सम्पूणं भूतोंमें स्थित सारे अन्नोंका भोक्ता प्राण है, कुछ भी अनञ्ञ-अमक्य नहीं है ) 
ऐसी श्रुति है । इसीप्रकार वाजसनेयियोंके प्राणसंवादमें “न ह वाऽस्य०' ( जो इसप्रकार प्राणके 
अन्नको जानता है उसके द्वारा अभक्ष्य भक्षण नहीँ होता ओर अमक्यका प्रतिग्रह-संग्रह भी नहीं 
होता ) ऐसी श्रुति है। इसका सब अदनोय ( भक्षणीय ) होता ही है, ऐसा अथं है। क्या यह 
सर्वान्न मक्षणकी अनुज्ञा शम आदिके समान विद्याके अङ्गरूपसे विधानकी जाती है अथवा विद्याकी 
स्तुतिके लिए इसका संकीतंन झिया जाता है । इसप्रकार संशय होनेपर पूवपक्षी--विधि है, ऐसा 
प्राप्त होता है, क्योंकि विशेषप्रवृत्ति करनेवाला उपदेश होता है, शत; प्राणविद्याक्के संनिधानसे 
विद्याके अङ्गरूपसे इस नियमनिवृत्तिका उपदेश किया जाता है । परन्तु ऐसा होनेपर मक्ष्य और 
अभक्ष्यका विभाग करने वाले शास्त्रका व्याघात होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि सामान्य और विशेष 
भावसे बाघ उपपन्न होगा। जैसे यावत्‌ प्राणिहिसाप्रतिषेधक शास्त्रका पणुहिसाबोधक विधिसे 
बाघ होता है, और जैसे 'न काञ्चन०' ( किसी स्त्रीका परित्याग नहीं करना चाहिए यह त्रत है) इस 
वामदेव्यविद्या विषयक सवंस्त्री अपरित्याग वचनसे उस सामान्य विषयक गम्य और अगम्य 
विभाग शास्त्रका बाध होता है । इसप्रकार इस प्राणविद्या विषयक सर्वास भक्षण वचनसे सक्ष्य 

सत्यानन्दी दीपिका 

& सिद्धान्ती- “नेदम्‌' इत्यादिसे सूत्रसे बाहर ही सिद्धान्त कहते हैं ॥ यद्यपि 'यस्य पणमयी 
जुहूभंवति' यहाँ आगत्या विधिकी कल्पना की गई है, तो भी यहाँ प्रकरणमें काल्पनिकी विधिकी भी 
कल्पना नहों की जा सकती, क्योंकि ऐसा कोई विधायक शाब्द नहीं है। विरोध होनेपर विशेष विधिसे 
सामान्य विधिका बाघ होता है, परन्तु काल्पनिक विधिसे बाघ नहीं होता । इसलिए 'एवंविदि०' 
इत्यादि प्राणविद्याकी प्रशंसाके लिए अथंवाद है विधि नहीं । पूवपक्षमें मक्ष्यामक्ष्य नियमका त्यागकर 


सर्वान्न मक्षणको अनुज्ञा विद्याके अङ्गरूपसे विधि है, सिद्धान्तमें सर्वान्नगक्षणकी अनुज्ञा प्राणविद्याकी 
स्तुतिके छिए है ॥ २८॥ 


अधि० ७ सु» ९८-९९ ] आषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७७१ 


सर्वान्नाजुज्ञानं विधीयत इति । न छात्र विघायकः शब्द्‌ उपलभ्यते, `न ह वा एवंविदि किंच- 

नानन्नं सवति’ (छा०५।२।१) इति वर्तमानापदेशात्‌। नचासत्यामपि विधिप्रतीतो प्रवृत्तिवि- 

शेषकरत्वलोभेनेव विधिरभ्युपगन्तुं शक्यते । अपि च इवादिमर्यादं प्राणस्यान्न मित्युकत्वे- 

दुच्यते 'नेवंविदः किंचिदनन्नं मवति' इति। नच इवादिमर्यादमन्नं मानुषेण देहेनोपभोकतुं 

शक्यते। शाक्यते तु प्राणस्यान्नमिदं सर्वमिति विचिन्तयितुम्‌। तस्मात्प्राणान्नविज्ञानप्र- 
शंखारथोऽयमर्थचादो न सर्वान्नाइज्ञानविधिः । तद्ददायति 'सर्वाज्नानुमतिश्र प्राणात्यये’ इति । 

पतदुक्त अवति-प्राणात्यय एव हि परस्यामापदि सर्वमन्नमदनीयत्वेनाभ्युजुश्ञायते, तद्दश- 

नात्‌। तथा हि-श्रतिश्चाकायणस्यषंः कष्टायामवस्थायाममक्ष्यभक्षणे प्रबृत्ति दर्शायति-- 

“मटचीहतेषु कुरुपु' (छा० १।१०।१) इत्यस्मिन्प्राह्मणे । चाक्रायणः किलषिरापदूगत इभ्येन 

सामिखादितान्कुरमाषांश्चखाद्‌। अनुपानं तु तदीयसुच्छिएदोषात््रत्याचचक्षे। कारणं 
आाज्रोवाच “न चा अजीविष्यमिसानखादन्‌ (छा० १।१०।४) इति, 'कामो म उदपानस्‌ ( छा० १। 

१०।४) इतिच । पुनश्चोत्तरेद्यस्तानेव स्वपरोच्छिष्टान्परयुषितान्कुर्माषान्भक्षयांबभूचेति । 

तदेतदुच्छिष्टोच्छिएपर्युषितभक्षणं ददांयन्त्याः श्र॒तेराशायातिशयो छक्ष्यते-प्राणात्ययप्रः 

सङ्गे प्राणसंघारणायामक्ष्यमपि भक्षयितव्यमिति । स्वस्थावस्थायां तु तन्न कतेव्यं विद्या- 

चतापीत्यजुपानभ्रत्याख्यानादूगम्यते। तस्मादर्थवादो “न ह वा एवंविदि’ ( छा० ५।२।१ ) 

इत्येचमादिः ॥ २८ ॥ 

अबाधाच ॥ २९ ॥ 

पदच्छेदू--अबाधातु, च । ं 
ओर अभक्ष्य विभाग शास्त्र बाधित होना चाहिए । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते ह 
यह्‌ सर्वान्न अनुज्ञाकी विधि नहीं को जाती, कारण कि यहाँ विधायक शब्द उपलब्ध नहीं होता, 


क्योंकि 'न ह वा०' ( प्राणोपासकके लिए कुछ मो अनन्न-अमक्ष्य नहों है) इसप्रकार वतंमानका 
उपदेश है। और यहाँ विधिकी प्रतीति न होनेपर भी प्रवृत्ति विशेषकरत्वके छोमसे विधि स्वीकार । 


} 
| नहों को जा सकती । और श्वान आदि पर्यन्त प्राणका अन्न दै ऐसा कहकर 'नेवंविदः०' ( ऐसा 
| जाननेव।छे प्राणोपासकका कुछ असक्ष्य वहीं होता) इसप्रकार कहा है । स्वान आदि पयन्त अन्नका 
| सनुष्य देहे उपमोग नहीं किया जा सकता । परन्तु यह सव प्राणका अन्न है ऐसा चिन्तन-ध्यान 
किया जा सकता है। इसलिए प्राणान्नविज्ानकी भ्रशंसाके लिए यह अर्थवाद है किन्तु सर्वान्न 
भक्षणकी अनुज्ञा विधि नहीं दै । उसे 'सर्वाज्ञानुमतिश्न प्राणात्यये’ इस.सुत्रसे दिखलाते हैं । तात्पयं 
यह है--प्राणनाश होनेपर ही महती. आपत्तिमें सर्वान्न मक्षणीयरूपसे अनुज्ञा दी जाती है, क्योंकि 
उसका श्रुतिमें दशन है । जैसे कि 'सटचीहतेपु कुरुष' ( शलमोंसे करुदेशके खेतस्थ अन्नोंका नाथ 
' ` होनेपर ) इस ब्राह्मणमें श्रुति चाक्रायण ऋषिकी कष्ट बवस्थामें अमक्ष्य मक्षणमें प्रवृत्ति दिखलाती है । 
| इतिवृत्त ऐसा है कि आपद्‌ ग्रस्व चाक्रायण कषिने हस्तिपालकके अधंभुक्त उड़द खाये, अनन्तर 
| जल्पानका उच्छिष्ट दोषसे निषेध किया और उसमें कारण कहा- “न वा अजीविष्यमिमानखादुन्‌ 
। ( इन उड़दोंको खाये विना तो मैं जीवित नहीं रह सकता था ) और ( जळपान तो मुझे यथेच्छ 
| मात्रमें मिळता है ) और पुनः दूसरे दिन उसने अपने ओर अन्यके उच्छिश तथा वासो उड़द खाये । 
। इस उच्छिशेच्छि्ट-परोच्छिड, स्वोच्छिष्ट और वासीका मक्षण दिखलाती हुई श्र तिका बाद्ययातिशय 
| लक्षित होता है कि प्राणनाशके प्रसंग होनेपर प्राण संघारणकै लिए अमक्ष्य मो मक्षणके योग्य है । 


| स्वस्थ अवस्थामें विद्वान॒को मो ऐसा नहों करना चाहिए, क्‍योंकि ऐसा जलूपानके प्रतिषेवसे बवयत 
होता है । इसलिए “न ह वा एवंविदि०' इत्यादि अर्थवाद है ॥ २८ ॥ 


अ .  . ° `. 52.85 5 22 3005 म MR 


७७५ ब्रह्मसूज-शाइूरभाष्य [ 3० दे पा० ४ 


सूजाथ--मक्ष्य और अमक्ष्य विभाग शास्त्रका अबाध होनेसे भी “न ह्‌ वा एवंविदि? इत्यादि 
शास्त्र अथवादमात्र है । 
एवं च सत्याहारशुद्धौ सस्वशुद्धिरित्येवमादि भध््याभकष्यविभागशास्त्रसवाधितं 
भविष्यति ॥ २९ ॥ 
ह अपि च स्मयते ॥ ३० ॥ 
पदच्छेद--अपि, च, स्मयते । 
सूञ्राथ-( अपि च ) ओर “जीविताक्ययमापन्नो' इत्यादि स्मृति भी आपत्ति कालमें विद्वान्‌ 
और अविद्वान्के लिए सर्वान्न मक्ष णक्ञा प्रतिपादन करती है । 
अपि चापदि सर्वान्नभक्षणमपि स्मर्यते विदुषोऽ विदुषश्चाविशोषेण- जीवितात्ययसा- 
पन्नो योऽन्नमत्ति यतस्ततः। लिप्यते न स पापेन प्मपन्नमिवास्भसा' इति । तथा मद्य नित्यं 
ब्राह्मणः?, “सुरापस्य ब्राह्मणस्योष्णासासिंचेयुः', “सुरापाः कृसयो भवर्व्थ परक्ष्यमक्षणात्‌' इति च 
स्मयते वर्जनमन्नस्य ॥ ३० ॥ 
शब्द्ातोऽकासकारे ॥३१॥ 
पदच्छेदू--शव्द), च, अतः, आकामकारे । 
सूत्राथ-( अकामकारे ) स्वेच्छा प्राप्त प्रवृत्तिके निराकरणर्मे हो ( शब्द: ) 'तस्माद्‌ब्राह्मणः 
इत्यादि श्रुति है, ( अतः ) अतएव प्राणविद्के लिए सर्वान्न मक्षणकी अनुज्ञा अथंवादमात्र है। 
शब्दस्र्वानन्नस्य प्रतिषेधकः कामकारनिवृत्तिप्रयोजनः काठकानां संहितायां श्रूयते 
'तस्माद्व्राह्मणः सुरां न पिबेत्‌’ इति स्रोऽपि 'न ह वा एवंविदि’ ( छा० ५।२।१ ) इत्यस्यार्थचाद- 
त्वादुपपन्नतरो भवति । तस्मादेचेज्ञातीयका अथवादा न विधय इति ॥ ३१॥ 
( ८ आश्रमकर्साधिकरणम्‌ । सु० ३२-३५ ) 
विहितत्वा्चाश्रमकर्क्षापि ॥ ३२ ॥ 
पद्च्छेद्‌ ¬ विहितत्वात्‌, च, आश्रमकर्म, अपि । 
सूत्राथं--तु शब्दाथक च शब्द पूव क्षकी निवृत्तिके लिए है, ( अपि ) आश्रममात्र निष्ठ 


ऐसा होनेपर-स्वस्थ अवस्थामें मक्ष्य ओर अमक्ष्यका भेद होनेपर 'अहारशुद्धौ सत््वशुदिः' 
'आहारके शुद्ध होनेपर सत््व-अन्तःकरणकी शुद्धि होतो है? इत्यादि मक्ष्य, अमक्ष्य विभाग शास्त्र 
अबाधित होगा ॥ २९ ॥ 

शोर आपत्तिकालमें विद्वानु ओर अविद्वानु दोनोंके लिए समानरूपसे सर्वान्न मक्षणकी 
'जीवितात्ययमापञ्षो०? ( जीवन नाशको प्राप्त होनेवाला पुरुष जहाँ तहाँसे जो कुछ बन्न खाता दै, 
वह्‌ द टर मक्षण द्वारा उत्पन्न पापसे उस प्रकार लिप्त नहीं होता जैसे जलसे कमलपत्र लिप्त-गीला 
नहीं होता ) ऐसी स्मृति है। इसी प्रकार “मं निस्यं बराह्मणः? ( ब्राह्मण नित्य सुराका त्याग करे ) 
ओर 'सुरापस्य०' ( सुरा पान करनेवाले ब्राह्मगके कण्ठमें अतितप्त सुरा डालनो चाहिए ) “सुरापा ° 


( अमक्ष्यका मक्षण करनेसे सुरा पान करनेवाले कृमि होते तिन 
प्रतिषेध किया गया है ॥ ३० ॥ ह्‌ न ) इस प्रकार अभक्ष्य अन्चका स्मत 


यथेच्छ प्रवृत्तिकी निवृत्ति प्रयोजनवाली अमक्ष्य प्रतिषेयक * तस्माद्ब्राह्मणः? ( उससे ब्राह्मणको 
त्व नहीं करना चाहिए) इत्यादि श्रुति काठकोंकी संहितामें सुनी जाती है । 'न ह वा एवंविदि०' 
ण क होनेसे उपपञ्चतर होती है ) इसलिए इस प्रकारके भ्रति वाक्य अथवाद हैं, विधि 


DN 


अधि० ८ सू» ३२-३३] भाषानुवाद-खत्यानन्दो-दीपिकासदित ७9३ 


अमुमुक्षुको मी ( आश्रमकमं ) नित्य कमं करने चाहिए, ( विहितत्वात्‌ ) क्योंकि 'यावज्जोवम्‌' इत्यादि 
शास्त्रसे विहित हैं । | 

£ 'सर्वापेक्षा च' ( ब्रह्मसूत्र ३।४।२६ ) इत्यत्राश्रमकमणां विद्यासाघनत्वमवधारि- 
तम्‌, इदानी तु किमसुसुक्षोरप्याश्रममात्रनिष्ठस्य विद्यामकामयमाचस्य तान्यनुछेयान्यु- 
ताहो नेति चिन्त्यते । तंत्र तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति’ ( बृह ४।४।२२ ) इत्या- 
दिना आश्रमकर्सणां विद्यासाधनत्वेन विहितत्वा द्विद्यामनिच्छतः फलान्तरं कामयमानस्य 
नित्यान्यन दुष्टे यानि । अथ तस्याप्यघुष्ठेयानि न तह्येबां विद्यास(घनत्वं नित्यानित्यखंयोग- 
विरोधादिति । अस्यां प्राप्तो पठति-आश्रममातरनिष्ठ्याप्यसुमुक्षोः कतंव्यान्येव नित्यानि 
कर्माणि, 'यावज्जीवसग्निदोत्र जुहोति’ इत्यादिना विहितस्वात्‌ । नहि वचनस्यातिसारो नाम 
कञ्चचिदर्ति ॥ ३२ ॥ 

अथ यदुक्त प--नैवं सति विद्याखाधनत्वमेषां स्यादिति, अत उत्तरं पठति -- 

सहकारित्वेन च | ३३॥ 

पद्‌च्छेद्‌--सहकारिएवेन, च । 

सश्त्राथे --और विद्याकी उत्पत्तिमें सहुकारिरूपसे यज्ञ आदि कमं अनुष्टेप हैं, क्योंकि “तमेत 
वेदानुवचनेन' इत्यादि श्रुतिसे विहित हैं । 

७ यिद्यासहकारीणि चैतानि स्युविहितत्वादेच 'तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदि- 


पन्ति (बृह ४।४।२२) इत्यादिना । तड़ुकम लाख (बृह ४।४।२२) इत्यादिना । तदुक्तम- लवपिक्ष। च यज्ञादिश्रुतेरश्ववत्‌' (ब्रद्॒धूत्र ३।४।२६) 


म्सर्वापेक्षा च' इस सूत्रमें आश्रमकमं विद्याके प्रति साधनछपसे निश्चित किये गये हैं। अब 
आश्रभमात्रनिष्ठ विद्याकी कामना न करनेवाले अमुमुक्षुको वे आश्रमकमं अनुष्ठेय हैं अथवा नहीं? 
यह विचार किया जाता है? पूर्वपक्षी- ऐता सन्देह होनेपर “तमेतं वेदानुवचनेन०' ( उस उपतिषद्‌ 
गम्य पुरुषको ब्राह्मण वेदके नित्य स्वाध्यायसे जाननेकी इच्छा करें ) इत्यादि श्रुतिसे आश्रमकमं विद्याके 
साधनरूपसे विहित हैं, अतः विद्याकी इच्छा न करनेवाले और अन्य फलकी कामगा करनेवालेको 
नित्यकमं अनुष्टेय नहीं है । यदि उसके लिए मी नित्यकमं अतुष्ठेथ हों तो वे विदयाके साधन नहीं होंगे, 


क्योंकि नित्य और अनित्यके संयोगका विरोध है । सिद्धान्ती--इसके प्राप्त होनेपर कहते हैँ--आश्रम- . 


मात्रनिष्ठ अमुमुक्षुको मो नित्यकमं कतंव्य ही हैं, क्योंकि यावज्जीवमग्निहोत्रे जद्दोति' ( जीवन पर्यन्त 
अग्निहोत्र होम करे ) इत्यादिसे विहित हैं, कारण कि वचनपर कोई अतिमार नहीं होता ॥ ३२ ॥ 
जो यह कहा गया है कि यदि आश्रम कमं अमुप्ुक्षुको मी नित्यानुष्ठेष हैं, तो यज्ञ आदि 
विद्याके साधन नहीं होंगे ? इसका उत्तर कहते हैं--- 
सिद्धान्ती--ये कमं विद्याके सहकारी होने चाहिए, क्योंकि “तमेतं वेदानुवचनेन ०” इत्यादि 
श्रुतिसे विहित हैं । यह'सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रतेरश्ववत्‌' इस सुत्रमे कहा गया है । और 'आश्रमकम 
सत्यानन्दी-दीपिका 


सिद्धान्दी--संयोगपृथकरवन्यायसे यह दोष नहीं है, क्योंकि “खादिरो यूपो भवति. 'खादिरं | 
दीर्यकामस्य यूपं कुर्वीत' इत्यादि स्थलोमे वचनभेदसे नित्यस्व और काम्यत्व स्वीकृत हैं, वैसे ही 


प्रकरणमें मी श्रृतिभेदसे दोनों प्रकारसे यज्ञादिका एक साथ सम्बन्त अमोष्ट है, क्योंकि वचनको व्यवस्था 
करनेमें कुछ मार नहीं होता है । पूववक्षमे यज्ञादि शरृत्ति विद्याकी स्तुतिपरक है ओर सिद्धान्तमे उसका 


उमयथा अनुष्ठान है ॥ २२॥ कदर द 
७ दर्शपर्णमासाभ्यां स्वगेकामो यजेत इस श्रुतिसे दशंपूणेभास याग विदित है, अतः 
०. 


स्वगंफल सिद्धिके लिए प्रयाज आदिकी अपेक्षा होती है । किन्तु 'मोक्षकामो विद्यामाप्लुयाव इस 


७५४ ्रसन्ञ-शाङ्गरभाष्य [ अ० ३ पा० ४ 


हति । न चेदं विद्यासहकारित्वचचनमाश्रमक्मणां प्रयाजादिचद्वियाफलविषयं मन्तव्यम्‌, 
अविधिलक्षणत्वाद्विद्यायाः, असाध्यत्वाच्च विद्याफळस्य । विघिलक्षणं हि साधन दशपूर्ण 
मासादि स्वर्गफलसिषाघयिषया खहकारिखाधनान्तरमपेक्षते, नेवं विद्या । तथा चोक्तम्‌- 
अत पुव चाग्नीन्धनाद्यनपेक्षा' (ब्रह्मसूत्र ३।४।२५) इति । तस्मादुत्पत्तिसाधनत्च एवेषां 
सहदकारित्वचाचोयुक्तिः। न चात्र नित्यानित्यसंयोगविरोध आइाङ्गथः, कर्माभेदेऽपि 
संयोगमेदात्‌ । नित्यो ह्येकः संयोगो यावज्ीवादिवाक्यकट्पितो न तस्य विद्याफळत्वम्‌। 
अनित्यस्त्वपरः संयोगः 'तमेतं वेदानुवचनेन’ ( बृह ४।४।२२ ) इत्यादिवाक्यकल्पित स्तस्य 
विद्याफलत्वम्‌ । यथेकस्यापि खादिरित्वस्य नित्येन संयोगेन क्रत्वथेत्वमनित्येन संयोगेन 
पुरुषाथेर्वं तद्वत्‌ ॥ ३३ ॥ 
न्य दु सवथापि त एवोभयलिङ्गात्‌ ॥ ३४ ॥ 
पद्च्छेद--सवंथा, अपि, ते, एव, उमयलिङ्गात्‌ । 
सूञ्जाथ- ( ते एव ) यज्ञादि कम, ( सर्वथापि ) आश्रमत्वपक्षमें और विद्यासहकारित्व पक्षमें 


दोनों प्रकारसे अनुष्ठेय हो हैं, ( उमयलिङ्गात्‌ ) क्योंकि “यज्ञेन विविदिषन्ति’ ओर “अनाश्ित३ कम- 
फलम्‌ इत्यादि श्रति ओर स्मृति दोनों लिङ्ग हैं । 


४ सर्वथाप्याश्रमकमंत्वपक्षे विद्यासहकारित्वपक्षे च त एवाग्विहोत्रादयो घर्मा अजु 
एेयाः। त एवेत्यवचारयन्नाचायः कि निवर्तयति? कर्मभेद शङ्कामिति व्रम; । यथा कुण्डपा- 
यिनामयने 'मासमग्निहोत्रं जुहृति' इत्यत्र नित्यादज्निहोत्रात्कर्मान्तरसपढ्च्यिते,नेवमिह' कम 
भेदो$स्तीत्यथः। कुतः ? उभयलिङ्गात्‌, श्रतिलिझुत्स्यतिलिड्वाच | श्रुतिलिङ्गं तावत-'तमेतं 
विद्याके सहकारी हूँ. यह वचन प्रयाज आदिके समान विद्याफल विषयक हे, ऐसा नहीं मानना 

चाहिए, क्योंकि विद्या विधिरूप नहीं है ओर विद्याका फल असाध्य है । जैसे विधिरूप दशंपूर्णनास 
आदि साधन स्वगरूप फलसिद्ध करनेकी इच्छासे अन्य सहकारी सवानको अपेक्षा करता है; वसे विद्या 
नहीं करती । उसीप्रकार "अतएव चाग्नीन्धनाद्यनपेक्षा' इस सूत्रमें कहा गया है। इसलिए विद्याको 
उत्पत्ति साधनत्वमें ही इन कर्मोके सहकारीत्व वचनकी उपपत्ति होतो है । और यहाँ नित्यानित्य संयोगके 
विरोधकी मी आशङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योंकि कमंके एक होनेपर भी संयोगभेद है । यावज्जी- 
वादि वाक्यसे कल्पित एक संयोग (विधि) नित्य है, उसका फल विद्या नहीं है । और 'तमेतं वेदानुवच- 
नेन' इत्यादि वाक्यसे कल्पित दुसरा संयोग (विधि) अनित्य है उसका फल विद्या है । जैसे एक खादिर- 
में भी नित्यसंयोगसे क्रत्वथत्व ओर अनित्यसंयोगधे पुरुषाथत्व है, वसे ही यहाँ मी समझना चाहिए ॥३३॥ 
सवथा-नित्यत्व ओर काम्यत्व-आश्रम कमत्व पक्षमें और विद्यासहकारित्व पक्षमें वे अग्निहोत्र 

आदि कम अनुष्ठेय ही हैं। “त एव-वे ही” इसप्रकार अवधारण करते हुए आचाय किसको निवृत्ति 
करते हुँ? कमंभेदकी शङ्का निवृत्त करते हैं, ऐसा हम कहते हैं । जैसे कुण्डपायियोंके अयनमें 
मासमग्निद्दोन्नं०' ( वे एक मास पयेन्त अग्निहोत्र होम करें ) इसमें नित्य अग्निहोत्रसे अन्य कमका 

सत्यानन्दी-दोपिका 


प्रकार विद्याकी विधि नहीं है। ओर समान बलवाली 'यावजीच' और 'तमेतंः इन दोनों श्रतियोंसे 
. विनियोग पृथक्त्व-संयोग ( विधि ) भेद है, अतः विरोध नहीं है । 


& अपनी धमपत्नीके साथ सम्भोग पयन्त गर्माधान आदि चौदहां, महायज्ञ पाँच, सोमस्थ 
सात, हविःसंस्थ सात, पाक संस्थ सात, मोजन रहित संहिताका अध्ययन, प्रायण, कम, जप, थरीरसे 
उत्क्रमण, देहिक मस्ममय, अस्थि संचय और श्राद्ध इसप्रकार अड़तालीस संस्कारकी प्रसिद्धि है, वह मी 
शुद्धिरूप संस्कार द्वारा ज्ञानाथंक स्मृतिमें हैँ। अतः कर्मोके अभेदका अवधारण उचित ही है ॥ ३४ ॥ 
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वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति’ ( छृह० ४।४।२२ ) इति सिद्धवदुत्पन्नरूपाण्येव यज्ञादीनि 
विविदिषायां विनियुङक्ते, नतु जुद्धतीत्यादिवदपूर्वमेषां रूपमुत्पादयतीति । स्मृतिलिङ्ग- 
सपि-'अनाश्रित; कमं फल काय कम करोति य! ( गी० ६।१ ) इति | विज्ञातकर्तव्यताकमेच 
कर्म विद्योत्पत्यथ दर्शयति। 'यस्थेतेडशचत्वारिशत्संस्काराः' इत्याद्या च संस्कारत्व- 
प्रसिद्धिर्वे दकेषु कमखु तत्संस्कतस्य विद्योत्पत्तिमभिप्रेत्य स्सृतौ भवति। तस्मात्साध्विदम- 
भेदावधारणम्‌ ॥ ३४॥ ॒ 
अनभिभवं च दशयति ॥ ३५ ॥ 
पद्च्छेद्‌--अनभिमवम्‌, च, दशयति । 
सूननाथ--( च ) और भी, ( अनमिमवम्‌ ) ब्रह्मुचयं आदि साघान सम्पन्न पुरुपका राग- 
देष आदि क्लेशोंसे अमिमव नहीं होता, ( दशयति ) 'एष ह्यात्मा' इत्यादि भ्रति दिखळाती है । 
सहकारित्वस्येवैतदुपोळकं लिज्ञदर्शनमनभिभवं च दायति श्रतित्रह्मचर्यादिसा- 
धनसंपन्नस्य रागादिभिः क्लेशः “एष यात्मा न न नइयति यं ब्रह्मचर्य णानु विन्दते’ (छा० ८५३) इत्या- 
दिला | तस्मायक्ञादील्याश्रमकर्माणि च भवन्ति विद्यालदकारीणि चेति निश्चितम्‌ ॥ ३५ ॥ 
अन्तरा चापि तु तद्दष्टः ॥ २६ ॥ 
पद्च्छेद्‌- अन्तरा, च, अपि, तु, तद्दृटे! । 
सूजाथ- (तु) पुर्वेपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है, (अन्तरा) आश्रम रहित पुरुषोंका ( अपि ) भी 
ब्रह्मविद्यामें अधिकार दै, ( तद्दष्टेः ) क्योंकि रवव आदिकी श्रुति उपलब्ध होती है । 
विधुरादीनां द्रव्यादिसंपद्रहितानाँ चान्यतमाश्रमप्रतिपत्तिद्दीनानामन्तरालवतिनां 
कि विद्यायामधिकारो5स्ति किया नास्तीति संशये, नास्तीति तावत्याप्तम्‌, आश्रमकर्मणां 
विद्याहेतुत्वावघारणादाश्रमकर्मासंभवाच्चेतेषामिति । एवं प्राप्त इदमाह-अन्तरा चापि तु 
अनाश्रमित्वेन वर्तमानोऽपि विद्यायामधिक्रियते। कुतः? तद्दष्टेः । रेकवाचक्नवीप्रच्चः 
उपदेश किया जाता है, वसे यहाँ कमंभेद नहीं-है, ऐसा अथं है। किससे? उमयलिद्धसे-थुति- 
लिङ्गसे ओर स्मृतिलिद्धये । “तमेतं वेदानुवचनेन०' ( ब्राह्मण इस उपनिषद्गम्य पुरुषको वेदके 
नित्य स्वाध्यायसे जाननेकी इच्छा करें ) यह श्र तिलिद्ध सिद्धवत्‌ उत्पक्चरूपवाले यज्ञ भादिका विवि- 
दिषामें विनयोग़ करता है और 'जुह्दति' इत्यादिके समान इन यज्ञ आदिके अपुवरूपका उत्पादन 
नहीं करता । इसप्रकार 'अनाश्रितः कमफळं०? ( जो पुरुष कमंके फलको न चाहता हुआ करने योग्य 
कमं करता है ) यह स्मृतिरिङ्ग भो विज्ञात कतंव्यतावारे कर्मको विद्याकी उप्पत्तिके लिए दिखलाता 
है । 'जिसके ये अड़तालीस संस्कार होते हैं” इत्यादि वेदिक कमेमिं संस्कारत्व प्रसिद्धि उनसे संस्कृत 
पुरुषकी विद्याकी उत्पत्तिको अभिप्रेत कर स्मृतिमें दै । इसलिए यह अभेदका अवधारण उचित है ।३४। 
[ आश्रमकमे विद्याके ] सहकारी हैं इसका ही समर्थक यह रिङ्गदशंन दै एप झात्मा०' 
_ ( जिसे साधक ब्रह्मचयंसे प्राप्त होता है वह यह आत्मा नष्ट नहीं होता ) इत्यादिसे श्रुति ब्रह्मचयं 
आदि साधन सम्पन्न पुरुषका राग आदि क्छेछोसे अनमिमव दिखळाती है । इससे यज्ञ आदि आश्रम 
कमं हैं और विद्याके सहकारी भी हैं, ऐसा निश्चित होता है ॥ ३५ ॥ 
विघुरादि, द्रव्य आदि संपत्ये रहित किसो एक आश्रमकी प्रांसिसे हीन मध्यवर्ती पुरुषोंकां 
क्या विद्यामें अधिकार है अथवा नहीं है? ऐसा संशय होनेपर, पूर्वेपक्षी--उनका विद्यामें अधिकार 





नहीं है ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि ्ाअमकमं विद्याके हेतुखूपसे निरिचत हैं और उन पुरुषोमें आश्रम 
कर्मोका संभव भो नहीं दै । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हैं-/अन्तरा चापि तु' अना्सी 


| 
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तीनामेचंभूतानामपि ब्रह्मचिच्वश्रुत्युपलव्धेः ॥ ३६ ॥ 
| अपि च स्मयेते ॥ ३७॥ 
पद्च्छेद्‌---अपि, च, स्मयते । त 
सूचार्थ--और अनाश्रमी संवतं आदि भी महायोगिरूपसे इतिहासमें स्मरण किये जाते हैं । 
संच्तंप्रसुतीनां च नग्तचर्यादियोगादनपेक्षिता्रसकर्मणामपि भद्दायोजित्वं स्मर्यते 
इतिहासे ॥ ३७॥ 
ननु लिक्ञमिदं श्ुतिस्ट्ृतिदर्शनसुपन्यस्तं का चु खलु प्राप्तिरिति, साऽसिघीयते- 
विशेषाजुग्रहश्च ॥ ३८ ॥ 
पदच्छेदू--विशेषानुग्रहः, च । 
सज्ञाथ--ओर रेकव आदि अनाश्रमियोंका जप आदि ज्ञानके हेतुभूत कमं विशेषोंसे विद्यामें 
अधिकार सुना जाता है । 
तेषामपि च विघुरादोनामविरुद्ैः पुरुषमात्रसंबन्धिभिज पोपवासदेवताराघनादि भिं - 
मेविशेषेरलुग्रदो विद्यायाः संभवति। तथा च स्सृतिः-जप्येनेव तु संसिध्येद्बाह्मणो नान्न संशयः। 
कुर्यादन्‍्यन्न वा छुर्याममेत्नो ब्राह्मण उच्यते॥ इत्यसंअवदाश्रमकर्मणोऽणि जप्येऽधिक्वारं दशोयति। 
जन्मान्तरानुष्ठितेरपि चाअमकममिः संभवत्येच विद्याया अञुग्रः। तथा च स्सृतिः-- 
"अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌? (गी० ६४५ ) इति जन्मान्तरसंचितानणि संस्कार- 
विशेषानजुग्रदीतन्विद्यायां दशयति । दष्टार्था च विद्या प्रतिषेधामावमात्रेणाप्यर्थिनमधि- 
करोति ञ्रवणादिणु । तस्माद्विचुरादीनामप्यधिक्ारो न विरुध्यते ॥ ३८ ॥ 
अतस्त्वितरज्ज्यायो लिङ्गाच्च ॥ ३९॥ 
पद्च्छेद्‌-अतः, तु, इतरत्‌, ज्यायः, छिङ्गात्‌, च । 
सूज्ञाथ-(अतस्तु) अनाश्रमित्वकी अपेक्षासे ठो ( इतरत्‌ ) आथमित्व (ज्यायः) श्रेष्ठ-शीक्र 
विद्याका साधन है, ( लिङ्गाच्च ) क्योंकि 'तेनेतिन्नह्मवित्‌' इसप्रकार श्रुति और स्मृतिख्प लिङ्ग हैं । 
छपसे वर्तमान पुरुष मी विद्यामें अधिकृत हैं। किससे ? इससे कि उनकी श्रुति देखी घाती है-रेक्व, 
वाचक्नवी आदि इसप्रकारके प्राणियोंमें भी ब्रह्मवित्त्व श्रुति उपलब्ध होती है ॥ ३६ ॥ 
नर्नचर्या आदि योगसे आश्रम कर्मोकी अपेक्षा नहो रखनेवाले संवत ल्लादिका भी महायोगि- 
खूपसे इतिहासमें स्मरण किया जाता है॥ ३७॥ 


परन्तु यहाँ यह रिङ्गरूप श्रुति क्षोर स्मृति दर्शन उपन्यस्त किया है, उसकी प्राप्ति-विधिवावय 
कोन दै ? उसका अभिघान करते है-- 


उन विधुर आदिका भी अनाश्रमियोंके अविरुद्ध पुरुषमात्र सम्बन्धी जप, उपवास, देवाराधन 
बादि घमंविशे्षोसे विद्यार्मे अधिकार संभव है । इसोप्रकार 'जप्येचेच तु०” ( ब्राह्मण जपसे ही संसिद्ध 
हो जाता दै, इसमें सन्देह नहीं । वह अन्य कमं करे अथवा न करे दयावान्‌ ब्राह्मण कहा जाता है) 
यह स्मृति जिसमें आधमकमंका संभव नहीं है उनका भी जपमें अधिकार दिखलाती है। जन्मान्तरमें 
अनुष्ठित आश्रम कर्मोसे भी विद्यामें अधिकार संभव ही है। इसीप्रकार 'अनेकजन्स०' ( अनेक 
बन्मके संस्कारके उपचयसे संसिद्ध होकर शुद्ध अन्तःकरणवाला होकर पुरुष सम्यग्दशंनसे मोक्षको 
राछ होता है ) यदद स्मृतिवचन जन्मान्तरोमें संचित और अनुग्रह करनेवाले संस्कार विशेषोंको भी 
विद्यामें दिखाता है। दृष्ट फलवाली विद्या प्रतिषेधके अमावमात्रसे भी विद्यार्थीको श्रवण आदिमें 
चिकत करती है । इसलिए विघुर आदिका मी विद्यामें अधिकार विरुद्ध नहीं है ॥ ३८ ॥ 
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४ अतस्त्वन्तराळवतित्वादितरदाश्रमवतित्वं ज्यायो विद्यासाघनम्‌, श्रुतिस्सृति- 
संदृष्टत्वात्‌ , भ्रुतिलिज्ञाच्च नैति ब्रह्मविस्पुण्यकृरैजसश्र' ( बृह० ४।४।९ ) इति, 'अनाश्रमी न 
तिष्ठेत दिनमेकमपि द्विजः । संवत्सरसनाश्रमी स्थित्वा कृच्छमेकं चरेत' इति च स्मृतिलिक्ञात्‌ ॥ 

( १० तद्भूताधिकरणम्‌ । रू० ४० ) 
तद्भ तस्य तु नातङ्कावो जैमिनेरपि नियमातद्रुपाभावेभ्यः ॥ ४०॥ 
पदछेच्द--तद्भूतस्य, तु, न, अतङ्भावः, जेमिनेः, अपि, नियमात द्रपामावेभ्यः । 

स्गञ्राथं-- (तद्भूतस्य) उत्तमाश्रमको प्राप्त हुए पुरुषकी (अतद्धावः) उत्तमाश्रमसे च्युति (न) 
नहीं हो सकती, ( जेमिनेरपि”) यह आचायं जेमिनिको मी सम्मत है, ( नियमातद्र,पामावेम्यः ) 
क्योंकि नियम, अतद्र प और अमाव ये कारण हैं । 

& संन्त्यू्ध्वरेतल आश्रमा इति स्थापितम्‌ । तांस्तु प्राप्तस्य कथंचित्ततः प्रच्युतिः 
रस्ति चास्ति चेति संशय; । पूर्वकर्मर्वनुष्ठानचिकीर्षया वा रागाद्विशेन वा प्रच्युतोऽपि 
स्याद्विरोषाआवादिति। एवं प्राप्तउच्यते-तद्भ तस्य तु प्रतिपन्नो्वरेतोभावस्य न कथंचिद्‌ 
प्यतद्भावों ततः प्रच्युतिः स्यात्‌ कुतः ! नियमातद्रु पाभावेभ्य तथा हि-'अत्यन्तमात्मान- 
माचार्यकुलेऽवसादयन्‌' (छा० २।२३।१) इति “भरण्यमियादिति पदं ततो न पुनरेयादित्युपनिषत' 
इति, 'आचार्येणास्यनुत्ञातश्चतुर्णमेकमाश्रमस्‌। आ विमोक्षाच्छरीरस्य सो5युतिष्ठेचथाविधि' इति चैचं- 
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परन्तु इससे अन्तरालवतित्व-अनाश्रमित्वसे अन्याश्रमवर्तित्व ( आश्रमित्व ) श्रेष्ठ विद्याका 


साधन है, क्योंकि श्रुति और स्मृतिमें ऐसा देखा जाता है। कारण कि 'तेनैति ब्रह्मवित्‌०' ( पुष्यक्षत्‌- 
शुद्ध सत्त्व तेजास्वरूप ब्रह्मवेत्ता उस ज्ञानमार्गंस जाता है-ब्रह्मको प्राप्त होता है) ऐसा श्रृतिलिङ्ग दै 
झौर 'अनाश्रमी न तिष्ठेत०' ( द्विज एक दिन भी अनाश्नमी न रहे, एक वषंतक अनाश्रमी रहकर 
एक कृच्छ॒ करना चाहिए ) ऐसा स्सृतिलिङ्ग मी है॥ ३९॥ 

ऊध्वेरेता आश्रम हैं, ऐसा पहले सिद्ध किया जा चुका है । परन्तु उन झाश्रमोंको प्राप्त हुए 
पुरुषोंकी किसी कारणसे उन आश्रमोंसे च्युति होती दै कि नहीं ? ऐसा संशय होता है । पूवोपक्षी-- 
पू्े आश्रमविहित कर्मोंके अनुष्ठान करनेकी इच्छासे अथवा राग आदिके वद्यसे वह ऊध्वरेता प्रच्युत 
भी होगा, क्योंकि विशेषका अमाव है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--तद्भूतका-ऊरूव रेत- 
भावको प्राप्त हुए पुरुषका किसी प्रकार भी अतद्धाव-उस आश्रमसे प्रच्युति नहीं हो सकती । किससे ? 
इससे कि उसके लिए नियम, अतद्र प और अमाव हैं। जेसे कि “अत्यन्तमात्मानमा० ( आचायं- 
कुलमें रहनेवाला ब्रह्मचारी जो आचाये कुलमें अपने शरीरको अत्यन्त क्षीण करता हुआ ) 'अरण्य- 
मियादिति०' (अरण्य-पारिब्राज्य प्राप्त करे यह पद-ास्त्र मागं है, उस पारित्राज्यसे प्रच्युत अ हो, यह 
उपनिषद्‌-रहस्य है) 'आचायेणाभ्यजुज्ञातः०' ( आचायंसे धनुज्ञा प्राप्तकर शरीर विमोक्षपयन्त चारों 
आश्रमोंमें एकका वह यथाविधि अनुष्ठान करे ) इस प्रकारका नियम प्रच्युतिका अमाव दिखलाता है । 

सत्यानन्दी 

# “तमेतं वेदानुवचनेन०' इत्यादि श्रुति ओर “अनाश्रमी न तिष्ठेव' इत्यादि स्मृतिसे अनाधमी- 
की अपेक्षा आश्रमीको श्रेष्ठ कहा गया है, क्योंकि पुण्यकी वृद्धि होनेसे शीघ्र विद्याकी प्राप्ति होती है । 
और "अनाश्रमी न तिष्ठेत! इत्यादि स्सृतिसे अनाश्रमीकी निन्दा भी की गई है ॥ ३९॥ 

# जैसे 'ब्रह्मचर्य समाप्य गुही मवेत्‌ इन आश्रमोंका आरोह इच्छा अधीन है, चसे राग 
आदिसे अथवा पूर्वाश्रमके यज्ञ आदि कोके अनुष्ठान करनेकी ६च्छासे संन्याससे वानप्रस्थ आदि 
हो सकता है तब वानप्रस्थादि आश्रममें किये गये कमं भी विद्याके हेतु हो सकते हैं, यह पुवपक्षका 

९८ 
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जातीयको नियमः प्रच्युत्यभाचं दर्शायति । यथा च 'बह्मवर्य समाप्य ग्रही मवेत' (जा० ४) 
ब्रह्मचर्यादेव प्रचजेत्‌' (जा० ४) इति चैवमादीन्यारोहरूपाणि वचांस्युपलभ्यन्ते, नेवं प्रत्यव- 
रोहरूपाणि । न चैवमाचाराः रिष्टा विद्यन्ते । यत्तु-पूर्वेकमेस्वचुष्ठानचिकीपेया प्रत्यव- 
रोहणमिति, तदसत्‌, ` श्रेयान्स्वधर्मो विगुणः परधर्सात्स्वचुष्टितात्‌' (गी ० ३।३।५) इति स्मरणात्‌ , 
न्यायाच्च । यो हि यं प्रति विघीयते स तस्य चमो न तु यो येन स्वनुष्ठातुं शाक्यते, चोद्‌ 
नालक्षणत्वाद्धमंख । न च रागादिवदाए्प्रच्युतिः, नियमशास्जस्य बलीयस्त्वात्‌ । जेमिनेर- 
पीत्यपिशाब्देन जैमिनिबादरायणयोर्र संप्रतिपत्ति शास्ति प्रतिपत्तिदाळ्याय ॥ ४० ॥ 
( ११ अधिकाराधिकरणम्‌। स्‌० ४१-४२ ) 
नचाधिकारिकमपि एतनानुमानात्तदयोगात्‌ ॥ ४१ ॥ 
पदच्छेद्‌--न, च, आधिकारिकम्‌, अपि, पतनानुमानात्‌, तदयोगात्‌ । 
सूआर्थ--( आधिकारिकमपि ) अधिकार दास्त्रसे प्राप्त आधिकारिक प्रायश्चित्त नैष्ठिक ब्रह्म- 
चारीके लिए ( न ) नहीं है, (पतनानुमानात्‌ ) क्योंकि 'आरूढो नेष्ठिकं घमंम्‌' इत्यादिसे पातित्य 
श्रति अनुमापक स्मृति है, ( तदयोगात्‌ ) क्योंकि उस-प्रायर्चि्तका अयोग-असम्मव है । 
$ यदि नैष्ठिको ब्रह्मचारी प्रमादाद्वकोयत, किं तस्य 'बह्मचायेवकीणी नेऋत॑ गदेस- 
माळभेत' इत्येतत्प्रायश्चित्तं स्यादुत नेति? नेत्युच्यते, यदप्यधिकारलक्षणे निर्णीतं-्रायश्चि 
'्तम्‌ 'अवकीर्णिपश्ञश्न तद्ठदाधानस्याप्राप्तकाळत्वात्‌' (जै० सू० ६।८।२१) इति, तदपि न नेष्ठिकत्य 
शौर जैसे 'ब्रह्मचय समाप्य०' ( ब्रह्मचयं समाप्तकर गृहस्थाश्रमी हो ) “ब्रह्मचर्यादेब०' ( ब्रह्मचयंसे ही 
संन्यास ग्रहण करे ) इसप्रकारके आरोहरूप वचन उपलब्ध होते हैं, बसे प्रत्यवरोहरूप नहीं । ओर 
ऐसा आचारण करनेवाले शिष्ट नहीं है। भोर जो पूवं आश्रमकर्मोके अनुष्ठान करनेकी इच्छासे 
्रत्यवरोहण कहा है, वह ठीक नहों है, क्योंकि “श्रेयान्स्वधर्मा०' ( भली-भाँति अनुष्ठान किये गये पर- 
घमसे विगुण भी स्वकीय घमं अत्युत्तम है ) यह स्मृति है ओर न्याय मी दै । जो ही जिसके लिए 
विधान किया जाता है वह उसका घमं है, जिससे जो स्वयं अनुष्ठान किया जा सकता है वह उसका 
धमं नहीं है, क्योंकि घमं तो चोदनारूप-विधिरूप है। और राग आदि वद्य भी प्रच्युति नहों होती, 
कारण कि नियमध्ास्त्र बलवान्‌ है । 'जैमिनेरपि’ ( जेमिनिकी भी ) इस 'अपि' शब्दसे इस विषयमें 
प्रतिपत्ति दृढ करनेके लिए जेमिनि ओर वादरायणकी सम्प्रतिपत्तिका उपदेश करते हैं ॥ ४० ॥ 
यदि नेष्ठिक ब्रह्मचारी प्रमादसे ब्रह्मचयं ब्रतसे प्रच्युत हो तो उसका 'ब्रह्मचायंचकीणी०' (ब्रहा- 
चयसे भ्रष्ट हुए ब्रह्मचारीको नेऋत गदंमका आलभन करना चाहिए) यह प्रायस्चित्त होगा अथवा 
नहीं ? नहीं, ऐसा कहते हैं--अधिका रलक्षणमें 'अवकीणिपञुश्च०' ( जैसे उपनयनकालमें लौकिक 
अग्निमें होम किया जाता है, वसे ही अवकीणिपशुका भी लौकिक अग्निमें होम करना चाहिए, 
क्योंकि आधान धप्राप्तकार है) ऐसा जो प्रायर्चित्तका निणंय किया गया है, वह मो नेष्ठिक ब्रह्मचारीका 
सत्यानन्दी-दीपिका 
फल दै । सिद्धान्तमें-ऊष्वरेताओंकी प्रच्युतिमें प्रमाणके न होनेसे आश्रमित्वमें श्रेष्ठता सिद्ध है। 
केवळ अपनी इच्छासे आश्रमोंका ग्रहण नहीं होता, किन्तु “बह्मचर्य समाप्य” इत्यादि नियामक 


शास्त्रद्वारा सविधि आश्रमोंका ग्रहण होता है, अत! उक्त हेतुओंसे ऊध्वरेताओोकी अपने आश्रमसे 
च्युति नहीं होती ॥ ४०॥ पट ! रिकट 


» स्त्रीप्रसंग करनेवाले नेष्ठिक ब्रह्मचारीको शास्त्रमें अवकीर्णी कहा गया है । इस व्यभि- 


चारको उपपातक कहनेसे ओर स्मृतिमें पातित्यका कथन होनेसे संशय होता है कि प्र च्युतका प्रायरिचत्त 
होता है कि नहीं ? पृव॑पक्षमें प्रायश्चित्त नहीं होता, क्योंकि जेसे 'यज्ञोपवीतकालमें लौकिक अग्निमें होम 
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भवितुमर्हति । कि कारणम्‌? 'आरूढो नेष्ठिकं धम यस्तु प्रच्यवते पुनः । प्रायश्चित्तं न पड्य़ामि 
येन झुद्धघेत्स आस्महा ॥' इत्यप्रतिसमाघेयपतनस्मरणाच्छिननशिरस इव प्रतिक्रियाचुपपत्तेः, 
उपकुर्वाणस्य तु ताडकपतन्तस्सरणाभाचादुपपद्यते तत्प्रायश्चित्तम्‌॥ ४१ ॥ 


उपपू्वेमपि त्वेके भावमशनवत्तदुक्तम्‌ ॥ ४२ ॥ 


पदृच्छेद--उपपूवम्‌, अपि, तु, एके, भावम्‌, अशनवत्‌, तदुक्तम्‌ । 

सूचार्थ--(अपि तु, एके) कई आचाय इसे (उपपुवम्‌) उप उपसगंपू्वक उपपातक मानते हैं, 
( अशनवत्‌ ) जैसे उपकुर्वाण ब्रह्मचारी यदि मद्य-माँस खाए तो उसका ब्रतछोप और पुनः संस्कार 
होता है, वैसे प्रच्युत नैष्ठिक ब्रह्मचारीके लिए भी प्रायश्चित्तका ( भावम्‌ ) विधान है । ( तदुक्तम्‌ ) 
इसका विचार पृव॑मीमांसाके 'समा विप्रतिपत्तिः स्यात्‌’ इत्यादि सृत्रोंमें किया गया है । 

क अपि त्वेक आचार्या उपपातकमेवैतदिति मन्यन्ते, यन्नेष्ठिकस्य गुरुद्ारादिभ्यों5- 
न्यन्न ब्रह्मचर्य विशीयंत, न तन्महापातक भवति, गुरुनल्पादिषु महापात्तकेष्वपरिगण- 
नात । तस्माडुपकुर्वाणवन्नैष्टिकस्यापि प्रायश्चित्तस्य भावमिच्छन्ति, ब्रह्मचारित्वाविशेषा- 
द वकीणित्वाविरोषाच्च । अशनवत्‌ । यथा ब्रह्मचारिणो मधुमांसाशने व्रतलोपः पुनःसंस्का- 
रइ्चैचमिति । ये हि प्रायञ्चित्तस्याभावमिच्छन्ति तेषां न मूलमुपलभ्यते, ये तु भावमिच्छन्ति 
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नहीं हो सकता । क्या कारण? 'आरूढो नेष्ठिक०' ( नेष्ठिक घर्मेमे आरूढ होकर जो पुना 


उससे प्रच्युत होत है, वह आत्मघाती जिससे शुद्ध हो ऐसा प्रायश्चित्त नहीं देखता हैँ ) इसप्रकार 
स्मृतिमें अप्रतिकायं पतन कहा गया है, अतः जैसे कटे हुए शिरका पुनः प्रतिसन्थान नहीं हो सकता, 
वैसे इस पतनका भी प्रतिकार नहीं हो सकता है । उपकुर्वाणके इसप्रकारकी पतनकी स्मृति न होनेसे 
उसका प्रायर्चित्त हो सक्ता है ॥ ४१ ॥ 

और दुसरे आचाय ऐसा मानते हैं कि जो नेष्ठिक ब्रह्मचारीका गुरुपत्नी आदिसे अन्यत्र 
ब्रह्ुचयं विद्यीणं हो तो वह उपपातक ही है महापातक नहीं है, क्योंकि उसकी गुरुतल्प आदि महा- 
पातकोंमें गणना नहीं है । इसलिए उपकुर्वाणके समान नेष्ठिककों भी प्रायर्चि्तके अस्तित्वकी इच्छा 
करते हैं, क्योंकि ब्रह्मचारित्व अविशेष है और अवकीणिख अविशेष है अर्थात्‌ दोनों समानख्पसे . 
ब्रह्मचारी और अवकीणी हैं । अद्यनके समान । जैवे मधु-मद्य और मांसके भक्षणसे ब्रह्म चारीके 
ब्रतलोप और पुनः संस्कार होते हैं, वैसे यहाँ पर भी समझना चाहिए । जो प्रायश्चित्तका अमाव 

सत्यानन्दो-दीपिका 

करना चाहिए, क्योंकि विवाहके समय जो विहित अग्निका आधान है वही अहवनीय अग्नि है, उपनयन 
कालमें उसका अभाव है, इससे लौकिक अग्निमें होमका विधान है, वेसे व्यभिचारी नेष्ठिक ब्रह्मचारी- 
को प्रायकश्चित्त-पशु गदभंका अग्निमें होम करना चाहिए, क्योंकि उसको मी अविवाहित होनेसे 
झाहवनीयाग्नि अप्राप्त है, ऐसा मीमांसाशास्त्रके छठे अध्यायमें निणंय किया गया है। यह जो 
प्रायश्चित्त लिखा गया है वह मी उपकुर्वाण ही के लिए हे । परन्तु व्यभिचारी नैष्ठिक ब्रह्मचारीके लिए 
प्रायश्चित्त नहों हे ॥ ४१ ॥ | 

७ 'सिद्धान्ती-'उप' पद पूर्वक पातक उपपातक कहा जाता है। ' ब्रह्महत्या सुरापानं स्तेयं 
युवङ्गनागसः । सहन्ति पांतकान्या हु संसगंश्रापि तेः सह ॥”” ( ब्रह्महत्या, सुरापान, सुवर्णकी चोरी, 
गुरुपत्नीसे सङ्गम भोर उनसे वषतक सङ्ग इनको महापातक कहते हैं ) यह स्मृति है, बौर स्मृतिकी 
मूलभूत .श्रुति भी दै-स्तेनो हिरण्यस्य सुरा पिबंश्च गुरोस्वल्पमावसन्त्रमहा चेते पतन्ति चत्वारः 
पञ्जमश्चाचरंस्तैरिति” ( छा० ५११०९ ) ( ब्राह्मणके सुबर्णका चोर, मद्य पीनेवाळा, गुरुस्त्रीगामी, | 
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तेषां ब्रह्मचाय॑बरकीर्णीत्येतद्विशेषणश्रवर्ण मूलम्‌ । तस्माद्धावो युक्ततरः। तदुक्तं प्रमाण- 
लक्षणे-'समा विप्रविपत्तिः स्यात्‌' (जै०सू०१।३।८) “शाखस्था वा तन्चिमित्तत्वात्‌' (जे०स्‌०१।३।९) 
इति । प्रायश्चित्ताभावस्मरणं त्वेवं सति यत्नगोरवोत्पादनार्थेमिति व्याख्यातव्यम्‌ । एवं 
भिश्चुवैखानसयोरपि “वानप्रस्थो दीक्षाभेदे इच्छ द्वादशरात्रं चरित्वा महाकक्षं वधंयेत', भि्षुर्चान- 
प्रस्थवत्सोमवछिवर्ज स्वशाखसंस्कारश्र' इत्येवमादि प्रायश्रित्तरसरणमचुर्सतंब्यम्‌ ॥ ४२ ॥ 
( ११ बहिरधिकरणम्‌ रू ४३ ) 
बहिस्तूभयथापि स्सृतेराचाराच ॥ ४३॥ 


चाहते हैं उनके मतका मूल प्रमाण उपलब्ध नहीं होता। और जो प्रायर्चित्तका साव घाहते हैं 
उनके मतमें 'ब्रह्मचारी अवकीर्णी' यह अविशेष भुतिमूळ है । इसलिए प्रायदिचत्तका अस्तित्व युक्तवर 
है । वह 'समा विप्रतिपत्तिः स्यात? ( यवमयश्चरुः ) यहांपर कुछ लोग यव शब्दका दीघं शूक 'जो' 
में प्रयोग करते हैं ओर कुछ 'त्रयंगु' देशविशेषमें प्रयोग करते हैं, तो किसका चरु होना चाहिए । 
ऐसा सन्देह होनेपर वृद्ध प्रयोगके दोनों अर्थोमें समान होनेसे विकल्पसे तुल्य प्रतिपत्ति होगी, ऐसा 
प्राप्त होनेपर सिद्धान्त “शास्त्रीय प्रतिपत्ति ही अधिक बलवती होती है, क्योंकि धमंविज्ञान शास्त्रनिमित्तक 


है! इसप्रकार प्रमाण लक्षणमें कहा गया है । ऐसा होनेपर प्रायरिचत्तामाव प्रतिपादिक स्मृति तो 
[ नेष्ठिकमें ] यत्नगौरव उत्पादन करनेके लिए है, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए । . इसप्रकार 'वान- 


प्रस्थो दीक्षामेदे०' ( वानप्रस्थन्रवका लोर होनेपर “दिनत्रयमेकवारमोजनं दिनत्रयं रात्रिभोजनं दिन- 
त्रयसयाचितं दिनत्रयसुपवासकरणस्‌? इसप्रकार बारह रात्रितक प्राजापत्यकर बहुत तृण और वृक्ष- 
वाले देशकी जलदान आदिसे वद्धि करे) 'मिक्षुर्वानप्रस्थवत्‌०' ( मिक्षु वानभ्रस्थके समान सोमळताको 
छोड़कर बहुत तृण झौर वक्षवाले देशकी जलदान आदिसे वृद्धि करे और स्वद्यास्त्र विहित संस्कार- 
घ्यान प्राणायाम आदि भी करे ) इत्यादि प्रायर्चित्त स्मृतिका भिक्ष ओर वानध्रस्थमें भी अनुस्मरण 


करना चाहिए ॥ ४२ ॥ 

खत्यानन्दी-दीपिका 
ब्रह्महत्यारा ये चारों पतित होते हें और पांचवां उनके साथ संसग करनेवाला भी ) ये महापातक 
हैं। अतः उपकुर्वाण ( समावतंनके अनन्तर गृहुस्थाश्रममें प्रवेश करनेवाले ) ब्रह्मघारीके समान 
नेष्ठिक ब्रह्मचारीके लिए भी प्रायश्चित्त होना चाहिए, क्योंकि प्रायदिचत्त श्रुतिमुलक है । जैसे 'यव- 
सयश्चरु › यहाँ यव शब्दका सन्देह होनेपर “यदान्या ओषघयोग्लायन्त्यथेते यवा मोद्मानास्तिष्ठन्ति' 


( जव अन्य ओषधियाँ सूखने छगती हैं तब ये यव मोदमान-हरे मारे रहते हैं ) इसप्रकार झास्त्रमूलक 
होनेसे दीघ शुक रूप अथमें यव शब्दका प्रयोग आदरणीय है, वेसे श्रतिमुलक प्रायदिचत्त भी आदर- 


णीय है । 'सवंपापप्रसक्तोऽपि घ्यायन्निमिषमच्युतस्‌। भूयस्तपस्वी भवति पङ्क्तिपावन एव च ॥' 
'उपपातकसंघेषु पातकेषु महत्सु च। प्रविइय रजनीपादं ब्रह्मध्यानं समाचरेत्‌ ॥' (सवे पापोंसे प्रसक्त 
होनेवाळा भी अच्युत भगवावूक्का निमिष मात्र घ्यान करता हुआ पून! तपस्वी और पंक्तिपावन हो 
जाता है । उपपातकोंके समुदायमें और महापाठकोंमें रात्रिके चोथे प्रहरमेंब्रह्मका चिन्तन करे) ओर 
“मनोवाक्कायजान्दोपानज्ञानोत्यान्प्रमादजान्‌ । सर्वान्‌ दृहति योगारिनिस्तूळराक्षिमिचाऽनकः । नित्य- 
मेव तु कुर्वीत प्राणायामास्तु षोडशः । अपि अणहन मासात्पुनन्स्यहरहः कूताः ॥' ( जैसे अन्ति 
तुळराशिको जलाकर भस्ममय कर देती है, वसे अज्ञानसै, प्रमादसे, मन-वाणी ओर शरीरसे हुए 
सब दोषोंको योग़ारिनि जला देती है। नित्य सोलह प्राणायाम करने चाहिए, एकमास तक प्रतिदिन 
किये यये प्राणायाम भ्रणहद्य़ा करनेवालेको भी पावन करते हैं ) इत्यादि वाक्योंका प्रहण करना 


चाहिए । इसप्रकार उत्तम आश्रमे प्रच्युत ऊध्वं रेताओंके लिए भी प्रायर्चित्तका विधान है। अत 
प्रायर्चित्तानन्तर उनका भी विद्यामें अधिकार है ॥ ४२ ॥ न पे 
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पद्च्छेद्‌-वहिः, तू, उभयथा, अपि, स्मृतेः, आचारात्‌, च । 

सूचाथ--( उमयथापि ) ऊध्वरेताकी अपने आश्रमये प्रच्युति उपपातक हो चाहे महापातक 
दोनों प्रकारसे भी उसका शिष्टो द्वारा ( बहिस्तु ) बहिष्कार करना चाहिए, (स्मृतेराचाराच्च) क्योंकि 
“प्रायर्चित्तं न पश्यामि' इत्यादि निन्दास्मृति ओर शिष्टाचार हें । 

# यद्यूध्च रेतासां स्वाश्रमेभ्यः प्रच्यवनं महापातकं यदि वोपपातकसुभयथापि 
दिएेस्ते वहिष्कर्तव्याः। 'आरूढो नेछिकं धमं यस्तु प्रच्यवते पुनः । प्रायश्चित्तं न पद्यामि येन 
झुध्येस्स आत्महा' इति, 'आरूढपतितं विप्रं सण्डलाच्चविनिःसृतम्‌। अद्वद्धं कृमिदष्टं च स्पृष्टवा 
चान्द्रायणं चरेत’ इति चैवमादिनिन्दातिश्रायस्सृतिभ्यः, शिष्टाचारात्च। नहि यज्ञ/ध्ययन- 


विवाहादीनि तैः सह(चरन्ति दिष्टाः ॥ ४३ ॥ 


( १३ स्वास्यधिकरणम्‌ । स्रू० ४७-४६ ) 
स्वामिनः फलभुते रित्यात्रेय/ ॥ ४४ ॥ 
पद्च्छेद्‌-स्वामिनः, फलक्षृतेः, इति, बात्रेया । 
सूचाथ--( स्वामिनः ) यजमान ही साङ्ग प्रधान उपासनाओंका कर्ता दै, ( इति आत्रेयः ) 
ऐसा आत्रेय आचायंका मत है, ( फलश्रृतेः ) क्योंकि “वर्षति हास्मै’ इत्यादि फलश्रुति है । 
& अङ्गेषूपासनेषु संशयः--कि तानि यजमानकर्माण्याहोस्विहत्विकर्माणीति । 
कि तावत्पाप्तम्‌ ? यजमानकर्माणीति । कुतः ? फलथुतेः, फलं हि भ्रूयते--'वर्षति दास्मे 
वर्षयति ह य पतदेचं विद्वान्ब्ृटौ पञ्चविधं सामोपास्ते’ ( छ० २।३।२ ) इत्यादि । तच्च स्वामि- 


गामि न्याय्यम्‌, तस्य साङ्गे प्रयोगेऽधिकृतर्वात्‌, अधिकृताधिकारत्वाच्चेबंजातीयकस्य | 


यदि ऊध्वरेताओंका अपने आश्रमसे प्रच्युत होना महापातक हो अथवा यदि उपपातक हो 
दोनों प्रकारसे उनका शिष्टयुरुषों द्वारा बहिष्कार करना चाहिए, क्योंकि “आरूढो नेष्टिक०' (जो 
नैष्ठिक घमंमें आरूढ हो पुन। प्रच्युत होता है, वह आत्मघाती जिससे शुद्ध हो ऐसा प्रायरिचत्त नहीं 
देखता हे ) और 'आरूढपतितं०' ( आश्रममें आरूढ हुए पतित विप्रको और मण्डले बहिष्कृत को, 
फाँसीसे स्वयं मरनेवाले ब्राह्मणको मोर कृमियोसे दष्ट ब्राह्मणको स्पश कर चान्द्रायण ब्रत करे ) 
इत्यादि अतिशय निन्दा करनेवाली स्मृतियां हैं और शिष्टाचार भी है। इसलिए दिष्ट पुरुष उनके 
साथ यज्ञ, अध्ययन, विवाह आदि व्यवहार नहीं करते हैं ॥ ४३॥ 

अङ्गोंसे सम्बद्ध उपासनाओंमें संशय होता है कि क्या वे उपासनाएं यजमानके कमं हैं अथवा 
ऋत्वक्‌के कमं हैं ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूर्व पक्षो--वे यजमानके कमं हैं, क्योंकि ऐसी फलथूति 
हे । “वर्षति हास्मे०? ( जो इसे इसप्रकार जाननेवाछा पुरुष वृष्टिमें पाँच प्रकारके सामको उपासना 
करता है उसके लिए वर्षा होती है वह स्वयं भी मेघोंसे वर्षा करा लेता है ) इत्यादि फलश्रुति है । 
वह फल स्वामी-यजजमान को प्राप्त हो यह उचित है, क्योंकि वह साङ्ग प्रयोगमें अधिकृत है । इस 
प्रकारकी उपासनामें वह अधिकृत अधिकार है। और “वर्षत्यस्मे०' ( जो उपासना करता है उसके 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

# जिन नैष्ठिक आदि पुरुषोंने प्रायश्चित कर लिया है, उनके साथ किया श्रवण आदि 
ब्रह्मविद्याका साधन है कि नहीं ? ऐसा सम्देह्द होनेपर पुर्वेपक्षमे उनके साथ किया गया श्रवण आदि 
विद्य का साधन होता है । सिद्धान्तमें उनकी प्रायश्चित्त आदिसे पारलौकिक शुद्धि होनेपर मी यहाँ 
शुद्धि नहों होती, इससे उनके साथ किया श्रवण आदि विद्याका साधन नहों होता ॥ ४३ ॥ 

& अङ्गाश्रित उपासनाओंमें यजमान और ऋ्विक्‌ दोनोंके कतृत्वका संभव होनेसे संशय 


७८२ प्रह्मसुज्न-दाह्लुरभाष्य [ अ० दे पा० ४ 


फळं च कर्तयुपासनाना भूयते-'वषंस्यस्मे य उपास्ते’ इत्यादि। चन्दृस्विज्ञोऽपि फळं इष्टम्‌ 

'आस्सने वा यजमानाय वा य॑ कामं कामयते तमागायति' (बृह १।३।२८) इति । न, तस्य चाचनि- 
७ २. 

कत्वात्‌ । तस्मात्स्वामिन एव फळचत्सूपासने षु कतृत्वमित्यात्रय आचायों मन्यते ॥ ४७ ॥ 


आत्विज्यमित्यौडलोमिस्तस्मे हि परिक्रीयते | ४५ ॥ 
पदच्छेद्‌--आतिवज्यम्‌, इति, औड्डलोमि:, तस्मे, हि, परिक्रीयते । 
सूजाथे--( आव्विज्यम्‌ ) इन उपासनाओंका कर्ता ऋत्विक्‌ है, ( इति ओडुलोमिः ) ऐसा 
ओडुलोमि आचायंका मत है, (हि) क्योंकि ( तस्मे ) उस साङ्ग कमके लिए ( परिक्रीयते ) 
दक्षणासे ऋत्विक्‌ खरीदा जाता है । 


' नैतदस्ति -स्वामिकर्माण्युपासनानीति, क्रत्विक्कर्माण्येतानि स्युरित्योडुकोमिरा- 
चायो मन्यते । कि कारणम्‌ ! तस्मै हि साङ्गाय कमणे यज्मानेनत्विक्परिक्रीयते, तत्प- 
योगान्तः्पातीनि चोद्गीथाद्यपासनान्यधिकृताधिकारर्चात्‌। तस्माद्गोदोहनादिनिय- 
मवदेवत्विग्मिनिवेत्येरन्‌ । तथा च `तं ह बको दारभ्यो विदाञ्चकार स ह नेमिश्चीयानाक्ुद्गाता 
बभूव' ( छा» १।२।१३ ) इत्य्‌ दूगातकतेकतां विज्ञानस्य द्रायति । यत्तूक्तम्‌ कर्त्राश्रयं 
फलं श्रयत इति-नैष दोषः, पराथत्वादत्विजो5न्यत्र वचनात्फळसंवन्घाडुपपत्तेः ॥४५॥ 


श्रुतेथ ॥ ४६॥ 
पदच्छेदू--श्रुतेश, च । | 
सूत्राथ-वयोंकि {यां वे काश्चन' इत्यादि श्रुति कत्तिक्‌ कतृंक उपासनाका फळ यजमानके 
लिए दिखलाती है । 


लिए मेघ यथेष्ट बृष्टि करता है ) इत्यादि फल उपासनाओंके कर्तामें सुना जाता है । परन्तु 'आत्मने 
वा यजमानाय०' ( अपने लिए अथवा यजमानके लिए जिस मनोरथकी वह उद्गाता कामना करता 
है उसे सामके उद्गानसे सिद्ध करता है ) इसप्रकार ऋत्विकको भी फल प्राप्त हुआ देखा गया है । 


नहीं, क्योंकि वह वाचनीक है, इसलिए यजमान ही फलवाली उपासनाओंछा कर्ता है, ऐसा आत्रेय 
आचाय मानते हैं ॥ ४४ ॥ 


सिद्धान्ती--उपासनाएँ स्वामी कमं हैं, ऐसा नहों है, ये तऋस्विक्‌के कमं होने चाहिए, ऐसा 
औड्डलोमि आचायं मानते हैं, क्योंकि उस साङ्ग कमंके लिए थजमानसे ऋत्विकका परिक्रयण किया 
जाता है । और उद्गीथ आदि उपासनाएँ उस प्रयोगके अन्तभूत हैं, क्योंकि अघिक्कतका अधिकार 
है । इसलिए गोदोहन आदिके समान ही वे साङ्ग उपासनाएँ ऋत्विजोंस ही संपादन होनी चाहिए । 
उसी प्रकार 'तं ह बको दाढ्भ्यो०' ( अतः दाल्म्यके पुत्र बकने उसे जाना-पूर्वोक्त प्रकारसे प्राणदृष्टिसे 
उद्गीथकी उपासनाकी वह नंमिषारण्यमें यज्ञ करनेवालोंका उद्गाता हुआ) यह श्रुति विज्ञानको उद्गाता 
कतृंक दिखलाती है । जो यह कहा गया है कि कर्ता आश्रय फलश्रुति है, यह दोष नहीं है, क्योंकि 
ऋत्विक यजमानके लिए है, अत) वचनसे अन्यत्र ऋत्विकका फळ सम्बन्ध अनुपपन्न है ॥ ४५ ॥ 
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होता दै । पूवंपक्षभें इन उपासनाओंका कर्ता यजमान है, क्योंकि “वषति हास्मे' इत्यादि फलश्रुति 
है, कारण कि कतृत्व और मोक्तृशव एकमें ही युक्त है । जैसे साङ्ग क्रतुमें अधिकृतका अधिकार होनेसे 
गोदोहनका फल क्रतुके अधिकारीको प्राप्त होता है, वेसे अञ्गाथित उपासनाओका फल भी यजमानको 
प्राप्त होता है, क्योंकि अधिकृत अधिकारी है । यद्यपि त्ररत्विकके लिए भी फलका श्रवण है, तो भी 


. यजमान कतृक भोक्तक फलका बाधक न होनेसे उपासनाओंका फल कर्ता यजमान को ही प्राप्त 
होता है ॥ ४४ ॥ 


अधि० १४ सू० ४७ |  भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७८३ 


“यां चै कांचन यज्ञे ऋत्विज आशिषसाशासत इति यजमानायैव तामाशासत इति होवाच' 
इति, 'तस्मादु हैवंविदुद्गाता ब्रयात्क॑ ते काममागायानि' (छा० १।१८-९) इति । तच्चत्विक्कते- 


ओ- कस्य विज्ञानस्य यजमानगामि फलंदर्दायति। तस्मादङ्गोपासनानामस्विक्कर्मत्वसिद्धि:॥४६॥ 





( १४ सहकायन्तरविध्यधिकरणम्‌ । स्‌० ४७-४९ ) 
सहकार्यन्तरविधिः पक्षेण तृतीयं ततो बिध्यादिवत्‌ ॥ ४७॥ 


पदच्छेद्‌ू--सहकाय॑न्तरविधिः, पक्षेण, तृतीयम्‌, तद्वतः, विध्यादिवत्‌ । 

सूत्नाथं--( सहकायंन्वरविधिः ) 'वाल्यं च पाण्डित्यं०” इस श्रृतिमें विद्याके सहकारी मौनको 
अपूव होनेसे विधि समझना चाहिए, ( तृतीयम्‌ ) और श्रवण आदि साधनोंमें तृतीय साधन निदिध्यासन 
मोनशब्दसे विहित है, ( तद्वतः ) परोक्ष ज्ञानयुक्त संन्यासियोंके लिए साक्षात्कार निमित्त यह विधि है, 
( पक्षेण ) जिस पक्षमें भेद दशंनकी प्राप्ति है उस पक्षसे साक्षात्कारकी प्राप्ति न होनेसे यह विधि 
साथंक है । ( विध्यादिवत्‌ ) जंसे दशंपूर्णमास प्रधान विधिमें अन्वाधान अद्भोंकी विधि होती है, बेसे 
यहाँ मौनकी विधि है 


® 'तस्माद्बाहाणः पाण्डित्यं निर्विद्य वाल्येन तिष्ठासेद्‌ बाल्यं च पाण्डित्यं च निर्विद्याथ सुनि- 
रसौनं च सौनं च निर्विद्याथ ब्राह्मण” (बृह० ३।५।१) इति श्रुहृदारण्यके भ्रयते। तत्र संशयः 
मनं विधीयते न वेति। न विधीयत इति ताचत्प्रा्म्‌, बाल्येन तिष्ठासेदित्यत्रैव विधेरव- 
सितत्वात्‌ । न हाथ सुनिरित्यत्र विधायिका विभक्तिरूपलभ्यते, तस्मादयमचुवादो य॒क्तः। 

कुतः प्राप्तिरिति चेत्‌-सुनिपण्डितशान्दयोर््ञानार्थत्वात्पाण्डित्यं निविंद्येत्येवं प्राप्तं मौनम्‌। 

“याँ चै कांचन०' (ऋत्विक्‌ यज्ञमें जिस किसी कामकी प्रार्थना करते हैं यजमानके लिए ही 
उसकी प्राथना करते हैं, ऐसा उसने कहा ) 'तर्मादु०' ( अतः इस प्रकार जाननेवाळा उद्गाता 
यजमानसे इस प्रकार कहे कि में तेरे लिए किन इष्ट कामनाओंका आगान करू ) इस प्रकार श्रुतियाँ 
नत्विक्‌ कतुंक उपासनाका फल यजमानगामी दिखलाती हैं। इसलिए अङ्धोपासनाओंमें ऋत्विक 
कमंत्व सिद्ध होता है ॥ ४६ ॥ 

“तस्साद्न्राह्मणः०' ( अतः ब्राह्मण आत्मज्ञानका पुणंतया संपादन कर आत्मज्ञानरूप वळसे 
स्थित रहनेकी इच्छा करे । फिर बाल्य और पाण्डित्यको पूर्णतया प्राप्तकर वह मुनि होता है। तथा 
शमोन और मौनका पूर्णतया संपादनकर ब्राह्मण कृतकृत्य होता है ) ऐसी वृहदारण्यकमें श्रुति है । 
उसमें संशय होता है कि मौनका विधान किया जाता है अथवा नहीं? पूवपक्षी--मोनका विधान 
नहीं किया जाता, ऐसा प्राप्त होता है । क्योंकि “बाल्येन तिष्ठासेत्‌? यहाँपर ही विधि समाप्त हो जाती _ 
हे । कारण कि “अथ सुनिः' इसमें विधायक विधि प्रतिपादक विभक्ति उपलब्ध नहीं होती, इससे यह 
अनुवाद युक्त है । ऐसा यदि कहो कि मोनकी कहांसे प्राप्ति हुई, तो मुनि ओर पाण्डित्य शब्दोके 
ज्ञानाथंक होनेसे “पाण्डित्यं निर्विद्य' इससे मौन प्राप्त होता है। ओर “अमोनं च मौन च०' ( अमौन 
ओर मौनका पूर्णतया संपादनकर ब्राह्मण कृतकृत्य होता है ) यहाँ ब्राह्मणत्वका विधान नहीं किया 
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७ विधुर आदि मन्द अधिकायोंके लिए ज्ञानका साधन जप, तप द्यादि और मध्यम अधि- 
कारियोंके लिए ज्ञानका साधन अङ्जोपासनाको कहकर अब प्रसङ्गवश उत्तम अधिकारियोंके लिए 
ज्ञानका साधन 'सहकायन्तरविधिः' इत्यादिसे कहते हैं । पूवंपक्षमें मुमुक्षुकों मोन अनुष्छे नहीं है, 
सिद्धान्तमें मौन अनुप्ठेय है ॥ ४७ ॥ न 


७८७ प्रह्मसूत्र-शाहुरभाष्य [ अ० ३ पा० ४ 


अपि च--'अमौनं च मौनं च निविद्याय ब्राहमणः? इत्यत्र तावन्न ब्राह्मणत्वे विधीयते, प्रागेव 
प्राप्तत्वात्‌। तस्मात्‌ 'अथ ब्राह्मण: इति प्रदांसावादस्तयैवाथ मुनिरित्यपि अवितुमहति, 
समालनिदेदात्वादिति । एवं प्राप्ते ब्रमः-सहकार्यन्तरविधिरिति । विद्यासहकारिणो मोस- 
म्य बाल्यपाण्डित्यवद्विचिरेवाश्रयितव्यः, अपूचेत्वात्‌। नु पाण्डित्यशब्देनेव सोनस्याव- 
गतस्वसुक्तम्‌ । नैष दोषः, मुनिशब्दस्य ज्ञानातिशयाथेत्वात्‌, मननान्मुनिरिति च व्युत्प- 
त्तिसंभवाल्‌, 'सुनीनामप्यहं व्यास? ( गी० १०।३७ ) इति च प्रयोगद्शलात्‌ । नज मुनि 
दाब्द उत्तमाथमवचनो 5पि श्यते-गाहेस्थ्यमाचायंकुल सौनं वानप्रस्थम्‌' इत्यत्न, न, वाढ्मी- 
किसुनिपुंगवः' इत्यादिषु व्यभिचारदर्शनात्‌ । इतराश्रमसंनिघानात्तु पारिशोष्यात्ततरोत्त- 
माश्रमोपादानं ज्ञानप्रधानत्वादुत्तमाश्रमस्य । तस्माद्वाल्यपाण्डित्यापेक्षया तृतीयभिद्‌ं 
मौनं ज्ञानातिशायरूपं विधीयते। यत्तु वाल्य एव विधेः पर्यवसानमिति, तथाप्यपूर्यत्वा- 
न्मूनित्वस्य विधेयत्वमाश्रीयते-मुनिः स्यादिति । निर्वेदनीयत्वनिदेशादपि मौनस्य 
वाल्यपाण्डित्यवद्विधेयत्वाश्रयणम्‌ । तद्वतो विद्यावतः संन्यासिनः, कथं विद्यावतः संन्या- 
सिन इत्यचगस्यते ? तद्धिकारात्‌, 'आत्मानं विदित्वा पुन्नाथेशणाभ्यो व्युत्थायाथ मिक्षाचयं 
चरन्ति’ इति । ननु सति विद्यावरचे प्राप्नोत्येव तत्रातिशयः कि भौनविधिलेत्यत आह-- 
पक्षेणेति । एतदुक्तं भवति--यस्मिन्पश्षे भेददर्दानप्राबल्यान्न प्राप्नोति, तस्मिन्नैष विधि- 
रिति । विध्यादिवत्‌ । यथा--'दशपणमासाभ्यां स्वगंकामो यजेत’ इत्येवंज्ञातीयके विध्यादौ 
सहका रित्येनाग्न्यन्वाधानादिकमङ्गज्ञानं विधीयते । पवमविधिप्रधानेऽप्यस्मिन्विद्यावाक्ये 
मौनविधिरित्यथः ॥ ४७ ॥ । 
जाता, क्योंकि वह [विविदिषन्ति ब्राह्मणाः] पूवसे प्राप्त है । इसलिए “अथ ब्राह्मण: यह प्रशंसावाद ही 
है । इसीप्रकार 'अथ सुनिः' यह भी प्रशंसावाद ही हो सकता है, क्योंकि दोनोंमें समानरूपसे निर्देश दै । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते है--'सहकायन्तरविधिः' विद्याके सहकारी मौनकी 
वाल्य और पाण्डित्यके समान विधि ही आश्रयण करनी चाहिए, क्योंकि वह अपूव है। परन्तु यह 
कहा गया है कि पाण्डित्यशब्दस ही मौन अवगत है ? यह दोष नहीं है, क्योंकि मुनि शब्द ज्ञानाति- 
शया्थंक है और 'मननसे मुनि” इस व्युत्पत्तिका संभव है, और 'सुनीनामप्यहं व्यास: ( मुनियोंमें भी 
मैं व्यास हूँ ) इस प्रकार प्रयोग देखनेमें आता है । परन्तु “गाहंस्थ्यमाचायकुलं०' ( गाहंस्थ्य, आचाय 
कुछ, मोन और वानप्रस्थ ) इस श्रतिमें मुनिशब्द उत्तमाअमका वाचक भी है? नहीं, क्योंकि 
“वाल्मीकिसुनिपुजुव ' इत्यादिमें व्यभिचार दिखाई देता है। परन्तु अत्य द्याश्रमोंके सन्तिधानसे और 
परिशेषशें इस वचनमें उत्तम आश्रमका ग्रहण है, कारण कि उत्तम आश्रम ज्ञान प्रधान दै । इसलिए 
बाल्यमे ही विधिका पर्यवसान किया गया है, तो भी मुनित्वका अपुवं होनेसे 'झुनिः स्यात्‌' इस प्रकार 
विधेयत्व आश्रयण किया जाता है । मोनका निर्वेदनीयरूपसे निर्देश होनेसे भी बाल्य और पाण्डित्यके 
समान विधेयत्व आश्रयण है । “तद्वतोः विद्यावानु-संन्यासीका । विद्यावानु-संत्यासीका, ऐसा किससे 
अवगत होता है ? इससे कि 'आत्मानं विदित्वा०' ( आत्माको जानकर पुत्र आदि एषणाका त्यागकर 
अनन्तर मिक्षाचयं करते हैं) इस प्रकार संन्यासीका अधिकार है। परन्तु विद्यावत्व होनेपर उसमें 
अतिशय प्राप्त होता ही है, तो मौन विधिका क्या प्रयोजन ? इसपर कहते हं--'पक्षेण' अभिप्राय यह 
है--जिप्त पक्षमें भेद दर्शनकी प्रधानतासे [ ज्ञानातिशय ] प्राप्त नहीं होता उस पक्षमें यह विधि है । 
विधि आदिके समान । जंसे 'दद्वंपूणमासाभ्यां स्वगंकामो यजेत' इस प्रकारकी विधि आदिमें सहकारि- 


रूपसे अग्निके अन्वाधान आदि अङ्ग समूहका विधान किया जाता है । इस प्रकार अविधि प्रधान इस 
विद्यावाक्यमें मी मौन विधि है, ऐसा अथं है ॥ ४७ ॥ 
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एवं वाल्यादिविदिष्टे केवल्याश्रमे श्रुतिमति विद्यमाने कस्माच्छान्दोग्ये ग्रद्दिणोप- 
संहारः 'असिसमादृत्य कुटुम्बे! ( छा० ८१५३ ) इत्यत्र ? तेन ह्यपसंहरंस्तद्विषयमाद्रं 
दर्शयतीति । अत उत्तरं पठति-- क 

कृत्स्नभावात्त गृहिणोपसंहारः ॥ ४८ ॥ 9 
पद्च्छेद--छृत्स्नभावात्‌, तु, गृहिणा, उपसंहार: । 

सुजाथे--( इत्स्नमावात्‌ ) गृहस्याश्रममें विशेषर्पसे विद्यमान हैं, अतः यज्ञ आदि और 
आश्रसान्तर विहित शम आदिका ( गृहिणा ) गृहस्थाश्रमसे ( उपसंहार: ) उपसंहार किया गया है, 
( तु ) शब्द विशेषभाथक है । 

& तुराव्दो विशेषणार्थः । इत्स्नभावोऽस्य विशेष्यते। बहुलायासानि हि बहुन्या- 
्रमकर्माणि यज्ञादीनि तं प्रति कर्तब्यतयोपदिष्टानि, आश्रमान्तरकर्माणि च यथासंभव- 
सहिसेन्द्रियसंयमादीनि तस्य विद्यन्ते । तस्माद्युद्दमेधिनोपसंहारो न विरुध्यते ॥४८॥ 

सौनवदितरेषामप्युपदेशात्‌ ॥ ४९ ॥ 

पद्च्छेद्‌--मोनवत्‌, इतरेषाम्‌, अपि, उपदेशात्‌ । 

सूत्रार्थ (मोनवत्‌) जैसे मौन और गृहस्थाश्रम श्रुति सम्मत हैं, वैसे (इतरेषामपि) वानप्रस्य 
शर ब्रह्मचार्याश्रम मी श्रुत सम्मत हैं, ( उपदेश्चात्‌ ) क्योंकि चारों आश्रमोंका श्रतिमें उपदेश है । 

§ यथा मोनं गाहस्थ्यं चेतावाश्रमौ श्रुतिमन्तावेवमितरावपि वानप्रस्थगुरुकुला- 
घासौ। दिता हि पुरस्ताच्छूतिः--'तप एव द्वितीयो ब्रह्मचार्याचायकुछवासी तृतीयः’ ( छा० 
२।२३।१ ) इत्याद्या | तस्माच्चतुर्णामप्याश्रमाणासुपदेशाविरोषात्त ल्यवद्विकल्पसमुच्चया- 
भ्यां प्रतिपत्तिः । इतरेषामिति दवयोराश्रमयोबंइुवचनं बृत्तिभेदापक्षया ऽनुष्ठादमेदापेक्षया 
चेति द्रष्टव्यम्‌ ॥ ४९ ॥ 


इस प्रकार बाल्य आदि विशिष्ट श्रुति प्रतिपादित केवल्याश्रमके विद्यमान होनेपर छान्दोग्यो- 


पनिषद्में 'अभिसमावृत्य ङुट्म्बे' ( आचायंकुलसे समावतंनकर कुटुम्ब-गृ हस्थाश्चममे स्थित हो पवित्र 
स्थानमें स्वाध्याय करता हुआ ) इस वाक्यमें गृहीसे किस प्रकार उपसंहार किया जाता है! इससे 
उपसंहार करता हुआ श्रतिवाक्य गृहस्थाश्रम विषयक आदर दिखळाता दै । अत; उत्तर कहते हैं-- 

सुत्रस्य 'तु' शब्द विशेषणाथक है । उससे गृ हस्था्रमकी पुणंता विशेषण विशिष्ट की जाती है, 
क्योंकि बहुत आयासवाले बहुतसे यज्ञ आदि आश्रमकर्म गृहस्थाअमके लिए कतंव्यरूपसे उपदिष्ट हैं 
और अहिंसा, इग्द्रियसंयम आदि अन्य आश्रमके कमं भी यथासंभव उसमें विद्यमान हैं, बतः 
गृहस्थाश्रमसे उपसंहार विरुद्ध नहीं है ॥ ४८ ॥ 

जेसे मौन-संन्यासाश्रम ओर गृहस्थाश्रम ये दो आश्रम श्र॒तिसम्मत हैं, वसे वानप्रस्थ बोर 
गुरुकुळवास-ब्रह्मचर्थाश्रम ये अन्य दो आश्रम मी श्रतिसम्मत हैं, क्योंकि “तप एव द्वितीयो०' ( तप 
ही द्वितीय घमंस्कन्ध है और ब्रह्मचारी आचायं कुलवासी यह तृतीय घमंस्कन्ध है ) इत्यादि श्रति 
पुर्वमें दिखलाई गई है । इसलिए चारों आश्रमोंका मो अविशेष उपदेश होनेसे उनकी समानख्पसे 
विकल्प और समुच्चयसे प्रतीति होती है । इतरेषाम्‌ ( अन्योका ) इसप्रकार दो आश्रमोंके लिए बहु- 
वचन वृत्तिभेदसे अथवा अनुष्ठाताके भेदसे है, ऐसा समझना चाहिए ॥ ४९ ॥ 

सव्यानन्दी-दीपिका 
_ $* यहाँ संन्यासाश्रमके अमावको लेकर गृहस्थाश्रमसे उपसंहार नहीं है, क्योंकि सन्यासाश्रम 

प्रतिपादक अनेक श्रुति, स्मृतिवाक्य हैँ ॥ ४८ ॥ 


2 . क सूत्रकारने प्रथम दो सुत्रोंस संन्यास आर गृहस्थ आश्रमोंका प्रतिपादन किया है, अतः 
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( १५ अनाविष्काराधिकरणम्‌ । सू० ५० ) 
अनाविष्दुवेत्नन्ययात्‌ ॥ ५० ॥ 
पदच्छेद्‌--अनाविष्कुव॑तर, अन्वयात्‌ । 
सूञार्थ--( अनाविष्कुवंच्‌ ) बालकके समान अपने ज्ञान आदिको लोगोंमें प्रकट न करता 
हुआ 'केवळ शुद्ध माव हो' इतना ही 'अव्यक्तलिङ्ग: इत्यादि श्रतिसे विहित है। ( अन्वयात्‌ ) 
बयोंकि तावन्मात्र ही ज्ञानके अभ्यासमें अनुगत है । 
६ 'तसमादूबाहाणः पाणिडत्यं निर्विद्य बाल्येन तिष्ठासेत्‌ ( इह० ३।१।१ ) इति वाल्यमचु- 
छेयतया श्रयते । तत्र वालस्य भावः कर्म वा वाल्यमिति तद्धिते लति बालभावस्य वयोविशेष- 
` स्येच्छया संपादयितुमशक्यत्वाद्ययोपपादमूत्रपुरी पत्वादिवालचरितमन्तर्गता वा भाव- 
विशुद्धिस्प्ररुढेन्द्रियत्वं दम्भदर्पादिरददितत्वं वा बाल्यं स्यादिति संदायः । कि तावत्प्राप्तम्‌ 
कामचारवादभक्षणता यथोपपादमूत्रपुरीषत्वे च प्रसिद्धतर लोके वाद्यमिति तद्ग्रहणं 
युक्तम्‌। नलु पतितत्वादिदोषप्रासेनं युक्तं कामचारताद्याश्रयणम्‌, न, चिद्याचतः संन्यासिनो 
चचनसामर्थ्यादोषनिदृत्तिः, पशुहिसादिष्विचेति। पव प्रातेऽभिधीयते-न, वचनस्य 
` जात्यन्तरसंभवात्‌। अविरुद्धे हयन्यस्मिन्बाल्यशन्दाभिलप्ये लभ्यमाने न विध्यन्तरव्याघात- 
कल्पना युक्त । प्रधानोपकाराय चाह विधीयते । ज्षानाभ्यासच्य पचान मि भरन मु विधीयते । ज्ञानाभ्यासश्च प्रथानमिह यतीनामचुछ्ेः 
| “तस्मादूग्ाह्मणः०' ( इसलिए ब्राह्मणको पाण्डित्य-आत्मञ्चानका पूर्णतया सम्पादनकर बाल्य- 
ज्ञानवलमावसे स्थित रहना चाहिए ) इसप्रकार बाल्यकी अनुष्ठानरूपसे श्र्‌तिद्े। यहाँ बालका 
भाव अंथवा बालका कमं बाल्य है इसप्रकार तद्धित प्रत्यय होनेपर वाळमाव-वयोविरेपका इच्छासे 
सम्पादन नहीं किया जा सकता, अतः यथासम्मव मूत्र, पुरीषत्वका त्याग आदि बालचरित बाल्य है 
अथवा अन्तर्गत मावविणुद्धि अथवा दम्भ दपं ओर इन्द्रिय प्रखढ आदिसे रहित बाल्य होना चाहिए, 
ऐसा संशय होता दै । तब क्या प्राप्त होता है ? पूचंपक्षी--इच्छानुसार वदन, भक्षण, यथेच्छ मूत्र, 
पुरीषका त्याग, ऐसा बाल्य लोकमें अतिप्रसिद्ध दै, उसका ग्रहण युक्त दै । परन्तु पतितत्व आदि दोषकी 
प्राप्ति होनेसे कामचारता आदिका आश्रयण युक्त नहीं है । ऐसा नहीं, धर्योकि विद्यावान्‌ संन्यासीका 
बचनकी सामध्यंसे दोष निवृत्त हो जाता है, जेसे विधि प्राप्त पशुहिसा आदिमें दोष नहीं होता है । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-नहीं, क्योंकि [ बाल्येन तिष्ठासेत्‌ ] इस वचनकी 
' अन्य गति हो सकती है। बाल्य शब्द वाच्य अन्य अविरुद्ध अथंके उपलब्ध होनेपर अन्य विधिके 
व्याघातकी कल्पना युक्त नहीं दै । प्रधानके उपकारके लिए अङ्गका विधान किया जाता है । यहाँ ज्ञाना- 
भ्यास यतियोकि लिए प्रधान अनुष्ठेय है । परन्तु सम्पूण बालचर्या अङ्गीकार किये जानेपर ज्ञानाभ्यास 
सत्यानन्दी-दीपिका . 9 
इनसे अतिरिक्त अन्य दो आश्रमोके न होनेका यदि किसीको भ्रम हो तो 'मौनवत' इत्यादिसे निवृत्त 
करते हैं। प्रत्येक आश्रमका भेद ( ब्रह्मसूत्र ३, ४, १८ ) इस सूत्रकी 'सत्यानन्दी-दीपिका' में द्रव्य 
है । इसप्रकार चार आश्रमोंका विशेषरूपसे उपदेश होनेसे “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रबजेद्‌ गहाद्वा- 
बनाद्वा' यह विकल्प और “ब्रह्मचयं समाप्य गृही अवेद्गृही भूत्वा वनी अवेत्‌, वनी भूत्वा प्रब्रजेत्‌ यह 
समुच्चय समानरूपसे समझना चाहिए ॥ ४९ ॥ 
% पूर्वपक्षर्मे--'बाल्येन विष्ठासेत्‌' इस विधि वावयमें बात्यशब्इसे लोक प्रसिद्ध यथेच्छ खान, 
पान आदि ग्राह्य है। इसलिए इसप्रकारका यथेच्छ बालध्यवहार विद्वानु द्वारा विद्याके अङ्खरूपसे 
घनुष्ठेय है, सिद्धान्तमें-बाल्यशन्दसे मावशुद्धि विद्वानुके लिए अनुष्ठेय है । 
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यम्‌ । नच सकलायां वालचर्यायामड़ी क्रियमाणायां ज्ञानाभ्यासः संभाव्यते। तस्मादा- 
न्तरो भावविशेषो बालस्याप्ररूढे निद्रयत्वादिरिंह वाल्यमाश्रीयते। & तदाह-अनाविष्कुय- 
न्निति । ज्ञानाध्ययनधामिकत्वादिमिरात्मानमविख्यापयन्दम्भद्पाद्रिदितो भवेत्‌ । यथा 
वालो5प्ररुढेन्द्रियतया न परेषामात्मानमाविष्कतुमीहते, तद्वत्‌ । पव॑ हास्य वाक्यस्यं 
प्रधानोपकारयर्थाचुगम उपपद्यते । तथा चोक्तं स्सृतिकारेः-'यं न सन्त न चासन्तं नाश्रुतं न 
बहुश्र॒तम्‌। न सुदत्तं न ढुक्वत्त वेद कश्चित्स ब्राह्मण: | गुढधर्माभ्रितो विद्वानज्ञातचरितं चरेत्‌ । अन्घ- 
वज्जडवच्चापि सूकवच्च महीं चरेत्‌? ॥ अब्यक्तलिङ्गोऽच्यक्ताचारः' ति चेवमादि ॥५०॥ 
( १६ ऐहिकाधिकरणम्‌ । सू० ५१ ) 
ऐहिकमप्यप्रस्तुतप्रविबन्धे तदशनात्‌ ॥ ५१ ॥ 

पद्च्छेद्‌--ऐहिकम्‌, अपि, अम्रस्तुतप्रतिवन्थे, तहशनात्‌ । 

सूत्रार्थ--( अप्रस्तुतप्रतिवन्धे ) प्रस्तुत प्रतिवन्धके न होनेपर ( ऐहिकमपि ) इस जन्ममें मी 
विद्याकी उत्पत्ति होती है, ( तहद्यंनात्‌ ) क्योंकि 'गमं एवेतच्छयानो वामदेवः? इत्यादि श्रतियोमें उसे 
देखा जाता है । 

. क सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्ववत' (ब्मपूत्र ३।४।२६) इत्यत आरभ्योच्वावचं विद्या 
साघनमरघारितम्‌, तत्फलं विद्या सिध्यन्ती किमिहे व जन्मनि लिध्यत्युत कदाचिदसुत्रा- 
पीति चिन्त्यते। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? इहेवेति। कि कारणम्‌? श्चवणादिपूर्विका हि विद्या । 
नच कश्चिद सुत्र मे विद्या जायतामित्यभिसँचाय श्रवणादिषु प्रववेते । समान एव तु जन्मनि 


की संभावना नहीं होगी । इसलिए बालका आन्तर मावविशेष अभ्रल्ढ इन्द्रियत्व आदि बाल्य यहाँ 
आश्रयण किया जाता है । उसे कहते है--'अनाविष्कुत्रेन? ज्ञान, अध्ययन, घामिकत्व आदिसे अपनो 
ख्याति न करता हुआ दम्म दपं आदिसे रहित हो, जैसे वालक इन्द्रियोंके प्ररूढ न होनेसे अपनेको 
अन्योंके आगे प्रकट करनेको चेश नहों करता, वेसे विद्वान॒फ्रे विषयमें समझना चाहिए । इसप्रकार 
[ बाल्येन तिष्ठासेत्‌ | इस वाक्यका प्रधानोपाकारो-ज्ञानाभ्यासोपकारी अर्थानुगम उपपन्न होता है । 
और इसीप्रकार 'यं न सन्तं०' ( जिसे कोई न सत्‌, न.असत्‌, न अश्रुत, न बहुश्रुत, न सुवृत्त और न 
दुवृ'त्त जानता है वह ब्राह्मण है । गूढ घमंका आश्रय करता हुआ विद्वानु दूसरोसे अज्ञात चरित होकर 
विचरण करे । अन्धके समान, जड़के समान और मूकके समान पृथिवी पर विचरण करे ) ( अब्पक्त- 
रिङ्ग और अव्यक्त आचारवाला हो ) इत्यादि स्मृतिक्रारोंने कहा है ॥ ५० ॥ 

“सर्वापेक्षा च' इस सुत्रसे आरन्मकर नाता प्रकारके बिद्यासाघनोंका निश्चय किया गया हे । 
उन साधनोंके फळल्पसे सिद्ध होती हुई विद्या इसो जन्ममें सिद्ध होती है अथवा कदाचित्‌ अन्य जन्ममें 
' मी ? इसपर विचार क्रिया जाता है । तब क्या प्राप्त होता है? पूवंपक्षी-इसी जन्ममे विद्या सिद्ध 
होती है, क्योंकि विद्या श्रवण आदि पूरिका है । मुझे अन्य जन्ममें विद्या उत्पन्न हो ऐसा संकल्पकर 
कोई भी श्रवण आदिमें प्रवत्त नहों होता । किन्तु इसी जन्ममें विद्याजन्मका संकल्पकर इन साघनोंमें 

/ सत्यानन्दी-दीपिका 

% सिद्धान्ती-बालके यावत्‌ बाह्य चरित ग्राह्य नहीं हैं, क्योंकि 'यस्त्व विज्ञान वान्सवत्यमनस्कः 
सदाऽछुचिः' ( कठ० १।३।७ ) ( किन्तु जो बुद्धि युक्त नहीं है, स्थिर चित्त नहों है और सदा अपवित्र 
रहता है वह उस ब्रह्मलोकको प्राप्त नहीं होता ) इत्यादि शौच आदिका नियामक द्यास्त्र है ॥ ५० ॥ 

% ऐहिक और पारलौकिक साधतोंका फल दो प्रकारका होता है । जैसे कारीरियागका ऐहिक 
ष्टि फल है और दशपूर्णमास आदि यागका अदृष्टद्वारा जन्मात्वरमें फळ है । इस प्रकार विद्या सी 
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विद्याजन्मामिसंघामैतेयु प्रवतमानो इच्यते । यक्षादीन्यपि अ्रवणादिद्वारेणेव विद्यां जन- 
यन्ति, प्रमाणजन्यत्वाहिद्यायाः । तस्मादेहिकमेच विद्याजन्मेति । एवं प्राप्त बदाम? 
ऐहिक विद्याजन्म भवत्यसति अप्रस्तुतप्रतिबन्ध इति । एतढुक्ते भवति--यदा प्रक्रान्तस्य 
विद्यासाघनस्य कश्चित्प्रतिवन्धो न क्रियत उपस्थितविपाकेन कर्मान्तरेण, तदेहेव विद्यो- 
त्पद्यते, यदा तु खलु तत्प्रतिबन्धः क्रियते तदासुत्रेति। उपस्थितविपाकत्वं च कमणो 
देशकालनतिमित्तोपनिपाताद्भवति । यानि चैकस्य कर्मणो विपाचकानि देशकाळनिमि- 
तानि, तान्येचान्यस्यापीति न नियन्तुं शक्यते । यतो विरुद्धफलान्यपि कर्माणि अवन्ति । 
झास्मप्यस्य कर्मण इदं फळं भवतीस्येतावति पर्येवसितम्‌, न देशकाळनिमि त्तविशोष- 
मपि संकोर्तयति । खाधनवीर्यविशेषान्त्रतीन्द्रिया कस्यचिच्छक्तिराविभंचति, तत्प्रतिबद्धा 
परस्य तिष्ठति न चाविरोषेण विद्यायामभिसंधिनोंत्पयते, इहासुत्र वा मे विद्या 
जायतामित्यभिसंघेनिरङ्कशत्वात्‌। श्रवणादिद्वारेणापि विद्योत्पद्यमाना प्रतिचन्धक्ष- 
यापेक्षयैवोत्पद्यते । ४8 तथा च श्रुतिडुवोधत्वमात्मनो दशयति-'श्रदणायापि बहु- 
भिर्यो न छभ्यः शृण्वन्तोऽपि बहवो यं न विद्युः । आश्चयोऽस्य वक्ता कुहळो5स्य कब्घा- 
श्रयो ज्ञाता कुशलछानुशिष्ट/ ( कठ० २७) इति । गर्भस्थ एच न्य वामदेवः प्रतिपेदे 
ब्रह्ममावमिति वदन्ती जन्मान्तरखंचितात्साधनाजन्मान्तरे तिद्योत्पत्ति दशंयति। नहि 
प्रवृत्त होता हुआ देखा जाता है। यज्ञ आदि मो श्रवण आदि द्वारा ही विद्याको उत्पन्न करते हैं, 
क्योंकि विद्या प्रमाणजन्य है । इसलिए विद्याका जन्म इसी जन्ममे ही है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते है--प्रस्तुत प्रतिबन्धके न होनेपर इसी जन्ममें विद्या उत्पन्न होती है। अभिप्राय 
यह है--जव प्रक्रान्त-पूरवर्वाणत विद्यासाधनका उपस्थित विपाकवाले अन्य कमसे कोई प्रतिबन्ध नहीं 


किया जाता, तव इसी जन्ममे विद्या उत्पन्न होतो है और यदि उसका प्रतिबन्ध किया जाता है तो 
अन्य जन्ममें उत्पन्न होती है । कमंमें उपस्थित विपाकत्व देश, काल ओर निमित्तोंके प्राप्त होनेसे 


होता है। जो देश, काळ और निमित्त एक कमे विपाच% हैं, वे अन्य कमके मी हैं, ऐसा नियम 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि विरुद्ध फळवाले नो कम होते हैं । शास्त्र मी इस कमका यह फल होता 


है, इतने मात्रमें पयंवसित होता है देथ, काल ओर निमित्त विशेपका संकीतंन नहीं करता है । साधन 


सामर्थ्यव्रिरोषसे किसीकी अतीन्द्रिय शक्ति आविभूंत होती है ओर अन्यको उससे प्रतिवद्ध होती हुई 
स्थित रहती है । ओर अविशेषरूपसे विद्यामें अमिसन्धि उत्पन्न नहों होती, ऐसा मी नहीं है, क्योंकि 


इस जन्मर्मे अथवा अन्य जन्ममें मुझे विद्या उत्पन्न हो, ऐसी अभिसन्धि निरङ्कुश है। श्रवण आदि 
द्वारा भी उत्पन्न होनेवाली विद्या प्रतिबन्धक्षयकी अपेक्षासे हो उत्पन्न होती है। और इसी प्रकार श्रुति 


आत्माका दुर्वोधत्व दिखाती है--“श्रवणायापि०' ( जो बहुतोंको श्रवणके लिए भी प्राप्त होने योग्य 
नहीं है, जिसे बहुत श्रवण करते हुए भी नहीं समझते उस आत्मतत्त्वका निरूपण करनेवाला भी - 


आएचयरूप है, उसे प्राप्त करनेवाला मी निपुण पुरुष ही होता है तथा कुशल आचायं द्वारा उपदेश 
किया हुआ ज्ञाता मी आइचयंरूप ही है) और गभंस्थित ही वामदेवने ब्रह्मभाव प्राप्त किया, ऐसा 


इसी जन्ममें उत्पन्न होती है अथंवा क त समान विद्या इसी जन्म 
में उत्पन्न होती है । यज्ञ आदि मी चित्तशुद्धि द्वारा विविदिषा उत्पन्नकर श्रवणादिसे विद्याको उत्पन्न 
करते हैं । यदि इसी जन्ममें विद्याकी उत्पत्ति न माने तो श्रवण आदि विद्याके हेतु सिद्ध नहीं होंगे । - 

क प्रतिबन्धके सद्भावमें “*इण्वन्तो5पि बहुवो यं न विद्युः०' (कठ० २, ७) (वहुतसे लोग सुनते 
हुए भी उस आत्मतत्त्वको यथाथंरूपसे नहीं जानते) 'श्र॒त्वाप्यनं वेद न चच कश्चित' ( गीता २२९ ) 
( कोई-कोई सुनकर गी इस आत्मतत्त्वको नहीं जानता )इत्यादि श्रति छोर स्मृति प्रमाण हैं ॥ ५१ ॥ 


re] ~ कळळ “७ ~~ 
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गर्भस्थस्येवेहिक॑ किचित्साधन संभाव्यते । स्सुतावपि--'भग्राप्य योगसंसिद्धिं काँ गति कृष्ण 
गच्छति’ (गी० ६।३७) इत्यजु नेन पृष्ठो भगवान्वाखुदेवः “नहि कल्याणङृस्कश्चिद्दुरोतिं तात 
गच्छति' ( गी० ६।४० ) इत्युक्त्वा पुनस्तस्य पुण्यलोकप्रासि साधुकुले संभूति चामि- 
धायालन्तरस्‌--- तन्न तं बुद्धिसंयोगं छमते पौवंदेहिकम! ( गी० ६।४३ ) इृत्यादिना 'अनेकजन्म 
संसिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌' ( गी० ६।४५ ) इत्यन्तेनेतदेच दर्शयति । तस्मादेहिकमा- 
सुण्पिक चा विद्याजन्म प्रतिवन्धक्षयापेक्षयेति स्थितम्‌ ॥५१॥ 
( १७ मुक्तिफलाधिकरणम्‌। सू०५२ ) 
एवं गुक्तिफलानियसस्तदवस्थावधतेस्तदवस्थावधतेः ॥ ५२ ॥ 

पद्च्छेद--एवम्‌, मुक्तिफलानियमः, तदवस्थावधुतेः, तदवस्थावधृतेः । 

सूत्राथ--( एवम्‌ ) ब्रह्म साक्षात्कारके समान, ( मुक्तिफळानियमः ) मुक्तिफलमें भी विशेष 
नियम नहीं है, ( तदवस्थावधृतेः ) क्योंकि उस मुक्त्यवस्थाका सब वेदान्तोंमें एकरूप ही अवधारण 
किया गया है । 'तदवस्थावधृतेः' इस पदका दो वार उच्चारण अष्यायकी परिसमाप्तिका सुचक है । 

क यथा मुसुक्षोविद्यासाधनावल स्बिन; साघनवीरयविशेषाद्विद्याळक्षणे फल पेहिका- 
मुष्मिकफरछत्वकृतो विशेषप्रतिनियमों दएः । एवं सुक्तिळक्षणेऽप्युत्कर्षापकर्षकतः कञ्चि 
द्विशेषप्रतिनियमः स्यादित्याशङ्कथाह-पवं सुक्तिफलानियम इति। न खलु मुक्तिफले 
कश्चिदेचंसूतो विशेषप्रतिनियम आराडरितव्यः । कुतः ? तद्वस्थावधतेः । मुक्त्यवस्था हि 
सवचेदान्तेप्वेकरूपैवाबधार्यते। त्रह्मेच हि मुक्त्यवस्था, नच'ब्रह्मणो 5नेकाकार्योगो५स्ति, 
पकळिङ्गव्वावघारणात्‌, 'अस्थूलमनणु' (बृह० ३।८।४), “स एष नेति नेस्यात्मा' (दृह० ३।९।२६), 


चन्न नान्यस्प्यति’ (छा० ५।२४।१) 'बह्मवेदमम्टतं घुरस्तात्‌? ( सुण्ड० २।२।११ ), “इदं सब 


कहती हुई श्रुति जन्मान्तर संचित साधनसे भी जन्मान्तरमें विद्याकी उत्पत्ति दिखळाती है । गम- 
स्थितमें किसी ऐहिक साधनकी संभावना नहों की जाती । स्मृतिमें मी “अप्राप्य योगसंसिडि०' 
(हे कृष्ण ! योगफळ-सम्यग्दशंनको प्राप्त किए विना वह किस यतिको प्राप्त होता है ) इस प्रकार 
अजुन द्वारा पूछे गए भगवान्‌ दासुदेव “नहि कढ्याणक्कत्‌०' ( हे तात ! कोई भी कल्याणङत्‌ कुत्सित 
गतिको प्राप्त नहीं होता ) ऐसा कहकर पुनः उसकी पुण्यलोक प्राप्ति और साधुकुरूमें उत्पत्ति कहकर 
अनन्तर “तन्न तं०” ( उस योगी कुछमें पूवं देहमें स्थित बुद्धि संयोगकी प्राप्त करता है ) इत्यादिसे लेकर 
“अनेकजन्मसंसिद्धस्तठो०' ( अनेक जन्मोंमें उपचित इए संस्कारोंसे सम्यस्ज्ञानी होकर श्रेष्ठयतिको 
प्राप्त होता है ) यहाँ तक यही बात दिखळाते हैं । इसलिए इस जन्ममें अथवा अन्य जन्ममें प्रतिबन्ध 
क्षयकी अपेक्षासे विद्याजन्म होता है, यह सिद्ध हुआ ॥ ५१ ॥ | 

जैसे विद्याफे साधनका अवलम्बन करनेवाले मुमुक्षका साधनके सामथ्यंविधेषसे विद्यारूप 
फछमें ऐहिक फलत्व और जन्मान्तरीय फलक कृत विशेष प्रतिनियम देखा यया है, बसे मुक्ति 
लक्षणमें भी उत्कर्षं और अपकर्षक्कत कोई विशेष प्रतिनियम होना चाहिए, ऐसी बाथ ङ्काकर कहते हैं- 
“एवं मुक्तिफकानियमः मुक्तिफलमें इसी प्रकारके किसी भी विशेष प्रतिनियमकी आशङ्का नहीँ करनी 
चाहिए, किससे ? उसी अवस्थाका अवधारण होतेसे । मुक्ति अवस्था सब वेदान्तोंमें एक रूप ही 
निदिचत की जाती है । ब्रह्म ही मुक्ति अवस्था है, ब्रह्ममें अनेक आकारोंशा सम्बन्ध नहों है, क्योंकि 
'अस्थूलमनणु०” ( न स्थूल है ओर न अणु है) 'स एष०' (यह आत्मा ऐसा नहीं, ऐसा नहीं, इस 
प्रकार निदिष्ट है) “यन्न नान्यत्पश्यति' (जिसमें अन्य नहीं देखता दै) बह्मवेद्मसतं० (यह अमृत अहा 
ही आगे है) “इदं सर्व०' ( यह्‌ सब जो कुछ भी है यह सब आत्मा ही दै) “स वा एष०' ( वही यह 
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यदयमात्मा” ( बृह० २।४।६ ), स वा पुष महानज आस्माऽजरोअप्ररोऽग्टतोऽमयो ब्रह्मः ( बृह० 
३।४।२५ ), 'यन्न स्वस्य सर्वेसात्मेवाभूत्तत्केन कं पड्येत्‌ ( बू ४।५।१५ ) इत्यादिश्वुतिभ्यः । 
+ अपि च विद्यासाधनं स्ववीयंविरोपात्स्वफळ एव विद्यायां कंचिद्तिशयमासञ्चयेज् 
विद्याफले मुक्तो । तद्धयसाध्यं नित्यसिद्धस्वमावमेव चिद्ययाधिगस्यत इत्यसकद्वादिष्प। 
नच तस्यामप्युत्कपंनिकर्पाःमको5ति दाय उपपद्यते, निकुशया विद्यात्वाभावादुत्कृष्टेय हि 
चिद्या भवति । तस्मात्तस्यां चिराचिरोत्पत्ति रूपोऽतिशयो अघन्भवेत्‌ , नतु मुक्तो कश्चि- 
दतिदायसंभचोऽस्ति । विद्याभेदामाचादपि तत्फलमेदनियमासावः, कमंफलवत्‌ । नहि 
मक्तिसाघनभूताया विद्यायाः कर्मणामिच भेदोऽस्तीति। खशुणाछु तु विद्याछु- मनोमयः 
प्राणशरीरः ( छा० ३।१४।२ ) इत्याद्यासु शुणाचापोद्वापचशाद्भे दोपपत्तौ सत्यासुपपद्चते 
यथास्वं फलमभेदनियमः, कर्मफलवत्‌। तथा च लिङ्गदशनम्‌--'तं यथा यथोपासवे तदेव 
मवति’ इति । नैवं निशुणायां विद्यायाम्‌, शुणाभाचात्‌। तथा च रुखुति+-- नहि गतिरधि- 
कास्ति कस्यचित्सति हि गुणे प्रवदन्त्यतु्यताम” इति । तद्चस्थावशुतेस्तद्वस्थावश्रतेरिति 
पदाभ्यासोऽभ्यायपरिसमापि द्योतयति ॥५२॥ 
इति आमच्छङ्करमगवत्पादङ्तौ शारीरकमीमांसामाप्ये तृतीयाध्यायस्य चतुर्थः पादः ॥४॥ 
महान्‌ अज आत्मा अजर, अमृत, अमर एवं अमय ब्रह्म है ) “यत्न त्वस्य०' ( जहाँ उसका सव आत्मा 
ही हो गया वहाँ किससे किते देखे) इत्यादि श्र तियोंसे उसका एक लिद्धृत्व ( रूप ) निश्चय होता है। 
और विद्याका साधन अपने सामथ्यं विशेषते अपने फळ विद्यामें ही किसी एक अतिशयका आधान 
करेगा किन्तु विद्याके फल मुक्तिमें नहों, क्योंकि वह असाध्य है ओर नित्य सिद्ध स्वभाव विद्यासे 
अधिगत होता है, ऐसा हम अनेक वार कह चुके हैं। उस विद्यामें भी उत्कर्षात्मक और निङ्ष्टात्मक 
अतिशय उपपन्न नहीं होता, क्योंकि निङृष्टमें विद्यात्व नहीं है, किन्तु उत्कृष्ट ही विद्या होती है, इस- 
लिए उस विद्यामें विलम्ब और अविलम्वड्प अतिशय होता हो तो भले हो, किन्तु मुक्तिमे कोई अति- 
दाय संभव नहीं है। विद्याके भेदका अभाव होनेसे भी उसके फलभेद नियमका अमाव है, कमं 
फलके समान । मृक्तिके साधनभूत विद्यामें क्मोके समान भेद नहीं है। परन्तु “मनोमयः प्राणशरीर ' 
इत्यादि सगुण विद्याओंमें गुणोंके आवाप ओर उद्घापके वशसे भेदकी उपपत्ति होतेरर उसके 
अनुसार कमंफलके समान फलभेदका नियम उपपन्न होता है। उसीप्रकार “तं यथा०' ( उसकी 
-जिस प्रकार उपासना करता है वही होता है ) ऐसा लिङ्गदशन है । परन्तु इसप्रकार निगुण विद्यामें 
फलभेदका नियम नहीं है, क्योंकि उसमें गुणोंका अमाव है। ओर “नहि गतिरधिका०' ( किसी 


निगुणवेत्ताकी अधिक गति नहीं है, क्योंकि गुणके होनेपर ही अतुल्थता कहते हैं ) इसभ्रकार स्मृति मी 
है । 'तद्वस्थावरतेः' इस पदका दो वार कथन अध्यायको परिसमाहिका द्योतन करता है ॥५२॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्गरभाप्य-भापाचुवादके तृतीयध्यायका चतुथं पाद समाप्त ॥४॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका । 

» पूर्वपक्षी मुक्तिमें अतिशय विशेष मानकर उसे कमं साध्य सिद्ध करना चाहते हैं । परन्तु 

सिद्धान्तर्मे मुक्ति समी उपनिषदोंमें एक रूप प्रतिपादित है, क्‍योंकि ब्रह्मलप ही तो मुक्ति है। 

निरवयव एक ब्रह्ममें उत्कषं और अपकषका असम्भव है । केवल विद्याते अविद्याकी निवृत्तिद्वारा 


ब्रह्मस्वरूप मोक्षकी अमिव्यक्तिमात्र होती है। यहाँ तो विद्याकी निवृत्ति भी ब्रह्मरूप है । अतः ब्रह्म- 
रूप मोक्षमें किसी प्रकारका अतिशय विशेष नहीं है । 


ओ जसे वायु आदि प्रतिबन्ध होनेपर दीपोत्पत्तिमें विलम्ब होता है, परन्तु उसके उत्पन्न होनेपर 
अन्धकार निवृत्तिह्प फलमे नहीं, वसे तत्वज्ञान होनेपर अज्ञानकी निवृत्तिर्प फलमें विलम्ब नहीं 
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अथ चतुर्थोऽच्यायः । 
[ अन्नास्मिन्‌ फळाध्याये प्रथमपादे जीवन्सुक्चिनिरूपणम्‌ । ] 
( इस फळ अध्यायके प्रथम पादमें जीवन मुक्तिका निरूपण है ) 
( १ आवृत्त्यवचिकरणम्‌ । सू० १-२ ) 

आघुत्तिरसकृदुपदेशात्‌ ॥ १॥ 
पद्च्छेद्‌--आवृत्तिः, असकुत्‌, उपदेशात्‌ । 
सूजाथे- ( आवृत्तिः ) प्रत्ययकी आवृत्ति करनी चाहिए, ( असङ्दुपदेात्‌ ) क्योंकि 

“श्रोतव्यो मन्तव्यः' आदि श्रुतियोंमें इसप्रकारका वार-वार उपदेश है । 

# तुतीयेऽभ्याये परापरासु विद्यासु खसाघनाश्रयो विचारः प्रायेणात्यगात्‌। अथेह 
चतुर्थे फलाश्रय आगमिष्यति । प्रसङ्गागतं चान्यदपि किचिद्चिन्तयिंप्यते। प्रथम तावत्कति- 
भिश्चिइधिकरणेः खाधनाश्रयविचारशेषमेचाडुसरामः। ‘आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतब्यो मन्तव्यो 
निदिध्यासितव्यः (बृह० ४।५।६), “तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञा कुवींत' (बृह० ४।४।२१), “सोऽन्वेषटच्यः 
स विजिज्ञासितव्यः’ (छा० ८।७।१), इति चैवमादिश्रवणेषु संशयः-कि सङृत्प्रत्ययः कतंव्यः, 
आह्टोस्विदादृस्येति । कि तावत्प्रात्म्‌ ? सकृत्प्रत्ययः स्यात्प्रयाजादिचित्‌, तावता शास्त्रस्य 
कृतार्थत्वात्‌ । अश्ूयमाणायां ह्यावृत्तो क्रियमाणायामशास्तराथंः छतो भवेत्‌ । नन्वसकदु- 

पदेशा उदाहृताः-'भोतव्यो सन्तव्यो निदिध्यासितव्यः' इत्येवमादयः । एवमपि यावच्छव्द- 


तृतीय अध्यायमें पर और अपर विद्याओंमें साधनाश्रय विचार प्रायः किया जा चुका है । 
अब इस चतुर्थं अध्यायमें फलाश्रय विचार आयेगा । और प्रसंगतः कुछ अन्य विषयक भी विचार 
किया जायेगा । प्रथम तो कुछ अधिकरणोंसे साघनाश्रय अवशिष्ट विचारका हम अनुसरण करते हैं । 
“आत्मा वा अरे द्रष्व्यः०' ( अरे मैत्रेयी ! आत्माका दशन करना चाहिए, श्रवण करना चाहिए, 
मनन करना चाहिए थोर निदिघ्यासन करना चाहिए) “तमेव घीरो०' ( बुद्धिमान ब्राह्मण उपदेश 
और शास्त्रसे उस आत्माका परोक्षज्ञान प्राप्त कर प्रज्ञा ( साक्षात्कार ) के लिए शम दम आदि 
साधन करे) 'सोञन्वेष्टव्यः०' ( उसका अन्वेषण करना चाहिए, उसकी विशेष जिज्ञासा करनी 
चाहिए) इत्यादि श्रवणोंमें संशय होता है कि क्या एक वार हो प्रत्यय करना चाहिए अथवा 
आवृत्तिसे-इन श्रवण आदि साधनोंका एक वार ही अनुष्ठान करना चाहिए अथवा साक्षात्कार पर्यन्त 
उनकी पुनः पुनः आवृत्ति करनी चाहिए ? तव क्या प्राप्त होता है ! पूवपक्षी--प्रयाज आदिके समान 
एक ही वार प्रत्यय करना चाहिए, क्योंकि, इतनेमें ही शास्त्र कृताथे होता है, आवृत्तिके अश्नयमाण 
होनेपर भी उसकी आवृत्ति किये जानेपर तो शास्त्राथंसे विरुद्ध किया जायगा। परन्तु "श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः? इत्यादि असकृत्‌ उपदेश उदाहत हैं ? ऐसा होनेपर भी जिसका शब्द है 

सत्यानन्दी-दीपिका 

होता । इसलिए विद्यामें अन्य प्रकारका कोई अतिशय नहीं है । जसे गुणभेदसे कमं और उपासनाके 
असमान होनेसे उनके अनुष्ठाताओंको मी असमान गति होती है, बसे निगुंण विद्यामें नहीं होती, 
क्योंकि उसमें कोई गुण नहीं है । इसलिए बरहमवेत्ताओंकी ब्रह्म प्राप्तिरूप एक-सी गति होती है ॥ ५२॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती छत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका चतुथ पाद समासत ॥४॥ 

+ तृतीय अध्यायमें पर विद्या-ब्रह्मात्मसाक्षात्कार साधनीभूत ब्रह्मविद्या ओर अपर-सगुण- 
विद्यामें साधन सम्बन्धी विचार प्रायः समाप्त किया गया हे । अब हेतुहेतुमऱद्भाव संगतिसे इस चतुथं 
मध्यायमें तत्फल सम्वन्धी विचार किया जाता दै। और फलके प्रसङ्गसे उत्कान्ति एवं बचिरादि 
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मावतंयेत्सळच्छवणं सळन्मननं सकृन्निद्ध्यासन चेति, नातिरिक्तम्‌ । सकछडुपदेदोपु तु 
चेदोपासीतेत्येवमाद्ष्वनावृत्तिरिति । एवं प्राप्ते घरूमः-प्रत्ययावृत्तिः कतंव्या । कुतः ? अल- 
कदुपदेशात्‌, “श्रोतब्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः' इत्येवंज्ञातीयको ह्यसकृडुपदेदाः प्रत्ययाद्च॒ुत्ति 
सूचयति । ननूक्त-यावच्छब्दमेवावतंयेक्ना धिकमिति-न, दर्शनपर्यंवसितत्वादेबाम्‌ । दर्श- - 
नपर्योवसानानि हि श्रवणादीन्यावत्येमानानि दष्टार्थानि भवन्ति। यथा5वघातादीनि 
तण्डुलादिनिष्पत्तिपयेवसानानि हि तद्वत्‌ । अपि चोपासनं निदिध्यासनं चेत्यन्तर्णीतातु- 
त्तिगुणेव क्रियाभिधीयते । तथा हि-लोके शुरुमुपास्ते राजानसुपास्त इति च यस्तात्पयंण 
गुर्वादीनचुवतेते स एवमुच्यते । तथा ध्यायति प्रोषितनाथा पतिमिति या निरन्तरस्मरणा 
पति प्रति सोत्कण्ठा, सेबमभिघीयते। विद्युपास्त्योश्च वेदान्तेष्वव्यतिरेकेण प्रयोगो दश्यते । 
किद्वि दिनोपक्रम्योपासिनोपसंहरति, यथा-'यस्तद्वेव यत्स वेद-स मयेतदुक्तः' (छा० ४।१।४) 
इत्यञ्ज 'अनु म एतां मगवो देवतां शाथि यां देवतामुपास्से' (छा० ४।२।२) इति । कचिच्चोपा- 
सिनोपक्रम्य विदिनोपसंहरति, यथा--'मनो ब्रह्मत्युपासोत' (छा० ३।१८।१) इत्यञ्ञ 'माति 
' च तपति च कीर्त्या यशसा ब्रह्मचचंसेन य एवं वेद! (छा० ३।१८।३) इति । तस्मात्सकढुपदेशो- 
वप्यावृत्तिसिद्धिः । अखङुदुपदेशस्त्वावृत्तेः सूचकः ॥ १ ॥ 


उसकी आवृत्ति करनी चाहिए--एक वार श्रवण, एह वार मनन ओर एक वार निदिव्यासन, इससे 
अधिक नहीं, “वेद' 'उपासीत' इत्यादि सकृत्‌ उपदेशोंमें आवत्ति नहीं है । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर 
हम कहते हें--प्रत्ययकी आवृत्ति करनो चाहिए । किससे ? इससे कि असकुत्‌ उपदेश है । 'श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः’ इस प्रकारका अनेक वार उपदेश प्रत्यय आवृत्ति सुचित करता है । परन्तु 
ऐसा कहा गया है कि श्रृतिके - अनुसार ही आवृत्ति करनी चाहिए, अधिक नहीं । ऐसा नहीं, क्योंकि 
ये दंन पयंवसायी हैं । साक्षात्कार पयंवसायी वार-वार आवृत्ति किये जानेवाले श्रवण आदि साधन 
दृष्ट फलवाले होते हैं। जेसे अवघात आदि तण्डुल आदि निष्पत्ति ( अभिव्यक्ति) पयंवसायी होते 
हैं, वेसे प्रकरणमें भी समझना चाहिए । और उपासना और निदिघ्यासन आवृत्ति गुण गमित क्रिया 
का ही अभिघान करते हैं। जैसे कि लोकमें “शुरुसुपास्ते०' (गुरुकी उपासना करता है, राजाकी उपा- 
सना करता है ) जो तत्परतासे गुरु आदिका अनुवतंन करता है वह ऐसा ही कहा जाता है। वसे 
“घ्यायति' “जिसका पति परदेश गया है वह स्त्री पतिका ध्यान करती है' जो निरन्तर स्मरण करती 
पतिके प्रति सोत्कण्ठा है वह ऐसी कही जाती है। विद्‌ और उप पूवक अस्‌ धातुका उपनिषदोंमे 
( समान अयसे ) प्रयोग देखा जाता है । कहीं 'विदि' से आरम्मफर उपॉस्तिसे उपसंहार करते हैं। 
जैसे कि 'यस्तद्वेद०' ( जिसे रवव जानता है उसे जो जानता है वह मैंने जैसे कहा है वैसे ही रैक्व 
सदरा होता है ) इसमें विदिसे उपक्रम है ओर “अनु मे एता०' ( हे भगवन्‌ रैक्व | आप मुझे उस 
देवताका उपदेश कीजिए जिसकी आप उपासना करते हैँ) इसप्रकार उपास्तिसे उपसंहार है । ओर 
कहीं उपास्तिसे उपक्रम कर विदिसे उपसंहार करते हैं-जैसे “मनो बरह्मत्युपासीत' ( मन ब्रह्मा है ऐसी 
उपासना करनी चाहिए ) इसमें उपास्तिसे उपक्रम है ओर “भाति च०' ( जो ऐसा जानता है वह 
की ति-यद्य और ब्रह्मतेजक्ष कारण देदीप्यमान होता और तपता है ) इसप्रकार विदिसे उपसंहार है। 
इसमें एक वार उपदेशोमें भी आवृत्ति सिद्ध होतो है, वार बार उपदेश तो आवुतिक्रा सूचक है ॥ १॥ 





सत्यानन्दी दीपिका 
मागका भी विचार किया जायया । प्रथम साक्षात्‌ थुतिर्मे कथित संन्यास आदि साधनोका विचार 
किया जा चुका है। अब 'अघाकृष' इस अधिकरणके पूवंतक फलार्थापत्तिसै गम्य आवृत्ति आदिका 
विचार है । 'अघाइलेप' अधिकरणसे लेकर पाद समाप्तितक जीवनमुक्तिका, द्वितीय पादमें उत्क्वान्तिका, 
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लिङ्गाच्च ॥२॥ 

पदच्छे-रिङ्गात्‌, च । 
सूत्रार्थ--मोर “रब्मीस्त्वं पर्यावतंयात्‌' यह लिङ्ग प्रमाण भी बहुत-सी किरणोंका बिधान 
करता हुआ प्रत्ययोंकी आवृत्ति दिखाता है, इससे श्रवण आदि प्रत्ययोंकी भी आवृत्ति होनी चाहिए । 
* लिङ्गमपि प्रत्ययाबृत्ति प्रत्याययति। तथा ह्ुद्गीथविज्ञानं प्रस्तुत्य “आदित्य उद्गीथः? 
(छा० १।५।१) इत्येतदेकपुत्रतादोपेणापोद्य 'रइमांस्त्वं पर्यावतयात्‌? (छा० १।५।२) इति रद्रिम- 
बहुत्वविज्ञानं बडुपुत्रताये विदधत्सिद्धवत्मत्ययावृत्ति दर्शायति। तस्मात्तत्सामान्यात्सर्दप्रत्यये- 
प्वा्ृत्तिसिद्धिः । अत्राह-भवतु नाम साध्यफलेपु प्रत्ययेप्वावूत्तिः, तेष्वावृत्तिसाच्यस्याति- 
रयस्य संभवात्‌। यस्तु परत्रह्मविषय: प्रत्ययो नित्यशुद्धवुद्धमुक्त स्वभावमेवात्मभूत परं बह्म- 
समर्पयति, तत्र किमर्थावृत्तिरिति ¦ सकृच्छुतौ च त्रह्मात्मत्वप्रतीत्यनुपपत्तेरावृत्त्यभ्युपगम 
इति चेत्‌-न, आव्रत्तावपि तदनुपपत्तेः । यदि हि 'तत्तमसि! (छा० ६।८।७) इत्येबंजातीयकं 
वाक्यं सहच्छ.यमाणं बह्मात्मत्वप्रतीति नोत्पादयेत्‌, ततस्तदेवावत्येमानमुत्पादयिष्यतीति 
का प्रत्याशा स्यात्‌? * अथोच्येत-न केवलं वाक्यं कंचिदथं साक्षात्कतु शक्नो त्यतो युक्स्य- 


Sh मक कमक ह ही की 
लिङ्ग मी प्रत्ययोंकी आवृत्तिका ज्ञान कराता है, क्योंकि “आदित्य उद्गीथः? इसप्रकार उद्गीथ 


विज्ञानको प्रस्तुत कर एवं एक पुत्रताके दोषसे उसका प्रतिषेष कर 'र्मींस्त्व॑ पर्यावतंयात्‌' ( अतः 
हे पुत्र ! तू सूर्य रश्मियोंका आदित्यसे भेदरूपसे चिन्तन कर ) इसप्रकार बहुत पुत्रता प्राप्तिके लिए 
बहुत रश्मियोंके विज्ञानका विधान करता हुआ लिङ्ग सिद्धवत्‌ प्रत्ययोंकी आवृत्ति दिखलाता है। प्रकृत 
उद्गीथ प्रत्ययके साथ सब प्रत्ययोंको साक्षात्कार हेतुरूपसे अथवा ध्यानरूपसे समानता होनेके कारण 
अहंग्रहोपासना और श्रवण आदि सव प्रत्ययोंमें आवृत्तिकी सिद्धि होती है । पू०--यहाँ कहते हैं कि 
साध्य फलवाले प्रत्ययोंमें आवृत्ति मले हो, क्योंकि उनमें आवृत्तिसे साध्य अतिशयका संभव है ।. 
परन्तु जो परब्रह्म विषयक प्रत्यय नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वमाव आत्मभूत परब्रह्मका बोध कराता है, 
उसमें आवृत्तिका क्ष्या प्रयोजन ? यदि कहो कि केवल एक वार श्रवण होनेपर ब्रह्मात्मत्व प्रतीतिकी 
अनुपपत्ति होनेसे आवृत्तिका स्वीकार है। तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि आवृत्ति होनेपर भी उसकी 
उपपत्ति नहीं होती । यदि 'तत्त्वमसि' इसप्रकारका एक वार भ्रयमाण वाक्य ब्रह्मात्मत्व प्रतीतिको 
उत्पन्न नहीं कर सका तो वही आवृत्यमान हुआ प्रतीतिको उत्पन्न करेगा इसकी क्या आशा हो सकती 
है ? यदि कहो कि केवल वाक्य किसी अर्थका साक्षात्कार करनेके लिए समथ नहीं है, अतः युक्तिकी 
अपेक्षा रखता हुआ वाक्य ब्रह्मात्मत्वका अनुमव कराएगा । तथापि--ऐसा माननेपर भी श्रवण 
सत्यानन्दी-दीपिका 
तृतीयपादमें झचरादि गन्तव्य मागंके निणंयका और चतुथ पादमें ज्ञान ओर उपासनाके फलके निर्णयका 
विचार है । १०---असकृत्‌ उपदेश होनेपर मी उसका आवृत्तिमें तात्पर्यं नहीं है । सिद्धान्तमें श्रवण 
आदिको हष्टाथं होनेसे ब्रह्म साक्षात्कारपयन्त आवृत्ति होनी चाहिए । ॥१॥ 
$ विषय साक्षात्कार फुलवाले श्रवण आदि प्रत्ययोंकी आवृत्तिगें “छिङ्गाञ्च' यह दूसरा हेतु 
कहते हैँ । निगुण ब्रह्मे साक्षात्कार उत्पन्न करनेकी “तत्वससि' आदि वाक्यों शक्ति है कि नहीं ? 
प्रथम पक्ष तो एक वार श्रवण किये गये वाक्यसे साक्षात्कार सिद्ध होनेसे आवृत्ति निष्फल है । द्वितीय 
पक्ष--तो उसकी वार वार आवृत्ति भी निष्फल हे । 
ॐ मै आत्मा हुँ और परमात्मासे भिन्न हूँ' इस प्रकारका सामान्य ज्ञान तो प्रायः समीको है, 
किन्तु उससे अविद्याकी निवृत्ति नहीं होती, उसकी निवृत्ति ता 'तत्ततमसि' “अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि 
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पेक्ष चाक्यमन्ुभावयिष्यति त्रह्मात्मत्वमिति, तथाप्यावृत्त्यानर्थक्यमेच । साऽपि हि युक्तिः 
सक्कत्प्रवृततेच स्वमर्थमनुभआवयिष्यति। अथापि स्यादयुक्त्या वाक्येन च सामान्यविषयमेव 
विज्ञानं क्रियते, न विशेषविषयम्‌ । यथास्ति मे हृदये शूलमित्यतो वाक्याद्गाचकस्पादि- 
लिज्वाच्च शूळसद्भावसामान्यमेच परः प्रतिपद्यते, न विशेषमजुभवति, यथा ख एव शळी। 
विशेषानुभवश्चाविद्याया निवर्तकस्ततस्तदर्थावुत्तिरिति चेत्‌-न, असकृदपि तावन्मात्रे क्रिय- 
माणे विशेष विज्ञानोत्पत्यसंभवात्‌। नहि सङत्पयुक्ताभ्यां दास्त्रयुक्ति भ्यामलचगतो विदोषः 
इातकृत्वोऽपि प्रयुज्यमाना भ्यामवगन्तुं शाक्यतेतस्मादयदि शास्त्रयुक्तिभ्यां चिशोषःप्रतिपाद्येत 
यदि चा सामान्यमेव, उभयथापि सङ्तप्रवृत्ते एव ते स्वकार्यं कुरुत इत्यावृत्त्य्ञुपयोगः। नच 
सकप्प्रयुक्ते शास्त्रयुक्ती कस्यचिदप्यजुभचं लोत्पादयत इति शाक्यते नियन्तुस्‌, चिचित्रप्रज्ञत्वा- 
प्रतिपतुणाम्‌ । अपि चानेकांशोपेते लौकिके पदाथ सामान्यविरोषवत्येकेनावधानेनेकमं- 
दामवधारयत्यपरेणापरमिति स्यादप्यभ्यासोपयोगो यथा दीर्घप्रपाठकग्रहणादिणु,चतु निवि- 
शेषे ब्रह्मणि सामान्यविशेषरहिते चेतन्यमात्रात्मके प्रमोत्पत्तावभ्यासापेक्षा युक्त ति। #अन्रो 
च्यते-भवेदावृच्यानर्थक्यं तं प्रति यस्तच्वमसीति सकृदुक्तमेव ब्रह्मात्मत्वसनुभवितु दाकनु- 
थादि प्रत्ययोंकी आवृत्ति निरथंक ही है। क्योंकि वह युक्ति भी एक वार प्रवृत्त हुई अपने अर्थका 
बोध करायेगी । और यदि ऐसी शंका करो कि युक्ति और वाक्यसे सामान्य विषयक ही ज्ञान किया 
जाता है विशेष विषयक नहीं । जैसे मेरे हृदयमें शूळ है, इस वाक्यसे और गात्रकम्पन आदि लिगसे 
शुलके अस्तित्वका सामान्य ज्ञान अन्यको होता है विशेष अनुभव नहीं होता, जैसा कि वही श्‌लवानु 
विशेष शू लका स्वयं अनुभव करता है। यदि कहो कि विशेष अनुभव अविद्याका निवतंक है, अतः 
उसके लिए आवृत्ति है। तो ठीक नहीं है, क्योंकि कितने ही पुनः पुनः भी श्रवण आदि किये जायें 
तो भी विशेष विज्ञानकी उत्पत्तिका संभव नहीं है । कारण कि एक वार प्रयुक्त शास्त्र और युक्तिसे 
क्षनवगत विशेष सौवार प्रयुक्त हुए शास्त्र और युक्तिसे भी विशेष अवगत नहीं किया जा सकता । 
इसलिए यदि कहो कि शास्त्र और युक्तिसे विशेष प्रतिपादन किया जाता है अथवा यदि कहो कि 
उनके योगसे सामान्यका प्रतिपादन किया जाता है, तो भी दोनों प्रकारसे एक वार प्रवृत्त होनेपर हो 
चे अपना कायं करते हैं, इसलिए वृत्तिका उपयोग नहीं है । एक वार प्रयुक्त हुए शास्त्र और युक्ति 
किसीके मी अनुभवको उत्पन्न नहीं करते, ऐसा नियमन नहीं किया जा सकता । क्योंकि अनुमवि- 
ताओंकी बुद्धि विचित्र है। और इसीप्रकार अनेक अंशोसे युक्त सामान्य और विशेषवाले लौकिक 
पदाथमें एक अवधान ( एक वार मनकी एकाग्रता ) से एक अंशका और दूसरे अवधानसे दुसरे 
अंका निश्‍चय करनेवालोंमें आवृत्तिका उपयोग भले ही हो। जैसे दीघं प्रपाठकके ग्रहण आदिमें 
आवृत्तिका उपयोग होता है । परन्तु सामान्य विशेषसे रहित चतन्यमात्रझूप निविशेष ब्रह्ममें प्रमाकी 
उत्पत्तिके लिए आवृत्तिकी अपेक्षा युक्त नहीं है । सिद्धान्ती---इसपर कहते हैं--जो पुरुष “तत्वमसि” 
इसप्रकार एक वार ही उक्त ब्रह्मात्मत्व अनुभव करनेमें समथं हो उसके प्रति आवृत्ति मले निरथंक हो । 
सत्यानन्दी दीपिका , 
वेदान्त वाक्योंके श्रवण आदिके अभ्याससे उत्पन्न हुए भैं ब्रह्मात्मा हूँ” इस विशेष ज्ञानसे होती है । 
इसलिए आवृत्ति सार्थक है । पू०--'न, 'असकृदपि' आदिसे कहता है । 

# जेसे उद्दालकने श्वेतकेतुको 'तस्वमसि' का नौ वार उपदेश किया है । जसे षड्ज आदि स्वर 
भेदके साक्षात्कारके लिए श्रोत्र समथ हैं, तो मी उसके अम्यासकी अपेक्षा है, वसे ही ब्रह्म साक्षात्कार 
करनेकी वाक्यमें सामथ्यं होनेपर भी अभ्यासको अपेक्षा है। इस विषयमें अनुभव प्रमाण भी है । जसे 
अध्ययन आदिमें एक वार श्रवणसे अल्पज्ञान होता है वार-वार वाक्‍्याथंका अभ्यास करनेपर विशेष ज्ञान 
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यात्‌। यस्तु न दाक्नोति तं प्रत्युपयुज्यत एवावृत्तिः । तथा हि छान्दोग्ये 'तत््वमसि श्रेतकेतो' 
( छा० ६।८।७ ) इत्युपदिद्य “भय एव मा मगवान्विज्ञापयतु' ( छा० ६।८।७ ) इति पुनः पुनः 
परिचोद्यमानस्तत्तदाशझाकारणं निराङत्य तत्त्वमसीत्येवासकृदुपदिदाति। तथा च ` श्रोतव्यो 
मन्तब्यो निदिष्यासितब्यः (बृ० ४।५।६) इत्यादि दशितम्‌ । ननूक्त-सकृच्छुतं चेत्तच्चमसि- 
वाक्यं स्वमथमजुभावयितुं न शक्नोति, तत आवत्य॑मानमपि नैव झाक्ष्यतीति, नेष दोषः, 
नहि दऽ जुपपन्नं नाम। डच्यन्ते हि सकच्छुताद्वाक्यान्मन्दप्रतीतं वाक्यार्थमाबतंयन्तस्तत्त- 
दाभासव्युदासेन सम्यकप्रतिपद्यमानाः। अपि च “तत्वमसि' इत्येतद्वाक्यं त्वंपदाथस्य तत्पः 
दार्थभावमाचए्टे । तत्पदेन च प्रकृतं सदत्रहेक्षित जगतो जन्मादिकारणममिधीयते- 
“सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! ( तै २।१।१ ) “विज्ञानमानन्दं ब्रह्म’ (बृ० ३।९।२८), “दुष्टं द्वप्ट' (दृ० ३। 
८।११), “अविज्ञातं विज्ञात’ (बृ० ३।८।११), 'अजमजरममरस्‌ 'अस्थूलसनण्वहस्वमदीघम' (बु० ३। 
८८) इत्यादिद्वास्त्रप्रसिद्धम| #तत्राजादिशब्देजन्मादयों भावविकारा निवर्तिताः। अस्थूला- 
दिशब्देश्य स्थोल्यादयो द्रव्यधर्माः । विज्ञानादिशव्देश्व चेतन्यप्रकाशात्मकत्वसुक्तम्‌। एष 
व्यादूत्तसर्वसंसारघमेको5जुभवात्मको प्रह्मसंशकस्तत्पदार्था वेदान्ताभियुक्तानां प्रसिद्ध 
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परन्तु जो इस प्रकार समथं न हो उसके प्रति आवृत्ति उपयुक्त ही है । जैसे कि छान्दोग्यमें “तत्त्वमसि 
श्रेतकेतो' इस प्रकार उपदेश कर “भूय एव०' (श्वेतकेतु-हे मगवनु ! पुनः मुझे समझाइए) इस प्रकार 
पुनः पुनः प्रेरित होते हुए ततु-तत्‌ आशङ्कां कारणका निराकरण कर 'तत्वमसि' इस प्रकार अनेक वार 
उपदेश करते हैं। और उसी प्रकार “श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितब्यः इत्यादि दिखलाया गया है । 
परन्तु ऐसा कहा गया है कि यदि एक वार श्रुत “तरवससि' वाक्य अपने अथे अनुभव करानेमें समय 
नहीं है तो आवत्यंमान होनेपर भी समर्थ नहीं होगा ! यह दोष नहीं है, क्योंकि दृ्ट-अनुभवमें आनेपर 
कुछ भी अनुपपन्न नहों है । एंक वार श्रत वाक्यसे मन्दप्रतीत-सामान्य ज्ञात वाक्यार्थकी आवृत्ति 
करनेवाले तत्‌-तत्‌ आमासोंका निराकरणकर सम्यरज्ञान करते हुए देखे जाते हैं। ओर 
यह वाक्य “त्वम्‌! पदार्थका “तत्‌ पदाथंमाव कहता है, और “तत्‌? पदसे प्रकृत ईक्षितृ सद्ब्रह्म जगत्के 
जन्म आदिका कारण कहा जाता है, जो "सव्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ “विज्ञानमानन्दं ब्रह्म "अदुष्टं द्वष्ट' 
“अविज्ञातं०' (यह अक्षर ब्रह्म स्वयं दृष्टिका विषय नहीं है, किन्तु स्वयं दरष्टा है, स्वयं अविज्ञात रहकर 
दूसरोंका विज्ञाता है) 'अजमजरममरम्‌०' (ब्रह्म अज, अजर और अमर है) 'अस्थूलम०' (वह न स्थूल 
है, न अणु है, न हस्व है और न दीघं है) इत्यादि शाएत्रसे प्रसिद्ध है । उस ब्रह्ममें अज आदि शब्दोंसे 
जन्म आदि भाव विकार निवृत्त किये गये हैं, अस्थू आदि शब्दोंसे स्थौल्य आदि द्रव्यके धमं निवृत्त 
किये गये हैं । विज्ञान आदि शब्दोंसे ब्रह्म चैतन्य प्रकाशात्मकं कहा गया है । समस्त संसारके धर्मोसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
होता है । और तत्वमसि” इस वाकयमें “तत्‌ पदसे 'तत्‌? पद वाच्य ईक्षितृ सद्ग्रह जगतुके जन्म 


आदिका कारण कहा गया है, और “सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इससे “तत्‌ पदका लक्ष्याथ कहा गया है । 

# अब 'त्वम्‌? पदका अर्थ तथा' इत्यादिसे कहते हैं-स्थुल देह अन्नमय कोशसे लेकर आनन्दमय 
कोश पर्यन्त “यह मैं नहीं है' इस प्रकार सबकी निवृत्तिकर “शुद्ध ब्रह्मात्मा है” यह निश्‍चय त्वम्‌ पदका 
लक्ष्याथे है । इसी अर्थको 'तत्वमसि' आदि वेदान्त महावाक्य प्रतिपादन करते हैं । किन्तु जितको 
“ततः और 'त्वम्‌' पदका वाच्यार्थं और लक्ष्याथे अविद्याङ्कत संशय आदिसे प्रतिबद्ध हैं, उनके प्रति 
'तस्वमसि” आदि वाक्य अपने वाच्य और लकां आत्मैकत्वका बोध करानेमें समर्थ नहीं हैं । उनके 
प्रति शास्त्र और युक्तिका अभ्यास अपेक्षित है । इस प्रकार प्रथम 'तत्‌' पदका लक्ष्याथ निश्चित होनेपर 
पएचात्‌ 'त्वम' पदका लक्ष्याथे निश्चित होता है । इस प्रकार क्रमिक ज्ञान आत्मज्ञानमें हेतु है । 
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तथा स्वंपदाथोऽपि प्रत्यगात्मा श्रोता देहादारभ्य प्रत्यगात्मतया संभाव्यमानकचैतन्यपर्यन्त- 
त्वेनावधारितः। तत्र येपामेतौ पदार्थावनज्ञानसंशायविपर्ययप्रतिबद्धौ तेषां 'तत्त्वमसी' त्येतद्वाक्यं 
स्वाथ प्रमां नोत्पादयितुं शक्नोति, पदाथज्ञानपूर्वकत्वाद्वाक्याथस्येत्यतस्तान्प्रत्येष्व्यः 
पद'र्थविवेकप्रयोजनः शासत्रयुङत्यभ्यासः । यद्यपि च प्रतिपत्तव्य आत्मा लिरशस्तथाप्यध्या- 
रोपितं तस्मिन्वह्न शात्वं देहेन्द्रियमनोबुद्धिविषयवेद्नादिलक्षणम्‌। तत्रेकेनायधानेनेकमं- 
शमपोहत्यापरेणापरमिति, युज्यते तत्र क्रमचती प्रतिपत्तिः। तत्तु पूर्वरुपमेवात्मप्रतिपत्ते :। 
+ येषां पुननिंषुणमतीनां नाज्ञानसंशयविपरयंयलक्षणः पदाथविषयः अ्रतिवन्धोऽस्ति, ते 
शक्नुवन्ति सकृदुक्तमेव तस्वमसिवाक्याथमञुभवितुसिति, तात्पत्यादृत्त्यानथक्य- 
मिष्टमेव । सङ्गदुत्पन्नेव ह्यात्सप्रतिपत्तिरविद्या निवतेयतीति, नात्र करिबिदपि क्रमो५भ्यु- 
पगस्यते । सत्यमेवं युज्येत-यदि कस्यचिदेवं प्रतिपत्तिभेवेत्‌ । बलवती ह्यात्मनो दुःखि- ` 
त्वादि प्रतिपत्तिः। अतो न दुःखित्वाच्यभाचं कर्चित्प्रतिपद्यत इति चेत्‌-न, देहायभिमान- 
चद्‌दुःखित्वायभिमानस्य मिथ्याभिमानत्वोपपत्तेः । प्रत्यक्ष हि देहे छियमाने दह्यमाने वाऽहं 
छिये दह्ये इति च मिथ्याभिमानो इष्टः। तथा वाह्यतरेष्वपि पुत्रमित्रा दिणु संतप्यमानेप्वहमेच 
संतप्य इत्यध्यारोपो इएः। तथा दुःखित्वायभिमानोऽपि स्यात्‌। देदादि वदेव चेतन्याद्रहिशप 
रहित ज्ञानात्मक 'तत्‌' पद वाच्य यह ब्रह्म वेदान्तियोंमें प्रसिद्ध है । इसीप्रकार “त्वम्‌? पदार्थ भी प्रत्यगात्मा, 
श्रोताके देहसे आरम्भ कर प्रत्यगात्मरूपसे संभाव्यमान चेतन्यावधित्वसे निश्चित किया गया है । ऐसी 
अवस्थामें जिनके ये दोनों पदाथ अज्ञान, संशय और विपयंयसे प्रतिबद्ध होते हैं, उनके लिए 'तत्त्वमसि' 
यह वाक्य स्वार्थमें प्रमा उत्पन्न करनेमें समर्थ नहीं है, क्योंकि वाक्याथंज्ञान पदार्थज्ञानपूवंक होता 
है, अतः उनके प्रति पदार्थोके विवेक प्रयोजनवाले शास्त्र और युक्तिका अभ्यास होना चाहिए । यद्यपि 
प्रतिपत्तिके योग्य आत्मा निरंथ है, तो मी देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदना आदिरूप बहुतसे 
अंश उसमें अध्यारोपित हैं, उनमें एक अवधानसे एक अंशका और दूसरेसे दूसरे अंशका निपेधकर 
उसमें क्रमिक प्रतिपत्ति युक्त है। वह आवृत्ति आत्मप्रतिपत्तिका पूर्वरूप है अर्थात्‌ आत्मज्ञानमें कारण 
है। परन्तु जिन निपुण मतिवालोंके अज्ञान, संशय और विपर्यय 'तत्‌’ 'त्वम्‌' पदार्थ विषयक प्रतिबन्ध 
नहीं है वे एक वार ही उक्त 'तत्त्वमसि' वाक्याथं ज्ञान करनेमें समथं होते हैं। उनके प्रति आवृत्तिकी 
अनर्थकता इष्ट ही है, क्योंकि एक वार उत्पन्न हुआ ज्ञान ही अविद्याकी निवृत्ति करता है, इससे 
इसमें कोई क्रम स्वीकार नहीं किया जाता । ठीक है, यदि किसीको- इस प्रकार आत्मज्ञान हो तो आवृत्ति 
की निरथंकता युक्त है। यदि कहो कि आत्मामें दुःखित्व आदिका ज्ञान बलवान्‌ है, अतः कोई भी 
दुःखित्व आदि अमावको प्राप्त नहीं होता, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि आत्मामें देह आदि अभिमानके 
समान दुःखित्व अभिमानमें भी मिथ्याभिमानत्व उपपन्न होता है। देहका छेदन किये जानेपर अथवा 
दहन किये जानेपर मैं काटा जाता हूँ, मैं जलाया जाता हूँ, इस प्रकार प्रत्यक्ष मिथ्याभिमान देखा गया 
है । इसी प्रकार देहसे भिन्न बाह्य पुत्र, मित्र आदिके संतप्त होनेपर 'मैं ही संतप्य हैँ” ऐसा अध्यारोप 
देखा जाता है । उसी प्रकार दुःखित्व आदि अभिमान होना चाहिए, क्योकि देह आदिके समान ही 
दुःखित्व आदि चेतन्यश्पसे बाहर ( पृथक्‌ ) उपलब्ध होते हुए सुषु ` आदिमें . अनुवृत्त नहीं होते । 





| सत्यानन्दी 
$ मन्द ओर मध्यम अधिकारियोके लिए अभ्यास सार्थक कहकर अब उत्तम अधिकारियोके 
लिए 'येपाम्‌' इत्यादिसे कहते हैं। जैसे एक वार उत्पन्न हुआ रज्जुज्ञान सपं आदि भान्तिको निवृत्त 


करता है, वसे उत्तम अधिकारियोंके लिए एक वार 'तत्त्वमसिः आदि महावाक्योंसे उत्पन्न ज्ञान 
अविद्याको निवृत्त करता है । 


आओ... कि 
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अधि० २ सू० ३ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७९७ 


लभ्यमानत्वादूदःखित्वादीनाम्‌, झुपुप्तादिषु चाननुवृत्तः । चैतन्यस्य तु सुपुप्ते पप्यनु- 
वुत्तिमामनन्ति--'यद्दे तन्न पश्य्रति पश्यन्चै तन्न पश्यति' ( वृ० ४।३।२३ ) तस्मात्सर्व दुःखः 
विनिसुक्तेकचेतन्यात्मको५हमित्येष आत्मानुभवः |$ न चेवमात्मानमनुभवतः किचिदन्य- 
त्छृत्यमवशिप्यते । तथा च श्रुतिः किं प्रजया करिप्यामो येषां नोऽऽयमात्माऽयं लोकः’ ( बु० 
४।४।२२ ) इत्यात्मचिदः कतव्याभावं दर्शायति । स्मृतिरपि--यस्त्वात्मरतिरेव स्यादात्मतृप्तश्व 
मानवः । आस्मन्येव च संतुष्टस्तस्य काय न विद्यते’ ( गो० ३५७ ) इति । यस्य तु नेपोऽनुभवो 
द्रागिच जायते तं प्रत्यनुभवाथ एवाजृत्त्यभ्युपगमः। तत्रापि न तस्वमसिवा्यार्थात्परच्या- 
व्यावृत्तौ प्रवतयेत्‌ । नहि वरघाताय कन्यामुद्वाहयन्ति। नियुक्तस्य चास्मिन्नधिइतोऽहं 
कर्ता मयेद्रं कतंव्यमित्यवद्यं ब्रह्मप्रत्ययाद्विपरीतप्रत्यय उत्पद्यते । यस्तु स्वयमेव मन्दः 
मतिरप्रतिभानात्तं वाक्याथ जिहासेत्तस्येतस्मिन्नंच वाक्याथ स्थिरीकार आवृत्त्यादिवा- 
चोयुक्त्याऽभ्युपेयते । तस्मात्परश्रह्मचिषयेऽपि प्रत्यये तडुपायोपदेदेण्वावृत्तिसिद्धिः ॥ २. ॥ 
( २ आत्मत्वोपासनाधिकरणम्‌ । सू० ३ ) 
आत्मेति तूपगच्छन्ति ग्राहयन्ति च ॥ ३ ॥ 
पद'च्छेद--आत्मा, इति,, तु, उपगच्छन्ति, ग्राहयन्ति, च 
चे 


परन्तु 'यद्वौ ०' ( वह जो सुपुप्तिमें नहीं देखता सो निश्‍चय देखता हुआ नहीं देखता ) इत्यादि श्रुतिसे 


चैतन्यकी अनुवृत्ति सुपुप्तिमें कहते हैं। इसलिए सब दुःखोंसे विनिमुक्त एक चतन्य स्वरूप मैं हूँ यह 
आत्मानुभव है । और इस प्रकार आत्माका अनुमव करनेवालोंके . लिए कुछ अन्य कृत्य अवशिष्ट नहीं 
होता । जैसे कि 'किं प्रजया०' ( परमार्थदर्शी जिन हम लोगोंका यह आत्मा ही लोक है वे हम इस 
प्रजा-संततिसे क्या करेंगे ) यह श्रुति आत्मवेत्ताके लिए कतंव्यामाव दिखलाती है । और 'यस्त्वात्मरति- 
रेव०' ( परन्तु जो मनुष्य आत्मामें ही रति-प्रीतिवाला है विषयमें नहीं, और आत्मामे ही तृप्त है अन्न 
रस आदिसे नहीं, आत्मामें ही सन्तुष्ट है बाह्याथं लामसे नहीं उसके लिए कोई कतंव्य नहीं है ) यह 
स्मृति भी है । परन्तु जिसको [ तत्त्वमसि आदि वाक्योसे मैं ब्रह्म हें | यह अनुमव शीघ्र नहीं होता, 
उसके प्रति अनुमवके लिए ही आवृत्तिका स्वीकार है। उसमें भी उसको 'तत्त्वमसि' वाक्‍्याथंसे 
प्रच्युतकर आवृत्तिमें प्रवृत्त नहीं करना चाहिए, क्योंकि वर नाशके लिए कन्याका विवाह नहीं करते । 
इसमें अधिकृत हुआ मैं कर्ता हूँ, यह मेरा कतंव्य है, इस प्रकार नियुक्त पुरुषको ब्रह्मशानसे अवश्य 
[वपरीत ज्ञान उत्पन्न होता है। किन्तु जो स्वयं ही मन्दमति वाक्यार्थके प्रतिमान न होनेसे उसके 
त्याग करनेकी इच्छा करता.हो तो उसको इसी वाक्यार्थमे आवृत्ति आदि वचन [ श्रोतव्यः | और 
युक्तिसे स्थिर करना स्वीकार है। इसलिए परत्रह्म विषयक ज्ञानमें मी उसके साधनभूत उपदेशोसें 
आवृत्ति सिद्ध होती है ॥ २॥ 
ङ सत्यानन्दी-दीपिका 

# जिसको 'तस्वमसिः आदि महावाक्योंसे “मैं ब्रह्म हूँ' ऐसा शीघ्र ज्ञान उत्पन्न नहीं होता उसके 
लिए आवृत्ति स्वीकृत है । परन्तु जो 'तत्वमसि” वाक्याथं ज्ञानमें संलग्न है उसको वहाँसे हटाकर 
“श्रोतव्यो मन्तव्य; इस प्रकार आवृत्तिमें प्रवृत्त नहीं करना चाहिए, क्योंकि “श्रोतच्यः' आदिकी 
आवृत्ति मी तो प्रधान 'तत्त्वमसि' वाक्यां ज्ञानके लिए है । यहाँपर 'तस्वमसि' आदि वाक्याथ ज्ञान 
प्रधान है और 'श्रोतव्यः आदि उसके अङ्ग हैं । अज्भोंका ग्रहण प्रभानकी सिद्धिके लिए होता है। 
इस प्रकार सगुण और निगुण ब्रह्मसाक्षात्कार फलके साधन भूत अहंग्रहोपासना और श्रवण आदिमें 
आवृत्ति सिद्ध होती है ॥२॥ 





७९८ ्रह्मसूञ-शाङ्करभाष्य [ अ० ४ पा० १ 


सूचा्थ--( आत्मेति ) 'आत्मरूपसे परमेश्वरका ग्रहण युक्त है' ( तु ) क्योंकि (उपगच्छन्ति) 
जावा 'त्वं वा अहमस्मि’ इसप्रकार स्वीकार करते हैं (च) और (ग्राहयन्ति) “एष त आत्मा सर्वान्तरः' 
इत्यादि श्रुति आत्मरूपसे ईश्वरका ग्रहण कराती हैं । 

$ यः शास््रोक्तविरोषणः परमात्मा स किमहमिति ग्रहोतव्यः, कि चा सद्न्य इत्येत- 
द्विचारयति । कथं पुनरात्मशब्दे प्रत्यगात्मविषये शूयमाणे संशय इति ! डच्यते,-अय- 
मात्मशब्दो सुख्यः शक्यतेऽभ्युपगन्तुं सति जीवेश्बरयोरभेदसंभव इतरथा ठु गोणोऽयम- 
भ्युपगन्तव्य इति मन्यते । किं तावत्प्राप्तम्‌ ? नाहमिति ग्राह्यः । न ह्पहतपाप्मस्वादिशुणो 
चिपरीतगुणत्वेन शक्यते ग्रहोतु; विपरीतशुणो चाऽपहतपाप्मत्वादिशुणत्वेन। अपहतपाप्मा- 
दिशुणञ्च परमेश्वरः, तद्विपरीतशुणस्तु शारीरः । ईश्वरस्य च खंसार्यात्मत्वे इश्वरासाव- 
प्रसङ्गः, ततः शाञ्जानर्थक्यम्‌। संसारिणोऽपीश्वरात्मत्वेऽधिकार्यंभावाच्छास्रानथक्यमेव, 
प्रत्यक्षा दिचिरोधञ्च। अन्यत्वेऽपि तादात्म्यदशनं शास्त्रात्कतेव्यं प्रतिमादिष्विव विष्वादि- 
दर्शानमिति चेत्‌, काममेवं भवतु । नतु संसारिणो मुख्य आत्मेश्वर इत्येतन्नः प्रापयतव्यम्‌। 
एवं प्राप्ते मूसः-आत्मेत्येव परमेश्वरः प्रतिपत्तव्यः । तथा दि-परमेश्वरप्रक्रियायां जाबाला 
आत्मत्वेनेचैतमुपगच्छन्ति-*वं चा अहमस्मि भगवो देवतेऽहं वै व्यमसि भगवो देवते’ इति । 
तथाऽन्येऽपि अहं ब्रह्मास्मि’ इत्येवमादय आत्मस्वोपगमा द्रष्टव्याः। ग्राहयन्ति चात्सत्वे- 
नेवेश्वर वेदान्तवाक्यानि एष त आत्मा सर्वान्तरः? ( वृ० ३।४।१ ), एव त आत्मा5- 


६ =e चा 


जो शास्त्रोक्त विशेषण विशिष्ट परमात्मा है क्या वह “मैं हूँ' इसप्रकार ग्रहण करना चाहिए 
अथवा क्या वह “मुझसे अन्य है” ऐसा ग्रहण करना चाहिए, इसका विचार करते हैँ । परन्तु प्रत्यगात्म- 
विषयक आत्मशब्द श्र यमाण होनेपर पुनः संशय कंसे ? कहते हुँ--जीव और ईश्वरका अभेद संभव 
होनेपर यह आत्मशब्द मुख्यरूपसे स्वीकार किया जा सकता है, अन्यथा यह आत्मशब्द गौण स्वीकार 
करना चाहिए, ऐसा मानते हैं । तब क्या प्राप्त होता है? पूर्वपक्षो- “मैं ब्रह्म हूँ' इसप्रकार ग्रहण नहीं 
करना चाहिए, क्योंकि 'अपहतपाप्मत्व' आदि गुणवाला विपरीत गुणरूपसे ग्रहण नहीं किया जा 
सकता अथवा विपरीत गुण-पाप आदि विशिष्ट 'अपहतपाप्मत्व' आदि गुणरूपसे ग्रहण नहीं किया जा 
सकता । 'अपहतपाप्मत्व” आदि गुण विशिष्ट परमेश्वर है और उससे विपरोत गुण विशिष्ट जीवात्मा है । 
ईश्वरमें संसार्यात्मत्व स्वीकार होनेपर ईरवरका अभाव प्रसङ्ग होगा, उससे शास्त्र अनथंक होगा । और 
संसारीमें भी ईश्व रात्मत्व स्वीकार होनेपर अधिकारीके न होनेसे शास्त्र अतर्थक ही होगा । और दोनोंके 
अभेद पक्षमें प्रत्यक्ष आदिका विरोध. भी होता है। यदि ऐसा कहो कि दोनोंका भेद होनेपर भी प्रतिमा 
आदिमें विष्णु आदि दशंन ( ध्यान ) के समान शास्त्र प्रामाण्यसे तादात्म्यदशन ( अभेद ध्यान ) 
करना चाहिए, तो मळे ऐसा हो । परन्तु संसारी जीव मुख्यरूपसे परमात्मा ईश्वर है, ऐसा हमें प्राप्त 
नहीं कराना चाहिए । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं---यह आत्मा ही परमेश्वर समझना 
चाहिए, क्योंकि परमेश्वरके प्रकरणमें “स्वं चा अहमस्मि” ( हे भगवन्‌ देवता ! तु ही मैं हूं, और हे 
भगवन्‌ देवता ! मैं ही तु है ) इसभ्रकार जावाळ उसे आत्मरूपसे स्वीकार करते हैं । वसे ही “अहं 
ब्रह्मास्मि’ इत्यादि अन्य मी आत्मत्व स्वीकार जानना चाहिए । 'एष त आत्मा०' ( यह तेरा आत्मा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# पूं अधिकरणमें श्रवण आदि साघनोंकी आवृत्ति कही गयी है। अव इस अधिकरणमें 
ध्यानके समय आवृत्ति विषयक विचार किया जाता है। तत्त्वज्ञानके लिए च्यानकी आवृत्तिके समय 
भैं ब्रह्म हुँ? ऐसा ध्यान करना चाहिए, अथवा 'मेरा स्वामी ईश्वर है? ऐसा ध्यान करना चाहिए ? 
इसप्रकार ऐक्थ और भेदविषयक . प्रमाणोके होनेसे “यः? इत्यादिसे संशय कहते हैं। "शब्दादेव प्रमितः 
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न्तर्याम्यस्एतः' ( बृ० ३।७।३ ), 'तस्सस्यं स आत्मा तच्वमसि' ( छा० ६।८।७ ) इत्येचमादीनि । 
यदुक्तम-प्रतीकदर्शनमिदं विष्णुपतिमान्यायेन सविप्यतीति, तदयुक्तम्‌, गोणत्वप्रसज्ञात्‌, 
वाक्यचैरूप्यात्य । यत्र हि प्रतीकरष्टिरभिप्रेयते, सकृदेव तत्र वचनं भवति । यथा-'मनो ब्रह्म 
( छा० ३।१८।१ ) 'आदित्यो ब्रह्म (छा० ३।११।१ ) इत्यादि, इह पुनस्त्वमहमस्म्यहं च त्वम- 
सीत्याह, अतः प्रतीकक्षु तिवैरूप्यादभेदप्रतिपत्तिः, भेददए्यपवादाञ्च। तथा हि- अथ योऽन्यां 
देवतासुपास्तेऽन्योऽसातन्योऽहमस्मीति न स वेद्‌’ ( वृ० १।४।१० ), “सृत्योः स झत्युमाप्नोति य इह 
नानेव पझ्यति' (ब्र) ४।४।१९, कठ० ४।१०), “सवं तं परादाद्योऽन्यत्रास्मनः सव जेद' (बृ० ४।५।७) 
इत्येचमाद्या भूयसी श्रुतिभेंददरंनमपचदति। यत्तृक्म्‌-न विरुद्धणुणयोरन्योन्यात्मत्वसंभव 
इति, नायं दोपः, चिरुद्धणुणताया मिथ्यात्वोपपत्तेः । यत्पुनरुक्तम्‌-ईश्वराभावपरसङ्ग इति, 
तदसत्‌, शार्रप्रामाण्यादनभ्युपगमाच्च । नहीश्वरस्य संसार्यात्मत्वं प्रतिपाद्यत इत्यभ्युपग- 
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सर्वान्तर है ) “एष त आत्मा०' ( यह तेरा आत्मा अन्तर्यामी और अमृत है ) “तत्सत्यं ०' ( वह सत्य 


है वह आत्मा है, हे श्वेतकेतु ! वह तू है ) इत्यादि वेदान्तवाक्य ईश्वरको आत्मरूपसे ग्रहण कराते हैं । 
जो यह कहा गया है कि विष्णुप्रतिमान्यायसे यह प्रतीक दर्शन होगा, वह अयुक्त है, क्योंकि ऐसा 
साननेसे गौणत्व प्रसङ्ग और वाक्यविरूपत्व-विरुद्धत्व होता है । जहाँ प्रतीकदृष्टि अभिप्रेत होती है 


` यहाँ एक ही दार यतन होता है। जैसे कि “मनो ब्रह्म ( मन ब्रह्म है ) “आदित्यो बह्म' ( आदित्य 


बरह्म है ) इत्यादि । परन्तु यहाँ तो 'तू मैं हुं और मैं तू है ऐसा कहते हैं। अतः प्रतीक श्रतिके विरुद्ध 
होनेसे अभेद प्रतिपत्ति है, क्योंकि" भेददृष्टिका अपवाद है । जसे कि “अथ योऽन्यां? ( और जो अन्य 
देवताकी 'यह अन्य है ओर मैं अन्य हूँ इसप्रकार उपासना करता है वह नहीं जानता ) “मत्योः स०' 
( जो पुरुष इस अभिन्न तत्त्वमें नाना-भेद देखता है वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) 'सब तं०' 
( जो सबको आत्मासे भिन्न जानता है उसे सब परास्त कर देते हैं--कैवल्य सम्बन्धसे रहित कर देते 
हुँ) इत्यादि बहुत-सी श्रुति भेद दशंनका निषेध करती हैं ॥ ओर यह कहा गया है कि विरुद्ध गुणवालों 
( जीव और ईश्वर ) का अन्योन्यात्मत्व-ऐक्य संभव नहीं है। यह दोष नहीं है, क्योंकि विरुद्ध गुणतामें 
मिथ्यात्व उपपन्न है । और जो यह कहा गया है कि ईश्वरका अभाव प्रसद्ध होगा । वह ठीक नहीं है, 
क्योंकि शास्त्रप्रमाण है और उसे हम स्वीकार नहीं करते । ईश्वरमें संसारी आत्मत्वका प्रतिपादन किया 
सत्यानन्दी-दीपिका 

( ब्र० सू० १।३।२३ ) इत्यादि सूत्रमें और 'अयमात्मा ब्रह्म ( वृ० २५१९ ) (यह आत्मा ब्रह्म है) 
इत्यादि श्रुतियोंसे अभेदका प्रतिपादन किया गया है । तो फिर संशय क्यों किया जाता है? 'द्वा सुपर्णा 
सयुजा' इत्यादि भेदश्रुति और “मै कर्ता, मोक्ता, सुखी-दुःखी, पुण्यी-पापी है और ईश्वरसे भिन्न हूँ 
इत्यादि प्रत्यक्ष भेदप्रतीतिसे संशय होता है । जीव और ईश्वरा अभेद होनेपर तो जीवमें परमात्म- 
शब्द मुख्यरूपसे उपयुक्त हो सकता है । परन्तु द्वा सुपर्णा सयुजा' इत्यादि भेद प्रतिपादक श्रुति 'अप- 
हतपाप्मा' इत्यादि ईश्वर स्वरूप प्रतिपादक श्रुतियोंके विद्यमान होनेपर अभेद सम्मव नहीं है, इसलिए 
ध्तर्वमसि? इत्यादि अभेद प्रतिपादक श्रुतिवाक्य गौण है । यदि दोनोंका अभेद माना जाय तो ईश्वरको 
जीवभाव प्राप्त होनेपर 'यः सर्वज्ञः सववित? इत्यादि ईश्वर प्रतिपादक शास्त्र निष्फल होगा, और 
जीवको ईश्वरमाव प्राप्त होनेपर अधिकारीके न होनेसे कमं, उपासना और ज्ञान प्रतिपादक शास्त्र 
निष्फळ होगा । इसलिए दोनोंका भेद मानना युक्त है । और अभेद प्रतिपादक ह्य आदि 
श्रतियोसे करना चाहिए । जैसे प्रतिमा आदिमें विष्णु आदिका बुद्धिसे ध्यान 
किया जाता ह र मुख्यरूपसे परमात्मा मानना युक्त नहीं है । सिद्धान्ती--'आत्मेत्येव 
परमेश्वरः? इत्यादिसे कहते हैं । पूर्वपक्षमे “तस्वमसि' आदि अभेद श्रुतियोंका अभेद अथ गोण दै, 
सिद्धान्तमें अभेद अर्थ मुख्य है ॥ २ ॥ 
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च्छामः, कि तर्हि ? संसारिणः संसारित्वापोहेनेश्वरात्मत्वं प्रतिपिपादयिषितमिति। एवं च 
सत्ये तेश्वरस्यापहतपाप्मत्वा दिरुणता यिपरीतशुणता त्वितरस्य मिथ्येति व्यवतिष्ठते। यद" 
प्युक्तम्‌-मधघिकार्यभावः प्रत्यक्षादि विरोधश्च ति, तदप्यसत्‌, प्राकप्रवोधात्संसारित्वाभ्युपग- 
मात्‌, तद्विषयत्वाच प्रत्यक्षादिव्यचहारस्य । “यत्र स्वस्य सवमात्मवाभूत्तत्केन कं पर्येत्‌ ( ब्रु० 
२।४।१४ ) इत्यादिना हि प्रवोधे प्रत्यक्षाय्यभावं दर्शायति। प्रत्यक्षाद्यभाचे श्रृतेरप्यभाचप्रसङ्ग 
इति चेत्‌-न, इष्टत्व(त्‌। 'अत्र पिताऽपिता भवति” ( छु० ४।३।२२ ) इत्युपक्रम्य 'वेदा अवेदाः 
(इ० ४।३।२२) इति वचनादिप्यत एवास्माभिः श्रुतेरप्यभावः प्रवोधे। कस्य पुनरयमप्रवोध 
इति चेत्‌-यस्स्बं पुच्छसि तस्य त इति वदामः। नन्वहमीश्वर एवोक्तः श्रुत्या, यद्येवं प्रति- 
बुद्धोऽसि, नास्ति कस्यत्रिदप्रयोधः। योऽपि दोषश्चोद्यते कोश्चित-अविद्यया किलात्मनः 
सद्वितीयत्वादड्वेतानुपपत्तिरिति, सो 5प्येतेन परत्युक्तः। तस्मादात्सेत्येवेश्वरे मनो दघीत॥३॥ 
( ३ प्रतीकाधिकरणम्‌ । सू० ४ ) 
न प्रतीके न हि सः॥ ४ ॥ 
पदच्छेद्‌--न, प्रतीके, नहि, सः । 
सूचाथे- ( प्रतीके ) प्रतीकोंमें (न) आत्मवुद्धि नहीं होनी चाहिए ,क्योंकि ( सः ) उपासकको 
व्यस्त प्रतीकोंका आत्मरूपसे आकलन नहीं करना चाहिए । 
# “मनो ब्रह्मेत्युपासीतेस्यध्यात्ममथाधिवैचतमाकाशो ब्रह्मेति’ ( छा० ३।१८।१) तथा 
आदित्यो ब्रहमेत्यादेशः' ( छा० ३।१९।१ ) 'स यो नाम ब्रह्मेत्युपास्ते' (छा० ७।१।५) इत्येवमादिषु 


जाता है, ऐसा हम स्वीकार नहीं करते, किन्तु संसारी जीवका संसारित्व निरासकर ईश्च रभाव प्रतिपादन 
करना अमीप्सित है । ऐसा होनेपर अद्देत ईश्वरका अपहतपाप्मत्व आदि गुणत्व और अन्य जीवका 
विपरीत गुणत्व मिथ्या है, ऐसा व्यवस्थित होता है । जो यह भी कहा गया है कि अधिकारीका अभाव 
भौर प्रत्यक्ष आदिका विरोध है । वह भी अयुक्त है, क्योंकि तत्वज्ञानसे पूव जीवका संसारी आत्मत्व 
स्वीकार है और प्रत्यक्ष आदि व्यवहार तद्विपयक है । 'यत्र त्वस्य ०? ( जहाँ इसका सब.आत्मा ही हो 
गया वहाँ किससे किसे देखे ) इत्यादिसे श्रुति प्रबोध-तत्त्वज्ञान होनेपर प्रत्यक्ष आदिका अमाव दिखलाती 
है । यदि कहो कि प्रत्यक्ष आदिके अमाव होनेपर श्रुतिक़ा भी अभाव प्रसङ्ग हो जायगा, तो नहीं, क्योंकि 
ऐसा हमें इष्ट है । 'अत्र पिताऽपिता भवति' ( इस अवस्थामें पिता अपिता हो जाता है ) ऐसा आरम्म- 
कर “वेदा अवेदाः' ( वेद अवेद हो जाते हैं ) इस वचनसे प्रवोधमें श्रृतिका अमाव हमें भी इष्ट है । यदि 
कहो कि यह सज्ञान किसका है, तो हम कहते हैं कि तुम पूछते हो वह उस तुम्हारा ही है । परन्तु “मैं 
ईश्वर हूँ' ऐसा श्रुतिने कहा है । यदि इसप्रकार प्रतिबुद्ध हुए ही तो किसीका अज्ञान नहीं है । और कुछ 
लोग जो दोष देते हैं कि अविद्यासे आत्मामें सद्वितीयत्व होनेसे अद्व॑तकी अनुपपत्ति है, वह भी इससे 
्रत्याख्यात हुआ । इससे आत्मा ही ईश्वर है, उस ईश्वरमे मन लगाना चाहिए ॥ ३ ॥ 

'मनो ब्रह्मेत्युपासीत०' (मन ब्रह्म है ऐसी उपासना करनी चाहिए, यह्‌ अध्यात्महष्टि है आकाश 
ब्रह्म है ऐसी उपासना करनी चाहिए, यह अधिदेवत है) इसीप्रकार 'आदिस्यो ब्रहयोस्यादेशः०' ( आदित्य 
ब्रह्म हे ऐसा उपदेश है) 'स यो नाम०' ( वह जो कि नाम ब्रह्म हे ऐसी उपासना करता 

सत्यानन्दी-दीपिका 

जसे पूवं अधिकरणमें ब्रह्ममें जीवका अभेद होनेसे अहंग्रह कहा गया है, वसे ही प्रतीक भी 
ब्रह्म विचार होनेसे जीवसे अभिन्न ब्रह्म है, उससे अभिन्न होनेसे जीवसे अभिन्न हैं। उनमें भी अहंग्रह 
होना चाहिए । इसप्रकार ष्टान्तसंगतिसे पूर्वपक्ष कहते है-पूर्वपक्षमें प्रतीकोपासनाका अहुंग्रहोपासना 
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प्रतीकोपासनेघु संशयः-कि तेप्वप्यात्मग्रहः कर्तव्यो न वेति । कि तावत्प्राप्तम ? तेष्वप्या- 
त्मग्रह एव युक्तः कतुंम्‌ । कस्मात्‌? ब्रह्मणः श्रुतिप्चात्मत्वेन प्रसिद्धत्वात्प्रतीकानामपि 
त्रझविकारत्वाद्घ्रह्मत्वे सत्यात्मत्वोपपत्तेरिति। एवं प्राप्ते ब्रमः--न प्रतीकेप्वात्ममति 
वध्नीयात्‌। न हि स उपासकः प्रती कानि व्यस्तान्यात्मत्वेनाकलयेत्‌। यत्पुन'-ब्रह्मविकार- 
त्वात्ःतीकानां नह्मत्बं ततश्चात्मस्वमिति-तद्सत्‌, प्रतीकाभावप्रसज्ञात्‌ । विकारस्वरूपो- 
पमदन हि नामादिजातस्य बह्मत्वमेवाश्रितं भवति । स्वरूपोपमद्‌ च नामादीनां कुतः 
प्रतीकत्वमात्मग्रहो वा? न च ब्रह्मण आत्मत्वाद्त्रदष्ट्युपदेरोष्वात्मदष्टिः कर्त्या, 
कठृत्वाद्यनिराकरणात्‌ । कर्तेत्वादिसर्वसंसारधर्मनिराकरणे हि ब्रह्मण आत्मत्वोपदेशः । 
तदनिराकरणेन चोपासनविधानम्‌ । अतञ्चोपासकस्य प्रतीक समत्वादात्मग्रहो 
नोपपद्यते। नहि रुचकस्वस्तिकयोरितरेतरात्मत्वमस्ति, सुवर्णात्मत्वेनेव तु ब्रह्मात्म- 
त्वेनैकत्वे प्रतीकाभावप्रसङ्गमचोचाम । अतो न प्रतीकेप्वात्मदष्टिः क्रियते ॥४॥ 
( ४ ब्रह्मदएयधिकरणम्‌ । सू० ५ ) 
्रह्मदष्टिरुत्कर्षात्‌ ॥०॥ 
पद्च्छेद्‌- ्रह्मदष्टिः, उत्कर्षात्‌ । 


है ) इत्यादि प्रतीकोपासनाओंमें संशय होता है कि क्या उनमें भी आत्मग्रह करना चाहिए अथवा 


नहीं ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--उनमें भी आत्मग्रह युक्त ही है, किससे ? इससे कि ब्रह्म 
आत्मख्पसे श्रुतियोंमें प्रसिद्ध है, प्रतीक भी ब्रह्मके विकार हैं, अतः उनमें ब्रह्मत्व होनेपर आत्मत्वकी 
उपपत्ति संभव है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-प्रतीकोमें आत्मबुद्धि नहीं करनी 
चाहिए, क्योंकि उपासकको व्यस्त प्रतीकोंका आत्मरूपसे आकलन ( ग्रहण ) नहीं करना चाहिए, ओर 
जो कहा गया है कि ब्रह्मका विकार होनेसे प्रतीक ब्रह्म हैं उससे आत्मा हैं। वह युक्त नहीं है, क्योंकि 
ऐसा होनेपर प्रतीकका अमाव प्रसङ्ग होगा । कारण कि विकारके स्वरूपका नाश होनेपर नाम आदि 
समुदाय ब्रह्म स्वरूप ही हो जाता है। नाम आदिके स्वरूपका नाश होनेपर उनमें भ्रतीकत्व और 
आत्मग्रह कैसे हो सकता है? ब्रह्मके आत्मत्व होनेसे ब्रह्महृष्टि उपदेशोंमें आत्मदृष्टिकी कल्पना नहीं 
करनी चाहिए, क्योंकि कतृत्व आदिका निराकरण नहीं किया गया है । कतृत्व आदि समस्त संसार 
धर्मोके निराकरणसे ही ब्रह्मामें आत्मत्व उपदेश है, और उसके अनिराकरणसे उपासनाका विधान 
है । अतः उपासककी प्रतीकोंके साथ समानता होनेसे प्रतीकोंमें आत्मग्रह उपपन्न नहीं होता । रुचक 
और स्वस्तिकोंमें अन्योन्यात्मकत्व नहीं है । जंसे ये दोनों सुवणरूपसे एक हैं, वसे प्रतीक और उपासक 
दोनों ब्रह्मरूपसे एक होनेपर प्रतीकका अभाव प्रसङ्ग आ जायगा, ऐसा हम कह चुके हैं । इसलिए 
प्रतीकोंमें आत्महष्टि नहीं की जाती है ॥४॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका _ 
से कोई विशेष नहीं है, इसलिए “मनो ब्रह्म' (ब्रह्म॑रूप मन मैं हूँ) “आदित्यो ब्रह्म' ( ब्रह्मह्प आदित्य 


मैं हुं) इसप्रकार प्रतीकोंमें आत्मरूपसे अहंग्रह करना चाहिए । सिद्धान्तः--विकल्प कर पूव पक्षका 
निराकरण करते हैं--प्रतीकोंमें यह आत्मा है, ऐसे अनुमवके वळसे महंग्रह होता है अथवा वस्तुतः 


जीवसे प्रतीक अभिन्न हैं, अतः महंग्रह होता है। प्रथमपक्ष युक्त नहीं है, इसको “न हि सः' आदिसे 
कहते हैं । दूसरा पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रतीक ब्रह्मका विकार होनेसे ब्रह्म है, इससे वह आत्मा 


है । ऐसा होनेसे प्रतीकका अमाव प्रसङ्ग होगा । नाम-रूप विकारका स्वरूपनाश होनेपर उसमें घतीकत्व 


53 और आत्मग्रह संभव नहीं हैं, अतः प्रतीकोंमें आत्मबुद्धि नहीं करनी चाहिए ॥४॥ 


१०१ 
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सूचार्थ--( ब्रह्मदृष्टि: ) आदित्य आदि प्रतीको ब्रह्मृष्टि करनी चाहिए, ( उत्कर्षात्‌ ) 
क्योंकि ब्रह्मदष्टि उत्कर्ष है । हि 

& तेष्वेबोदाहरणेष्वन्यः संदायः-किम्रादित्यादिडण्यो ब्रह्मण्यध्यसितव्याः, कि वा 
ब्रह्मदष्टिराद्त्यादिष्विति । कुतः संशयः ¦ सामानाधिकरण्ये कारणानवधारणात्‌। अत्र हि 
ब्रह्मशब्द्स्यादित्यादिशब्देः सामानाधिकरण्यसुपलभ्यते, आदित्यो ब्रह्म प्राणी ब्रह्म विद्यु- 
त्रहमेत्यादिसमानविभक्तिनिदंशात्‌ । न चात्रा्जसं सामानाधिकरण्यमवकर्पते, अर्थान्तर 
वचनत्वादन्रह्मादित्यादिशब्दानाम्‌ । नहि भवति गोरश्व इति सामानाधिकरण्यम्‌। नयु 
प्रकृतिविकारभावाद्घ्रह्मादित्यादीनां मृञ्छराचादिचित्सामानाधिकरण्यं स्यात-नेस्युच्यते, 
चिकारप्रविलयो होवं प्रहतिसामानाधिकरण्यात्स्यात्‌। ततश्च प्रतीकाभावप्रसङ्गमचोचास । 
परमात्मवाक्यं चेदं तदानी स्यात्‌, ततञ्चोपासनाधिकारो वाध्येत। परिमितविकारोपादानं 
च व्यर्थम्‌। तस्माद्‌ ब्राह्मणो 5ग्निचेश्वानरः इत्यादिवदन्यतरत्रान्यदष्ट्यध्यासे सति के किर 
घिरध्यस्यतामिति संशयः तत्रानियमः, नियमकारिणः शास्त्रस्याभावादित्येवं भाघम्‌। अथवा- 


उन्हीं उदाहरणोंमें अन्य संशय होता है कि क्या आदित्य आदि इष्टिका ब्रह्ममें अध्यास होना 
चाहिए अथवा क्या ब्रह्मदृष्टिका आदित्य आदिमें अध्यास होना चाहिए ? किससे संशय होता है ? 
इससे कि सामानाधिकरण्यमें कारणका निश्चय नहीं होता । और यहींपर ब्रह्म शब्दका आदित्य आदि 
शब्दोंके साथ सामानाधिकरण्य उपलब्ध होता है, क्योंकि “आदित्यो ब्रह्म०' ( आदित्य ब्रह्म है, 
प्राण ब्रह्म है, विद्युत्‌ ब्रह्म है ) इत्यादि समान विमक्तिका निर्देश है और यहाँ मुख्य सामानाधिकरण्य 
नहीं हो सकता, कारण कि ब्रह्म और आदित्य शब्द भिन्न-भिन्न अथंके वाचक हैं। 'गोरश्वः' “गो अश्व' 
इसप्रकार सामानाधिकरण्य नहीं होता । परन्तु मृत्तिका और शराव ( सिकोरा ) के समान ब्रह्म 
और आदित्य आदिका प्रकृति-विकारमाव होनेसे सामानाधिकरण्य होना चाहिए ? नहीं, ऐसा कहते 
टु क्योकि इसप्रकार प्रकृतिके साथ सामानाधिकरण्य होनेसे विकारका प्रविलय ही होगा, उससे 
प्रतीकका अभाव प्रसङ्ग आ जायेगा, ऐसा हम कह चुके हैं। ओर ऐसा माननेपर तो यह [ आदित्यो 
ब्रह्म ] परमात्मवाक्य होगा, उससे उपासना अधिकारका बाध हो जायगा । परिमित-सीमित विकारका 
ग्रहण भी व्यथं है । इसलिए “ब्रा्मणोऽस्िवैश्वानरः? (ब्राह्मण वेश्वानर अग्नि है) इत्यादिके समान अन्योन्य 
में अन्य इष्टिका अध्यात होनेपर कहाँ किस दृष्टिका अध्यास होना चाहिए, ऐसा संशय होता है। 
पूवपक्षी--इस विषयमें कोई नियम नहीं है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि नियम करनेवाले शास्त्रका 
अमाव है । अथवा आदित्य दृष्टि ही ब्रह्ममें करनी चाहिए, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि इसप्रकार 


| सत्यानन्दी-दीपिका 

४ पूर्व अधिकरणमें यह कहा गया कि आदित्य आदि प्रतीकोंको आत्मरूपसे ग्रहण नहों करना 
चाहिए । अब इस अधिकरणमें आदित्य आदि प्रतीकोपासनाओंमें कहाँ किस दृष्टिका अध्यास करना 
चाहिए, यह विचार किया जाता है । यहाँ संशयका कारण “आदित्यो ब्रह्म' यह आदित्य ओर ब्रह्म 
दोनोंमें समान विमक्तिख्प सामानाधिकरण्य है । और यह सामानाधिकरण्य मुख्य नहीं है, क्योंकि 
दोनोंका भिन्न-मिन्न अर्थ है । व्यापक चेतन्यरूप ब्रह्म शब्दका अर्थं है और आकाशस्थ प्रदीप्त तेजोमय 
मण्डल आदित्य शब्दका अथ है। किच यदि “आदित्यो ब्रह्मः यह ब्रह्म वाचक माने तो “सव ब्रह्म 
ऐसा कहना होगा । इसलिए यहाँ परिशेषसे अध्यास ही सामानाधिकरण्यका कारण सिद्ध होता है । 
अध्यासमें निश्चायक न होनेसे संशय होता है कि किसका किसमें अध्यास करना चाहिए । पूरवपक्षी-- 


“तन्नानियमः' आदिसे कहते हैं । पूव॑पक्षमें विकारदृष्टिसे ब्रह्मकी उपासना करनी फलकी 
सिद्धि होती है, सिद्धान्तमें ब्रह्माष्टिसे आदित्य आदिकी उपासना करनी चाहिए [ग र 
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5ऽदित्यादिदष्टर्‍य एव ब्रह्मणि कतन्या इत्येवं प्रा्तम्‌। एवं ह्यदित्या दिइिमिर््र्ोपासितं 
भवति बर्मोपासनं च फलवदिति शास्रमर्यादा। तस्मान्न ब्रदष्टिरादित्यादिष्विति। £ एवं 
प्राप्त नूसः-्र्मद्टिरेचादित्यादिषु स्यादिति। कस्मात्‌? उत्कर्षात्‌। पचसुत्कषणादित्याद्यो 
इष्टा अदन्ति उत्कृष्टडेस्तेप्वध्यासात्‌। तथा च लौकिको न्यायोऽनुगतो भवति उत्कष्दष्टिहि 
निकृष्टे 5ध्यसितव्येति लोकिको न्यायः। यथा राजदृिः क्षत्तरि, स चानुसतंव्यः, विपर्यये 
प्रत्यवायप्रसङ्गात्‌। नहि क्षत्तृद्ट्टिपरिग्रहीतो राजा निकषं नीयमानः श्रेयसे स्यात्‌ नु 
शाल्प्रामाण्यादनाशङ्कनीयो ऽत्र प्रत्यचायप्रसङ्गः, न च लौकिकेन न्यायेन शास्त्रीया दष्टिनि- 

यन्तुं युक्तेति । अन्रोच्यते-निर्धारिते शाख्राथं पतदेचं स्यात्‌, संदिग्धे तु तस्मिस्तञ्निणयं 
ग्रति लौकिकोऽपि न्याय आश्रीयमाणो न विरुध्यते । तेन चोत्कृष्र एयध्यासे शाख्राथंऽव- 
धार्यमाणे निङृष्टड्टिमध्यस्यन्प्रत्यवेयादिति र्छिप्यते। प्राथम्याज्चादित्यादिइाव्दानां सुख्या- 
्थत्वमविरोधाद्ग्रहोतन्यम्‌। तैः स्वार्थवृत्तिभिरवरुद्धायां चुद्धौ, पश्चादचतरतो ब्रह्मशब्दस्य 
मुख्यया दुत्या खामानाधिकरण्यासंभवादघ्रह्मइष्टिविधानार्थतेवावतिष्ठते। इतिपरत्वादपि ` 
ब्रह्मशाव्दस्यैष पवाथो न्याय्यः । के तथा हि-'बरह्मेत्यादेशः”, अहत्युपासीत', बरहमत्युपास्ते' इति 


अचा क eS 
आदित्य आदि इष्टिसे ब्रह्म उपासित होता है और ब्रह्मोपासना सप्रयोजन है, ऐसी शास्त्रमर्यादा है । 


इसलिए ब्रह्मदष्टि आदित्य आदिमें नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्रा होनेपर हम कहते हैं--न्न ह्यह ष्टि 
ही आदित्य आदिमें होनी चाहिए, किससे ? उत्कर्ष से। इस प्रकार उत्कपंसे आदित्य आदि दृष्ट 
होते हैं, क्योकि उत्कृष्ट दृष्टिका उनमें अध्यास है । ऐसे लौकिक न्याय अनुगत होता, उत्कृष्ट दृष्टिका ही 
निकृष्टमें अध्यास करना चाहिए, यह लौकिक न्याय है । जैसे सारथिमें राजदृष्टि । इस लौकिक न्यायका 
ही यहाँ अनुसरण करना चाहिए । कारण कि विपर्यय होनेपर प्रत्यवामरका प्रसङ्ग है । सारथि दृष्टिसे 
परिगृहीत होनेसे निकृष्टताको प्राप्त हुआ राजा श्रेयके लिए नहीं होता । परन्तु शास्त्रप्रामाण्यसे यहाँ ` 
प्रत्यवाय प्रसङ्गकी शङ्का नहीं होनी चाहिए और लौकिक न्यायसे शास्त्रीय इष्टिका नियमन होना युक्त 
नहीं है? क्षि०-इसपर कहते हैं--शास्त्रार्थके निर्धारित होनेपर यह ऐसा हो सकता है । परन्तु उसके 
संदिग्ध होनेपर उसके निणंयके प्रति आश्रीयमाण लौकिक न्याय भी विरुद्ध नहीं है । इससे उत्कृ्टदष्टिके 
अध्यासरूप कास्त्राथेका निश्चय होनेपर निकृष्टदृष्टिका अध्यास करता हुआ प्रत्यवायको प्रात होगा, यह 
युक्त है । और आदित्य आदि शब्दोंके प्रथम निर्दिष्ट होनेसे वे मुख्यार्थक हैं ऐसा अविरोधसे ग्रहण 
करना चाहिए । अपने अथंमें वृत्तिवाळे उन शब्दोंसे बुद्धिके अवरुद्ध होनेपर पदचात्‌ बुद्धिमें उतरते 
हुए ब्रह्मशब्दका मुख्यवृत्तिसे सामानाधिकरण्य संभव न होनेसे ब्रह्मदष्टि विधानाथंता अवस्थित 
होती है । और 'इति' पर होनेसे भी ब्रह्वाशब्दका यही अर्थ उचित है । जैसे कि 'ब्रह्मेत्यादेशः' (आदित्य 
ब्रह्म है, ऐसा उपदेश है ) 'ब्र्मेल्युपासीत' ( ब्रह्म है, ऐसी उपासना करनी चाहिए ) 'बरह्मेत्युपास्ते' 


& आदित्य आदि इष्टि ब्रह्म उपास्य है अथवा ss आदित्य आदि उपास्य हैं इस प्रकार 
जहाँ शास्त्राथमें सन्देह हो वहाँपर लौकिक न्यायका ग्रहण अयुक्त नहीं है । केवल लौकिक न्याय हो इस 
अर्थमे हेतु नहीं है, अपितु 'आदित्यो ब्रह्म इत्यादि श्रुतिमें आदित्य आदिका प्रथम प्रतिपादन भी उक्त 
निश्चयमें हेतु है । और यहाँ विरोध न होनेसे आदित्य आदिका मुर्भ्ाथे ग्रहण करना युक्त है । ब्रह्म- 
शब्दका मुख्याथं बुद्धिमें त्वरित नहीं आता, इसलिए ब्रह्मशब्दकी ब्रह्मदष्टिमें लक्षणा करनी होगी । 
इससे 'आदित्य आदि ब्रह्म दृष्टिसे उपास्य हैं. ऐसा वाक्याथं है। और 'आदित्यो ब्रह्मेत्यादेश:' ब्रह्म- 
शब्दसे इति’ परे होनेसे भी ब्रह्मशब्दका ब्रह्महृष्टि अथं युक्त है । 

& यहाँ द्वितीया विभक्तिका श्रवण, 'इति' शब्दपर और उक्त लौकिक न्याय [ उत्कृष्ट ओर निकुष्के 


८०४ ब्रझ्मसूच-ळांडूरभाण्य [ आ० ४ पा० १ 


च सर्वेत्रेतिपर व्रह्मशब्द्रसुच्चारयति, छुद्धांस्त्वा दित्यादिदब्दान्‌ । ततश्च यथा शुक्तिकांरजत 
मिति प्रत्येतीत्यन्न, शुक्तिवचन एव शुक्तिकाशब्दो रजतशब्दस्तु रजतप्रतीतिलक्षणाथ; । 
प्रत्येत्येव हि केवळं रजतमिति, नतु तत्र रजतमस्ति । एवमन्राप्यादित्यादीन्त्रह्म ति प्रतीया- 
दिति गस्यते । वाक्यशेपो5पि च द्वितीयानिदंदोनादित्यादीनेबोपास्तिक्रियया व्याप्यमा- 
नान्दशोयति-'स य एतमेव विद्वानादित्यं ब्रहमत्युपास्ते’ (छा० ३।१९।५), “यो वाचं ब्रहमे्युपास्ते' 
(छा० ७।२।२), “यः संकल्पं ब्रह्मेत्युपास्ते' (छा० ७।४।३) इति च । यत्तृक्तम्‌-त्रह्मोपासनमेवात्राद्‌- 
रणीयं फळचर्वायेति-तदयुक्तम्‌, उक्तेन न्यायेनादित्यादीनामेचोपास्यत्वाचगसात्‌। फलं 
त्वतिथ्याद्यपासन इव आदित्याद्युपासनेऽपि ब्रह्मेव दास्यति, सर्वाध्यक्षत्वात्‌। वर्णितं चेतत्‌- 
“फळमत उपपत्तेः (ब्र सू० ३।२।३८) इत्यत्र । ईशं चात्र ब्रह्मण उपास्यत्वं, यत्प्रतीकेषु 
तद्डष्ट्यध्यारोपणं प्रतिमादिष्विव विष्ण्वादीनाम्‌ ॥५॥ 
( ५ आदित्यादिमत्यधिकरणम्‌ । रू० ६ ) 
आदित्यादिमतयश्चाङ्ग उपपत्तेः ॥६, 
पदच्छेद्‌--आदित्यादिमतथः, च, अङ्गे, उपपत्तेः । 
सूत्राथ--( अङ्गे ) उद्गीथ आदि कर्माङ्गोंमें ( आदित्यादिमतयः ) आदित्य आदि बुद्धि 
कहनी चाहिए, ( उपपत्तेश्च ) क्योंकि ऐसा होनेसे कमं समृद्धिख्ष फलकी उपपत्ति होती है । 
% “य एवासौ तपति तसुद्गीथसुपासीत' ( छा० १।३।१ ), 'लोकेपु पञ्चविधं सामोपासीत’ 
( छा० २।२।१ ), “वाचि सप्तविधं सामोपासीत’ (छा० २।८।१) 'इयमेवर्गमिः साम' (छा० १।६।१) 


( ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता है) इस प्रकार सर्वत्र हृति” परक ब्रह्माशब्दका उच्चारण करते हैं 
और आदित्य आदि शुद्ध शब्दोंका उच्चारण करते हैं। उससे जंसे शुक्तिकाको यह रजत है, ऐसा 
जानता है । यहाँ शुक्तिका खन्द शुक्तिवाचक है और रजतशब्द तो रजत प्रतीति लक्षणाथंक है, क्योंकि 
“रजत है! यह केवल प्रतीति करता है, वहाँ तो रजत नहीं है । इस प्रकार उदाहरणोंमें मी आदित्य 
आदिको यह ब्रह्म है ऐसा जाने, ऐसा ज्ञात होता है और 'स य एतमेबं०' ( वह जो इस प्रकार 
जाननेवाळा होकर आदित्यकी यह ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता है ) 'स यो चाचं०' ( वह्‌ जो वाणी 
की ब्रह्मरूपसे उपासना करता है ) 'यः संकल्पं ०” ( जो संकल्पकी ब्रह्म बुद्धिसे उपासना करता है ) 
इस प्रकार वाक्यशेष भी द्वितीया विभक्तिके निर्देशसे आदित्य आदिको उपासना क्रिया द्वारा व्याप्य- 
विषय किये हुए दिखलाता है। और जो यह कहा गया है कि फलदत्त्वके लिए यहाँ ब्रह्मोपासना ही 
आदरणीय है; वह अयुक्त है, क्योंकि उक्त न्यायसे आदित्य आदि ही उपास्य अवगत होते हैं । फल तो 
अतिथि आदिकी उपासनाके समान आदित्य आदि उपासनामें भी ब्रह्म ही देगा, क्योंकि वह सर्वाध्यक्ष 
है । ओर इसका 'फछगत उपपत्तेः? इस सूत्रमे वणन किया गया है। यहाँ ब्रह्मका इसप्रकारका उपास्यत्व 
है जो प्रतिमा आदिम विष्णु आदिके अध्यारोप समान प्रतीकोंमें ब्रह्म हष्टिका अध्यारोप है ॥५॥ 

। 'य एवासौ०' ( जो कि यह आदित्य तपता है । उसके रूपमें उद्गीयकी उपासना करे अर्थात्‌ 
आदित्य इष्टिसे उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) 'लोकेपु०' ( पृथिवी आदि छोकोंमें पांच प्रकारके 
सामकी उपासना करनी चाहिए अर्थात्‌ लोक दृष्टिसे पाँच प्रकार सामकी उपासना करनी चाहिए ) 
'वाचि सप्तविधं०' ( वाणी दृष्टिसै सात प्रकारके सामकी उपासना करनी चाहिए ) 'इयमेव०' ( यह 

सत्यानन्दी-दीपिका 
| मध्यमे उत्कृष्ट दृष्टिसे निकृष्ट उपास्य है ] से यही सिद्ध होता है कि आदित्य आदि ब्रह्मदृष्टिसे उपास्य हैं । 
% आदित्यादि और उद्गीथ आदिमें कोन किस दृष्टिसे उपास्य है, इस अधिकरणमें यह विचार 





अधि० ५ सू० ६ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८०५ 


इत्येवमादिप्वज्ञववर््धेपूपा सनेषु संशयः-किमादित्यादिपूद्गीथादिदएयो विधीयन्ते, कि 
बोदूगीथादिष्वेवा दित्यादिदष्टय इति । तत्रानियमः, नियमकारणाभावादिति प्राप्तम। नहात्र 
च्रह्मण इव कस्यचि डुत्कपेविशेपो5वधायेते । ्रह्म हि समस्तजगत्कारणत्वादपहतपाप्मत्वा- 
दिगुणयो गाचा दित्यादिभ्य उत्कृष्ट समिति शाक्यमवधारयितुम्‌, न त्वादित्योदगीथादीनां चिकार 
त्व[बिशेपात्किचिदुत्कपबिशपावधारणे कारणमस्ति । # अथवा-नियमेनोद्गीथादिमतय 
आदित्यादिप्वध्यस्येरन्‌। कस्मात्‌? कर्मात्मकत्वादुद्गीथादीनां कर्मणश्च फलप्रासिप्रसिद्धेः। 
उद्गीथादिमतिभिरुपास्यमाना आदित्यादयः कर्मात्मकाः सन्तः फलद्देतवों भविप्यन्ति। 
तथा च 'इयमेवगर्निः साम' (छा० १।६।१) इत्यत्र “तदेतदेतस्यास्रच्यध्यूढं साम' (छा० १।६।१ ) 
इत्युकशऱ्देन एथियां निर्दिशति सामशब्देनाग्निम; तञ्च पृथिन्यम्म्यो्ंकलामदष्टिचिकीर्षा- 
यामचकरपते; न ऋक्सामयोः पृथिव्यग्निदष्टिचिकीर्पायाम्‌। क्षत्तरि हि राजदष्टिकरणाद्राज- 
शब्द उपचर्यते, न राजनि क्षत्तशब्दः । अपि च 'लोकेए पञ्चविधं सामोपासीत’ (छा० २।२।१) 
इत्य धिकरणनिद्‌ शाव्लोकेषु सामाध्यसितब्यमिति प्रतीयते । “पतद्गाच्रं प्राणेपु प्रोतम' (छा० 
परथिवी ऋक्‌ है और अग्नि साम है) इत्यादि अंगोसे सम्बन्धित उपासनाओंमें संशथ होता है कि 
वया आदित्य आदिमें उद्गीथादि हष्टिका विधान किया जाता है अथवा क्या उद्गीथ आदि हृष्टिका 
आदित्य आदिमें विधान किया जाता हवै? पूर्वपक्षी--उसमें नियमका कारण न होनेसे अनियम है, 
ऐसा प्राक्त होता है । यहां ब्रह्मके समान किसीका उत्कर्ष विशेष निश्चित नहीं किया जाता । ब्रह्म समस्त 
जगतका कारण और अपहतपाप्मत्वादि गुगयोगसे आदित्य आदिसे उत्कृष्ट है, ऐसा अवधारण किया 
जा सकता है । परन्तु आदित्य और उद्गीथादिमें विकारत्व समान होनेसे उत्कष बिशेष अवघारणमें 
कोई कारण नहीं है । अथवा उद्गीथ आदि बुद्धिका नियमसे आदित्य आदिमें अध्यारोप होना चाहिए, 
किससे ? इससे-कि उद्गोथ आदि कर्मात्मक हैं और कमसे फलप्रात्ति प्रसिद्ध है। उद्गीथ आदि 
बुद्धिसे उपास्यमान आदित्य आदि कर्मात्मक होते हुए फलके हेतु होंगे। और इसीप्रकार “इयमेव०' 
(यह पृथिवी ही ऋक है और अग्नि साम है) इसमें “तदेतदेतस्या०' (वह यह अर्निसज्ञक साम इस पृथिवी- 
रूप ऋहकमें अध्यूढ-ऊपरिभावसे स्थित है ) इसप्रकार श्रुति कक शब्दसे पृथिवीका ओर सामदाब्दसे 
अग्निका निर्देश करती है । और वह निर्देश क्रमशः पृथिवी और अग्निमें ऋक दृष्टि और सामदृष्टि करनेकी 
इच्छा होनेपर उपपन्न होता है, किन्तु ऋक्‌ और साममें पृथिवीहृष्टि और अग्निहृष्टि करनेकी इच्छा 
होनेपर उपपन्न नहीं होता है । सारथिमें राजदृष्टि करनेसे सारथिमें राजशब्द गौणीवृत्तिसे उपचरित 
होता है, किन्तु राजामें सारथिशब्द उपचरित नहीं होता । और 'छोकेषु०” ( छोकोंमें पाँच प्रकारके 
सामकी उपासना करनी चाहिए ) इसप्रकार अधिकरणके निर्देशसे लोकोमें सामका अध्यास करना 
चाहिए, ऐसा प्रतीत होता हे । 'पए॒तदूगायत्रं माल य ( यह गायत्रसंज्ञक साम प्राणो में प्रतिष्ठित 
किया जाता है। यहाँ पृथिवी, ला और द्यु दृष्टिसे क्रमशः हिकार, प्रस्ताव, 
उद्गीथ, प्रतिहार और निधन' इस पाँच प्रकारके सामकी उपासना करनी चाहिए एवं हिकार, प्रस्ताव, 
उद्गीथ, प्रतिहार, निधन, आदि और उपद्रव' इस सात प्रकारके सामकी वाणी हष्टिसे उपासना करनी 
चाहिए' इत्यादि अंगोसे सम्बन्धित उपासनाओंमें किसको किसमें इष्टि करनी चाहिए, इसका नियामक 
न होनेसे संशय होता है । पूवंपक्षी 'तत्रानियमः' आदिसे कहते हैं । 

& यहाँ आदित्यादि सिद्धरूप हैं और उद्गीथ आदि कर्मका अङ्गरूप होनेसे फंलवाले हैं, अतः 
उद्गीथ आदि आदित्य आदिसे उत्कृष्ट हैं, इसलिए उत्कृष्ट उद्गीथ आदि दृष्टिसे आदित्य आदि उपास्य 
हैं। और 'इयमेवर्गशिःसाम' यहाँ मी पृथिवीमें ऋकक्‍्दष्टि और अग्निमं सामदृष्टिका निर्देश है। 
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२।१३।१) इति चैतदेवं दर्शायति। प्रथमनिर्दिरटेषु चादित्यादिखु चरमनिर्दिएं त्रह्माध्यस्तम्‌- 
“आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः’ (छा० ३।१९।१) इत्यादिषु । प्रथमनिर्दिएाश्च पृथिव्याद्‌ यश्चरमनिदिष्टा 
हिकासद्यः “इथिवी हिंकारः ( छा० २।२।१ ) इत्यादि्ुतिषु । अतोऽनङ्गेप्वादित्यादिप्वङ्गम- 
तिलिक्षेप इति । # एवं प्रासे मूमः-आदित्यादिमतय एवाज्ञेशूदूगीथादिऽ क्षिप्येरन्‌। कुतः? 
उपपत्तेः। उपपद्यते हयेवमपूर्वसंनिकर्षादादित्यादिमतिभिः खं सिक्रियमाणेडूद्गीथादिषु कमं- 
ससृद्धिः । थदेव-विद्यया करोति श्रद्योपनिषदा तदेव चीयंवत्तरं मवति’ (छा० १।१।१०) इति च 
विद्यायाः कर्मसमुदधिहेतुत्वं दायति । भवतु कमेससद्धिफलेष्वेचं, स्वतन्त्फरूणु तु कथम्‌, 
ध्य पुतदेवं विद्वाँच्छोकेपु पञ्चविधं सामोपास्ते’ (छा० २।२।३) इत्यादिषु ¦ तेष्वप्यथिळुताधिका- 
रात्परकृतापूर्वसंनिकबेणेव फलकव्पना युक्ता, गोदोहनादिनियमवत्‌। फलात्मकत्वाद्ादि- 
त्यादीनासुद्गीथादिभ्यः कर्मात्मकेभ्य उत्कषोपपत्तिः । आदित्यादिप्राप्तिकृक्षणं हि कमफलं 
शिष्यते श्रुतिषु । अपि च “ओमित्येतदक्षरमुद्गीथञ्जुपासीत' (छा० १।१।१) 'खल्वे तस्थेवाक्षरस्योप- 
व्याख्यानं भवति? (छा० १।१।१०) इति चोद्गोथमेवोपास्यत्वेनोपक्रष्यादित्या द्मितीविद्धाति। 
क ३ यचक्तम्‌-उद्गी थादिमतििरुपास्यमाना आदित्यादय'कमेभूय भुत्या फ कोन ता आदित्यादयः कर्म भूयं भूत्वा फलेकरिष्यन्तीति। 
है) यह भ्रुति भी ऐसा ही दिखलाती है और “आदित्यो बरह्मेत्यादेश: ( आदित्य ब्रह्म है, ऐसा 
उपदेश है ) इत्यादि प्रथम निर्दिष्ट आदित्य आदियें अन्तिम निर्दिष्ट ब्रह्म अध्यस्त है और “पृथिवी 
हिंकारः' ( पृथिवी हिकार है ) इत्यादि श्रुतियोंमें पृथिवी आदि प्रथम निर्दिष्ट हूँ और हिकार आदि 
अन्तिम निर्दिष्ट हैं। इसलिए अनङ्ग आदित्यादिमें अङ्गमतिका निक्षेप है । सिद्धान्ती - ऐसा प्राप्त होनेपर 
हम कहते हैं--आदित्य आदि बुद्धि ही उद्गीथ आदि अङ्गोंमें करनी चाहिए, किससे ? इससे कि ऐसी 
उपपत्ति होती है। इसप्रकार अपूव सन्चिकषंसे आदित्य आदि वुद्धि द्वारा संस्क्रियमाण उद्गीथ आदिमें 
कमं समृद्धि उपपन्न होती है । “यदेव विद्यया०' ( जो कमं विद्या, श्रद्धा ओर योगसे युक्त होकर करता 
है वह बलवत्तर होता है) इसप्रकार श्रुति विद्याको कमं समृद्धिका हेतु दिखलाती है । कर्म समृद्धि 
फलवाली उपासनाओंमें भले ऐसा ( अङ्गोंमें अनङ्ग वृद्धिका अध्यास ) हो, परन्तु 'य एतदेवं०' (जो 
इसे. इसभ्रकार जाननेवाला पुरुष लोकोमें पञ्चविध सामकी उपासना करता है उसके लिए ऊध्वं और 
अघोमुख लोक भोग्यरूपसे उपस्थित होते हैं ) इत्यादि स्वतन्त्र फलवाली उपासनाओंमें अङ्गोमें 
अनङ्ग आदित्य आदिका अध्यास कंसे होगा ? उन उपासनाओंमें मी अधिकृतका अधिकार होनेसे 
प्रकृत अपूव सन्निकषंसे ही गोदोहन आदि नियमके समान फलकी कल्पना युक्त है। आदित्य आदि 
फळात्मक होनेसे कर्मात्मक उद्गीथ आदिसे उनमें उत्कषंत्व उपपन्न होता है, क्योंकि आदित्य आदि 
प्राप्तिह्प कमंफल श्रृतियोमें उपदिष्ट है। ओर "ओमित्येतदक्षरसु०' (३+ यह अक्षर उद्गीथं है इसकी 
उपासना करनी चाहिए ) 'खल्वेतस्ये०' ( निश्चय ही यह सब इस अक्षरका उपव्याख्यान है ) इस 
प्रकार श्रुति उद्गीयका उपास्यरूपसे उपक्रम कर आदित्य आदि बुद्धिका विधान करती है । जो यह कहा 
निम श्याम व 

क्योकि निङष्टमें ही उत्कृष्ट शब्द उपचरित होता है। जेसे सारथिमें राजशब्द और पूर्वाधिकरणमें 
दशित न्यायसे भी ऐसा ही होता है । 

सिद्धान्ती--अनज्भ आदित्य आदि दृष्टिसे अद्धूर्ष उद्गीय आदि उपास्य है । जसे प्रोक्षण 
आदिले संस्कृत ब्रीहि आदि कमंमें अपूवको उत्पन्न करते हैं, वैसे आदित्य आदि बुद्धिसे संस्कृत उद्गीय 
आदि कर्मोमें अपूवके सम्बन्वसे कमंसमृद्धिरूप फल उत्पन्न होता है, क्योंकि संस्कृत अङ्ग कमंसमृद्धि रूप 
पालके अनुकूल प्रकृत कमंमें अपूर्व-अदृष्ट उत्पन्न करते हैं । 

# अथवा नियमसे उद्गीथ आदि बृद्धि आदित्य आदिमें करनी चाहिए, अब इस दुसरे पक्षका 
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तदयुक्तम्‌, स्वयमेवोपासनस्य कर्मत्वात्फलयत्त्वोपपत्ते :, आदित्यादिभावेनापि च इच्ष्यमाना- 
नासुद्गीथादीनां कर्मात्मकत्वानपायात्‌ । `तदेतदेतस्याश्च्यध्यूढं साम’ (छा० १।६।१) इति तु 
लाक्षणिक एव पृथिव्यग्न्योऋक्सामराब्दप्रयोगः। लक्षणा च यथासंभवं संनिकृशेल विग्रः 
कटेन वा स्वार्थसंबन्धेन प्रवर्तते । तत्र य्प्युक्सामयोः पृथिव्यग्निदृष्टिचिकीर्षा, तथापि 
प्रस्द्धयोऋक्सामयोभेदेना बुकीतेनात्पृथिव्यग्म्योश्च संनिघानात्तयोरेदेष ऋकसामदाग्दः 
प्रयोग ऋक लामसंवन्धादिति निश्चीयते । कत्त शन्दोऽपि दि कुतञ्चित्कारणाद्राजानसुपसपेन्न 
निवारयितुं पार्यते 'इयमेवक (छा० १।६।१) इति च यथाक्षरन्याससूच एव पृथिवीत्वम पधार- 
यति । पृथिव्या ऋक्त्वेऽवघायंमाण इयस्नगेवेत्यक्षरन्यासः स्यात्‌ । “य एवं विद्वान्साम शायति' 
(छा० १।७।७) इति चाङ्गौश्रयमेव विज्ञानमुपसंहरति, न एथिव्याद्याश्रयम्‌। तथा 'लोकेपु 
पञ्चविधं सामोपासीत’ ( छा० २।२।१ ) इति यद्यपि स्तमीनिर्दिष्टा लोकाः, तथापि साम्न्येच 
तेऽध्यस्येरन्द्वितीयानिद दोन साम्न उपास्यत्वावगमात्‌। सामनि हि लोकेप्वध्यस्यमानेषु साम 


गया है कि उद्गीथ आदि बुद्धिसे उपास्यमान आदित्य आदि कर्मात्मकत्व प्राकर फळ करेंगे । वह 
अयुक्त है, क्योंकि उपासना कमं होनेसे स्वयं फलवाली हो सकती है। उसो प्रकार आदित्य आदि 
भावसे दृक्यमान उद्गीथ आदिका कर्मात्मकत्व नष्ट नहीं होता । “तदेतदेतस्था०” ( वह यह अग्निनामक 
साम पृथिवीरूप ऋकके ऊपर स्थित है ) यह तो पृथिवी और अग्निमें ऋक्‌ और साम शब्दोंका प्रयोग 
लाक्षणिक है। लक्षणा यथासंभव संनिकृष्ट अथवा विप्रकृष्ट स्वाथंके साथ सम्बन्ध होनेसे प्रवृत्त होती 
है । उसमें यद्यपि ऋक्‌ और साममें पृथिवीहृष्टि और अग्निदृष्टि करनेकी इच्छा है, तो भी प्रसिद्ध ऋक्‌ 
और सामका भेदसे अनुकीतंन होनेसे एवं पृथिवी और अग्निका संनिधान होनेसे ऋक ओर साम दाब्दोंका 
यह प्रयोग उनमें ही हैं, ऋक ओर सामके सम्बन्धसे ऐसा निश्‍चय होता है । क्योंकि सारथि शब्द मी 
किसी कारणसे राजानुगामी होता हो तो उसका निवारण नहीं किया जा सकता । “इयमेवक ०' ( यही 
तक्‌ है) यह श्रुति अक्षरोके न्यासके अनुसार ऋशकमें ही पृथिवीत्वका अवधारण करती है । यदि 
पृथिवीमें ही ऋक्त्व होता तो यह ऋक ही है इस प्रकार अक्षरोंका न्यास होगा । 'य एवं विद्वान्‌०' (जो 
इस प्रकार जानकर सामका गायन करता है) यह श्रुति अज्धाभ्रय विज्ञानका ही उपसंहार करती है 
पृथिवी आदि आश्रय विज्ञानका नहीं । इसप्रकार “छोकेघु पञ्चविघं०' (लोकोंमें पळ्चविध सामकी उपासना 
करनी चाहिए) इसमें यद्यपि सप्तमी विमक्तिसे लोक निर्दिष्ट हैं तो भी उनका साममें अध्यास होना 
चाहिए, क्योंकि द्वितीया विभक्तिके निर्देशसे साम ही उपास्य अवगत होता है । साममें लोकोंके 


निराकरण 'यत्तक्तम' आदिसे किया रकी है” जैसे माणवकमें अग्निदृष्टि करनेसे 
माणवकत्व नष्ट नहीं होता, वेसे आदित्य आदि दृष्टिसे दृश्यमान उद्गीथ आदिमें भी कर्मात्मकत्व नष्ट 
नहीं होता । पूर्वोक्त गौण प्रयोगकी अनुपपत्ति भी नहों है, क्योंकि यह लाक्षणिक प्रयोग है । 'गंगायां 
घोषः? यहाँ गङ्गाशब्द वाच्य प्रवाहका सन्निकृष्ट संयोग सम्बन्ध तीरके साथ है, इससे यह सन्निकुष्ट 
सम्बन्धरूप लक्षणा है । 'माणवक अग्नि है यहाँपर अग्नि स्थित, शुचित्व, तेजस्त्व आदि गुणवत्त्व 
परम्परा सम्बन्धसे माणवकृमें देखा जाता है, यह विप्रकृष्ट सम्बन्षरूप लक्षणा है । वसे यहाँ ऋक और 
साममें पृथिवीदष्टि और अग्निदृष्टिके पक्षमें मी ऋक्‌ और सामपदसे अपने वाच्यायंमें द्रश्‍व्यता नामक 
परम्परासे प्रथिवी और अग्नि अथमें छक्षणा युक्त हे इसलिए 'इयमेवगंभिः साम: इसप्रकार पृथिवी और 
अग्निमें नक्‌ और सामशब्दका प्रयोग गौण है, ह आ पृथवी दृष्टिसे ee ७१३ 
र पञ्चविधं * यहाँ सप्तमीका तृताबाय करना , 
Hs अ एपका हल पाँच प्रकारके सामकी उपाधना करनी चाहिए ।' 
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लोकात्मनोपासितं भवति, अन्यथा पुनलोकाः सामात्मनोपासिताः स्थुः । एतेन 'एतद्‌गायत्नं 
प्राणेघु प्रोतम्‌! ( छा० २।११।१ ) इत्यादि व्याख्यातम्‌ । & यत्रापि तुल्यो द्वितीयानिदेशः- 
“अथ खल्वसुमादित्यं सष्तविधं सामोपासीत' ( छा० २।९।१ ) इति, तत्रापि समस्तस्य ख्छ साम्न 
उपासनं साधु' ( छा० २।१।१ ) 'इति तु पञ्चविधस्य’ ( छा, २।७।२ ) “अथ ससविधस्य' ( छा० 
२।८।१) इति च सास्न एवोपास्यत्वोपक्रमात्तस्मिन्न वार्दित्याद्यध्यासः, पतस्मादेच च साम्न 
उपास्यत्वावमात्‌ थिवी हिंकारः (छा० २।२।१) इत्यादिनिद शाविपर्ययेऽपि हिकारादिप्येच 
पृथिव्याद्दिछिः। तस्मादनझाश्रया आदित्यादिमतयोऽङ्गेषूदूगीथादिु क्षिप्येरजिनि सिद्धम!६! 
( ६ आसीनाधिकरणम्‌ । सू० ७-१० ) 
आसीनः संभवात्‌ ॥७॥ 

पद्‌च्छेद्‌--आसीनः, संभवात्‌ । 

सत्राथ--( आसीनः ) बैठकर ही उपासना करनी चाहिए, ( संभवात्‌ ) क्योंकि इसप्रकार 
उसका संभव है । 

§ कर्माङ्गखंवद्धेषु ताचदुपासनेषु कर्मतन्त्रत्वान्नासनादिचिन्ता, नापि सस्यग्दरांने, 
वस्तुतन्त्रत्वाद्विज्ञानस्य। इतरेषु तूपासनेघु किमनियमेन तिष्ठन्नासीनः शयानो वा प्रचतंतोत 
नियमेनासीन एवेति चिन्तयति। तत्र मानसत्वादुपासतस्यानियसः शरीर स्थितेरिति । एवं 


DUS tN De De sss 
अघ्यस्यमान होनेपर साम लोकरूपसे उपासित होता है, नहीं तो लोक सामरूपसे उपासित होंगे । 
इससे-लोकरूपसे सामकी उपासना होनेसे 'एतद्गायत्रं०' (यह गायत्र साम प्राणोंमें प्रतिष्ठित है-गायत्र 
साम प्राणरूपसे उपासित है) इत्यादिका भी व्याख्यान हुआ । और जहाँ भो 'अथ खल्वसुमादिस्यं०' 
( बब उस आदित्यके रूपमें सप्तविध सामकी उपासना करनी चाहिए ) इसप्रकार द्वितीयाका निर्देश 
तुल्य हो, वहाँ भी 'समस्तस्य०' ( समस्त सामकी उपासना श्रेष्ठ है) “इति तु पञ्चविधस्य०' ( यहाँ 
पाँच प्रकारकी सामोपासनाका निरूपण है ) “अथ सप्तविधस्य०' ( अत्र सात प्रकारके सामका ) इस 
प्रकार सामका ही उपास्यरूपसे उपक्रम होनेसे उसीमें आदित्यादिका अध्यास है। क्योंकि इसीसे साम 
उपास्य अवगत होता है, “प्रथिची हिंकारः' इत्यादि निर्देशके विपयंय होनेपर भी हिकार आदिमें ही 


पृथिवी आदि दृष्टि है। इससे यह सिद्ध हुआ कि अनङ्गाश्रय आदित्यादि वुद्धि उद्गीथ आदि अङ्गोमें 
करनी चाहिए ॥ ६ ॥ 


कर्माङ्गोके साथ सम्वद्ध उपासनाएं कमंके अधीन हैं, अतः उनमें आसन आदिका विचार नहीं 
है । इसीप्रकारं सम्यग्दशंनमें भी यह विचार नहों है, क्योंकि ज्ञान वस्तुके अधीन है । परन्तु अन्य 
उपासनाओंमें क्या अनियमसे खड़ा होकर, वेठक़र अथवा सोता हुआ प्रवृत्त होता है अथवा नियमसे 
बैठकर ही, ऐसा विचार करते हैं। परन्तु उसमें उपासनाके मानसिक होनेपे शरीर स्थितिका अनियम 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# यद्यपि हिकारके उद्देश्यसे पर्थिवी दृष्टिका विधान है, इससे उद्देषणका “हिंकारः प्रथिवी' 
इसप्रकार प्रथम प्रयोग होना चाहिए, किन्तु यहाँ “थिवी हिंकार' ऐसा विपयंय निर्देश है, तो भी 
उक्त न्यायके बलसे “समस्त सामकी उपासना श्रेष्ठ है अथवा उत्कर्ष दृष्टिसे निकृष्ट उपास्य है” व्यत्यय 
ग्राह्म है । मतः पृथिवो आदि दृष्टि हिकार आदिमें करनी चाहिए । इससे यह सिद्ध हुआ कि अनङ्ग 
( सिद्धरूप ) आदित्य आदि दृष्टिसे अङ्गभूत उद्गीथ आदि उपास्य हैं।॥ ६ ॥ 

# पूवं अधिकरणमें आसन नियमको अपेक्षा रहित अज्भाधित उपासनाओंफा अनुष्ठान प्रकार 


कहा गया है। वसे अङ्ग अनाश्रित उपासनाओंमें भी अंनियम होना चाहि शान्त 
संगतिसे “तत्र' आदिसे पूर्वपक्ष है ॥ ७ ॥ होना चाहिए । इसप्रकार हृ 
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प्राप्ते त्रवीति-अआसीन एचोपासीतेति । कुतः १ संभवात्‌ । उपासनं नाम समानप्रत्ययप्रयाह- 
करणम्‌, नच तद्गच्छतो धावतो चा संभवति; गत्यादीनां चित्त विश्षेपकस्वात्‌। तिप्ठतोऽ- 
पि देहधारणे व्यापृतं मनान सूक्ष्मवस्तुनिरीक्षणक्षम भवति। शयानस्याप्यकस्मादेव निद्रया- 
मिभूयेत। आसीनस्य त्वेवंज्ञातीयको भूयान्दोषः सुपरिहार इति संभदति तस्योपासनम्‌ ॥७॥ 
व्यानाच ॥८॥ 

पदच्छेंद--ध्यानात्‌, च । 

सू्राथ--आर उपासना ध्यानरूप होनेसे बंठकर ही करनी चाहिए । 

२ अपि च ध्यायत्यर्थ पषः, यत्समानप्रत्ययप्रवाहक्तरणम्‌ । ध्यायतिश्च प्रशिथिलाङ्ग- 
चेष्टेणु प्रतिष्डितदष्टिप्वेकविषयाक्षिप्तचित्तेपूपचयेमाण इच्यते ध्यायति चको ध्यायति 
प्रोषितवन्छुस्ति । आसीनश्चानायासो भवति । तस्मा: गसीनकमापासनम्‌ ॥८॥ 

अचलत्बं चापेक्ष्य ॥९॥ 

पदच्छेदू---अचलत्वम्‌, च, अपेक्ष्य । 

सूजार्थ--( अचलत्वं च ) और 'ध्यायतीव पृथिवी’ इत्यादिमें पृथिवी आदिकी अचलताकी 
( अपेक्ष्य ) अपेक्षाकर ध्यान शब्द उपचरित होता है । 

अघि च 'ध्यायतीव एथिवी' ( छा० ७।६।१ ) इत्यत्र पृथिव्यादिप्वचलत्वमेवापेक्ष्य 
ध्यायतिवादों भवति, तञ्च लिङ्ञसुपासनस्यासीनकरमंत्वे ॥९॥ 

स्सरन्ति च ॥१०॥ 

पदच्छेद--स्मरन्ति, च । 

सूत्रा्थं---और “शुचौ देशो प्रतिष्ठाप्य' इसप्रकार शिष्टपुरुष आसनका उपासनाके लिए स्मृति 
में प्रनिपादन करते हैं । 


le 

है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-वेठकर ही उपासना करनी चाहिए, किंससे ? इससे कि 
इसप्रकार संमव है। एक प्रकारकी वृत्तिका प्रवाह करना उपासना है। उसका चलते अथवा 
दौड़ते हुए पुरुष में संभव नहीं है, क्योंकि गति आदि चित्तके विक्षेप करनेवाले हैं। खड़े होनेवाले 
पुरुषका देहघारणमें व्यापृत हुआ मन सूक्ष्म वस्तुके निरीक्षण करनेमें समर्थ नहीं होता । शयन किये 


हुए का मन भी अकस्मात्‌ ही निद्रासे अभिभूत हो जाता है। किन्तु वेठे हुएके इसप्रकारके बहुत-से 
दोषोंका सुपरिहार हो जाता है, इसलिए उसकी उपासना संभव है ॥ ७॥ 


जो एक समान वृत्तिका ही प्रवाह करना है वही ध्यायति' ( घ्ये धातु ) का अर्थ है । और 
“च्यायति' शब्द प्रशिथिल अङ्ग चेष्टावाछों, प्रतिष्ठित हृष्टिवालों और एक विषयमें आक्षिप्त चित्त- 
वालोमें उपचरित होता हुआ देखा जाता है । जेसे कि बगुला ध्यान करता है, परदेशमें गये हुए 
बन्धुका वह मित्र ध्यान करता है । बेठा हुआ पुरुष आयास रहित होता है । इससे भी उपासना बेठे 
हुए पुरुषका कम है ॥ ८ ॥ न 

और “ध्यायतीव प्रथिवी? (पृथिवी मानो ध्यान करती है) यहाँपर पृथिवी आदिमें अचलताकी 
अपेक्षाकर “ध्यायति? शब्दका प्रयोग होता है । वह उपासना बेठे हुए का कमं है इसमें रिङ्ग है ॥९॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& तैलधाराके समान विजातीय प्रवाहसे रहित एकाकार चित्तकी अवस्थाको ध्यान कहा जाता 
है । इसप्रकार वाह्म हस्त, पाद आदि अज्ञोंकी चेष्टासे रहित एक विषयमे ही स्थिर चित्त वालेमें “ध्या यति' 
शब्दका प्रयोग होता है । अत। उपासना मानसिक कमं होनेसे वेठ करे ही करनी चाहिए ॥ ८ ॥ 


१०२ 
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स्भ्षरन्त्यपि च रिष्टा उपासनाङ्गत्वेनासनम- छ॒चौ देशे प्रतिष्ठाप्य स्थिरमासनमात्मनः? 

(गी० ६।११) इत्यादिना । अत एव पद्कादीनामासनविरोषाणासुपदेशो योगशाखो ॥१०॥ 
( ७ पकाग्रताधिकरणम्‌ सू० ११ ) 
यत्रैकाग्रता तत्राविशेषात्‌ ॥११॥ 

पदच्छेद यत्र, एकाग्रता, तत्र, अविशेषात्‌ । 

सूजार्थ--( यत्र ) जिस देश और कालमें (एकाग्रता) मनकी एकाग्रता-स्थिरता हो (तत्र) उसी 
देश आदिमें उपासना करनी चाहिए, ( अविशेषात्‌ ) क्योंकि श्रुतिमें देश विशेषका श्रवण नहीं है । 

७ दिग्देशकालेषु संशायः-किमस्ति कड्चिन्षियमो नास्ति वेति । प्रायेण चेदिकिष्वा- 
रस्भेषु दिगादिनियमदशांनात्स्यादिहापि कश्चिन्नियप्त इति यस्य मतिस्तं त्याह दिग्देशा- 
कालेष्वर्थलक्षण एव नियमः। यत्रैवास्य दिशि देशे काले वा मनखः सोकयंणेकाग्रता भवति 
तत्रैबोपासीत, प्राचीदिकपूर्वाप्राचीनग्रबणादिवद्विशेषाश्रयणात्‌, एकाश्रताया इष्टायाः 
सर्वत्राविशेषात्‌ । ननु विशेषमपि केचिदामनन्ति-समे छची शकरावह्निवा्काविवर्जिते शब्द- 
जळाभ्रयादिभिः। मनोनुकूले नतु चक्षुपीडने गुहानिवाताश्रयणे प्रयोजयेत्‌’ (श्वे० २।१०) इति यथेति। 
उच्यते-सत्यमस्त्येचंजातीयको नियमः। सति त्वेतरिमस्तदूगतेणु विशेषेण्वनियम इति खुह- 
दभूत्वाऽऽचायं आचष्टे । 'मनोजुकूछे' इति चैषा श्रुतिर्यत्रेकाप्रता तत्नेवेत्येतदेव दशयति ॥११॥ 


“शचौ देरो०' ( पवित्र देशमें अपना स्थिर आसन स्थापित कर ) इत्यादि स्मृति वचनसे शिष्ट 


द ससाने अङ्गरूपसे आसनका प्रतिपादन करते हैं। अतएव पद्म आदि आसनविशेषोका 
{ उपदेश है ॥ १० ॥ 


दिशा, देश और काल इनके विषयमें क्या कोई नियम है अथवा नहों, ऐसा संशय होता है। 
वैदिक आरम्भोंमें प्रायः दिशा आदिका नियम देखा जाता है। अतः यहाँ भी कोई नियम हो, ऐसा 
जिसका विचार हो उसके प्रति कहते हैं-दिशा, देश और कालमें अथलक्षण-प्रयोजनात्मक ही नियम 
है। जिस दिशा, देश अथवा कालमें इस उपासकके मनकी सहजमें एकाग्रता हो वहींपर उपासना करनी 
चाहिए, क्योंकि पूवंदिशा, पूर्वाह्न, पूवंदिशामें निम्नस्थान आदिके समान यहाँ विशेषका श्रवण नहीं 
है । कारण कि इष्ट एकाग्रता सवंत्र समान है । परन्तु 'समे झुचौ०' ( समतल, पवित्र, सुक्ष्म पाषाण, 
अग्नि और बालूसे रहितं तथा शब्द, जल-पनघट ओर भआश्रय-जनसाधारणके निवास आदिसे भी शून्य, 
सनके अनुकूल एव नेत्रोंको पीड़ा पहुँचानेवाले मच्छक आदिसे वर्जित, . गुहा-एकान्त आदि वायुवजित 
स्थानमें बेठकर मनको परमात्मामें नियुक्त करना चाहिए ) इसप्रकार कुछ लोग विशेष भी कहते हैं । 
असे यह देश विशेषका नियम है, वसे काळ विशेषका भी है। इसपर कहते हँ- ठीक, इस प्रकारका 
नियम है। परन्तु ऐसे नियमके होनेपर भी तद्गत विशेषोंमें नियम नहीं है। इसप्रकार सुहृद 
होकर आचाय कहते हैं । “मनोऽनुकूले यह श्रुति जहाँ एकाग्रता हो वहाँपर ही यही दिखलाती है ।११ 


® मनकी एकाग्रतामें दिशा आदि नियमका विचार किया जाता है । पूवंपक्षी-नियम होना 
चाहिए, क्योंकि “ब्रह्मयज्ञेन यक्ष्माणः प्राच्यां दिशि? ( पूवंदिशामें ब्रह्मयज्ञ करे) “प्राचीनप्रवणे 
दैश्वदेवेन यजेत' ( पूवं दिश्यामें क्रमशः निम्न स्थलमें वैश्वदेव यज्ञ करे ) 'अथ यदपराह्णे पिण्डपितृ- 
यज्ञेन -चरन्ति’ ( अपराह्नमें पिण्डपितृयज्ञ करें ) इन श्रृतियोंमें जसे क्रमश: ब्रह्मयज्ञ, वश्वदेव और 
पिण्डपितृयज्ञे पूवंदिशा, निम्नदेश और अपराह्न कालका विशेषरूपसे नियम देखा जाता है, वंसे 


इन उपासनाओंमें भी पूवदिशा, तीथं आदि देश, प्रदोष आदि कालका नियम होना चाहिए। 
सिद्धान्ती-ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि यहाँ मनकी एकाग्रता ही प्रयोजन है ॥ ११॥ 
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( ८ आ प्रायणाधिकरणम्‌ स्‌०-१२ ) 
आ प्रायणात्तत्रापि हि दृष्टम्‌ ॥१२॥ 
पदच्छेदू--आ, प्रायणात्‌, तत्र, अपि, हि, दृष्टम्‌ । 
सूञाथ--( आप्रायणात्‌ ) मरणपयन्त प्रत्यय-उपासनाकी आवृत्ति करनी चाहिए, (हि) 
क्योंकि (तत्रापि) मरणकालमें मी 'स यावत्क्रतु०' इत्यादि श्रुतिमें मी ( दृष्टम्‌ ) ऐसा ही देखा गया है । 
आवृत्तिः सर्वोपासनेण्वादतंव्येति स्थितमाद्ेऽधिकरणे। तत्र यानि तावत्सम्यग्दरां- 
नार्थान्युपासनानि तान्यवघाता दिवत्कायपर्यचसानानीति ज्ञातमेवेपामावृत्तिपरिमाणम्‌। नहि 
सस्यग्द्ाने कार्य निष्पक्षे यल्ञान्तरं किचिच्छासितुं शक्यम्‌, अनियोज्यब्रहमात्मत्वप्रतिपत्तेः 
शास्त्रस्याविषयत्वात्‌। यानि पुनरभ्युदयफळानि तेप्वेषा चिन्ता-कि कियन्तंचित्काळं प्रत्ययः 
मावरत्योपरमेदुत याबज्ीवमावतंयेदिति । कि तावत्प्राप्तम्‌ * कियन्तंचित्काळं प्रत्ययमभ्य- 
स्योत्सूजेदावृत्तिविरिएस्योपासनाशन्दार्थस्य कृतत्वादिति । ® एवं पराते ्रमः-आ प्रायणा- 
देचावर्तयेत््रत्ययम्‌, अन्त्यप्रत्ययवदादड््फलप्रासेः । कर्माण्यपि हि जन्मान्तरोपमोग्यं फल 
मारअमाणानि तदच रूपं भावनाविश्ञानं प्रायणकाळे आक्षिपन्ति, “सविज्ञानो भवति सविज्ञानः 
मेवान्ववक्रामति, 'यचित्तस्तेनेष प्राणमायाति', “प्राणस्तेजसा युक्तः सहात्मना यथासंकल्पित॑ लोकं 
नयति' इति _नयति' इति चैवमादिश्रुतिभ्यः टणजलूकानिदशनाच्य। परत्ययास्त्वेते स्वरूपात सरत्या ,दुणजलळूकानिदरनाचच। प्रत्ययास्त्वेते स्वरूपाचुद्त्तिं सुक्त्वा 


सव उपासनाओंमें आवृत्ति आदरणीय है, ऐसा आद्य अधिकरणमें निश्चय किया गया है । 
उनमें जो तत्त्वज्ञानके लिए उपासनाएं हैं वे अवघात आदिके समान कायं पयंवसायी-कारयं निष्पत्ति 
पर्यन्त हैं । उन उपासनाओंकी आवृत्तिका परिमाण ज्ञात दै । सम्यग्दशंनरूप काके निष्पन्न होनेपर 
किसी अन्य यत्नका झासन-उपदेश नहीं किया जा सकता, क्योंकि अनियोज्य ब्रह्मात्मत्व प्रतिपत्ति 
शास्त्रका विषय नहीं है । परन्तु जो अम्युदय फरवाली हैं उनमें यह विचार होता है कि कितने समय 
तक प्रत्ययका आवृत्तिकर उपराम होना चाहिए अथवा जीवन पर्यन्त आवृत्ति होनो चाहिए । तब क्या 
प्राप्त होता है ? पूर्वपक्षी-- कुछ काळतक प्रत्ययकी आवृत्ति कर छोड़ देना चाहिए, क्योंकि आवृत्ति 
विशिष्ट उपासना शब्दका अथं गताथं हो जाता है । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं -- 
मरणपयन्त प्रत्ययोंकी आवृत्ति होनी चाहिए, क्योंकि अन्तिम प्रत्यय-वत्तिके बलसे अदृष्ट फलकी प्राप्ति 
होती है । क्योंकि 'सविज्ञानो मति०' ( मावनामय विज्ञानसे-फलके स्फुरणसे युक्त होता दै वह 
विज्ञान सहित फलका ही अनुगमन करता है ) 'यच्चित्तस्तेनेष०' ( मरणकालमें जसा चित्तवाला 
होता है उसी चित्त-संकल्पसे इन्द्रियोंके साथ मुख्य प्राणवृत्तिको प्राप्त होता है, वह प्राण तेज-उदानसे 
अनुगृहीत होकर जीवात्माके साथ संकल्प किये हुएके अनुसार उस लोकको ले जाता है ) इत्यादि 
श्रुतियोंस और तृणजळूकाके इष्टान्तसे यह ज्ञात होता है कि अन्य जन्ममें उपभोगके योग्य फलको 
उत्पन्न करनेवाले कमं उसके अनुरूप भावना विज्ञानका मरणकालमें आक्षेप करते हैं। ओर ये 
प्रत्यय तो स्वरूप अनुवृत्तिको छोड़कर मरणकालमें किस अन्य भाविमावना विज्ञानकी अपेक्षा करें ? 





# पूवेपक्षी- जैसे कमं अह्टद्वारा फल विज्ञानमें कारण होते हैं, वेसे उपासताएं भी अहष्ट 
दारा अन्तिम फल विज्ञाने कारण होंगी ? इससे मरणपयंन्त उनकी आवृत्तिका क्या प्रयोजन हैं ? 
सिदधान्ती--ये प्रत्यय अपने सजातीय प्रत्ययोंकी अनुवृत्तिकों छोड़कर मरणकालमें किसी अन्य 
विजातीय भाविःभावना विज्ञानका आक्षेप नहीं करेंगे, क्योंकि सजातीय प्रत्ययोंकी धारावाहिक अनु 
त्ति ही तो उपासना है । उन प्रत्ययोंकी स्वरूपतः अनुवृत्ति ही अन्तिम विज्ञान भावना है । कोई 
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किमत्यत्पायगकाळभावि भावनाविज्ञानमपेक्षेरन्‌ । तस्माद्ये प्रतिपत्तव्यफलभावनात्मकाः 
प्रत्ययास्तेप्वाप्रायणादाच्वत्तिः । तथा च श्रतिः-'स यावत्कतुरयमरमास्लोकात्प्रात' इति प्रायण- 
कालेऽपि प्रत्ययानुदृत्ति दशयति । स्सृतिरपि-यं यं बाऽपि स्मरन्मावं त्यजस्यन्ते कलेवरम्‌ | तं 
तमेवैति कौन्तेय सदा तद्गावमावितः (गी० ८।६) इति, प्रयाणकाले मनसाऽचछून' (गी० ८।१०) 
इति च । 'सोऽन्तवेळायामेतस्त्रयं प्रतिपद्येत' इति च मरणचेळायामपि कतव्यरपं श्रावयति ।१३ 
( ९ तदधिगमाधिकरणम्‌ । सू० १३ ) 
तदधिगम उत्तरपूर्वाघयोरइलेषविनाशौ तद्व्यपदेशात्‌ ॥ १३ 
पदच्छेद--तदधिगमे, उत्तरपूर्वाघयोः, अश्लेषविनाशो, तद्वथपदेशात्‌ । 
सूत्राथ---( तदधिगमे ) ब्रह्मज्ञान होनेपर ( उत्तरपूर्वाघयो: ) उत्तर और पूवं पापोंका 
( मञ्नुपविनाश्चौ ) अश्लेष और विनाश होता है, ( तद्व्यपदेशात्‌ ) क्योंकि 'यथा पुष्करपलाश' इत्यादि 
श्रतिमें उसका व्यपदेश है । 
गतस्तृतीयदोपः । अथेदानीं ब्रह्मविद्याफलं प्रति चिन्ता प्रतायते। त्रह्माधिगमे 
सति तद्विपरीतफलं दुरितं क्षीयते, न क्षीयते वेति संशय: । कि तावत्प्राप्तम्‌? फल/थेत्वा- 
त्कर्मणः फलमद्च्वा न संभाव्यते क्षयः । फळदायिनी ह्यस्य शक्तिः श्रुत्या खमधिगता । यदि 
तद्न्तरेणेच फलोपभोगमपवृज्येत, श्रतिः कदर्थिता स्यात्‌ । स्मरन्ति च 'नहि कम क्षोयते 


इसलिए प्राप्त करनेयोग्य फलके अनुरूप भावनात्मक जो प्रत्यय है उनको मरण पयन्त आवृत्ति है । 
और इसप्रकार 'स याचच्कतु०' ( वह जसे संकल्प विशेषवाला इस शरीररूपी लोकसे प्रयाण करता 
है ) यह श्रुति प्रायणकालमें भी प्रत्ययकी अनुवृत्ति दिखाती है। भौर “यं यं बाऽपि०? ( हे कुन्ति- 
पुत्र अजुन ! यह मनुष्य अन्तकालमें जिस-जिस मी भावको स्मरण करता हुआ शरीरका त्याग करता 
है, सदा उसी भावसे भावित होकर उस-उसको ही प्राप्त होता है) “प्रयागकाले०' (मरणकालमें अचल 
मनसे ) ऐसी स्मृति मी है, ओर 'सोऽन्तवेळायामेच०' ( वह उपासक अन्त समयमें ‘अक्षितमसि, अच्यु- 
तमसि, प्राणसंशितमसि’ इन तीन मन्त्रोंको स्मरण करे ) इसप्रकार यह श्रुति मरणकालमें भी 
कतंव्यरेषका स्मरण कराती है ॥ १२॥ 

तृतीय अध्यायका रोष भाग समाप्त हुआ । अव ब्रह्मविद्याके फलका विचार किया जाता है। 
ब्रह्मज्ञान होनेपर उससे विपरीत ( बन्ध ) फलवाला पाप क्षय होता है अथवा क्षय नहीं होता, ऐसा 
संशय होता है । तब क्या प्राप्त होता है ? पूर्वेपक्षी- कम फलाथंक होनेसे फल दिये विना उसका 
क्षय नहीं हो सकता, क्योंकि फल देनेवालो उसको शक्ति श्रुतिसि समधिगत होती है । यदि कमं फलोप- 
भोगके विना ही क्षय हो, तो फलवोधक श्रुति बाधित हो जायगी। और “न हि कम क्षीयते' 
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अद्ृष्ट द्वारक अन्य अपेक्षित नहीं है, क्योंकि समो भाव समान जातीय भावोंकी द्वाररूपसे अपेक्षा नहीं 
करते हैं। इसलिए उपासना प्रत्यय भी अभ्य-विजातीय प्रत्ययकी अपेक्षा नहीं करेगा । कमं तो दृष्ट- 
प्रत्यक्ष द्वारा अन्तिम विज्ञानरूप फलमें कारण नहीं हो सकते, इसलिए अगत्था उनका द्वारीभूत अदृष्ट 
कल्पना करना पड़ता है । इसलिए उपासकको मरणपर्यन्त प्रत्ययोंकी आवृत्ति करनी चाहिए ॥ १२ ॥ 

# पूवं अधिकरणमें जसे उपासकको मरणपर्यन्त उपासनाकी आवृत्ति कतंव्य कही गयी है, वेसे 
ब्रह्मवेत्ताओंके लिए नहीं है । इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे शङ्का कर कमंक्षयरूप जीवनमुक्तिको कहते 
हैं--शानके साधनोंमें अधिक यत्न करना चाहिए, इसलिए इस फलाध्यायमें अब तक उनका विचार 
किया गया दै । अब फछाघ्यायके उपयुक्त फल सम्बन्धी विचार किया जाता है--'अबइयमेव भोक्तब्यं 
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इति। नन्वेचं सति प्रायश्चि त्तोपदे शोऽनर्थकः प्राप्नोति, नेप दोपः, प्रायश्चित्तानां ने मित्तिकत्वो- 
पपत्तेणेहदाहेएयादिवत्‌। अपि च प्राय दिचित्तानां दोपसंयोगेन विधान(द्ववेदपि दोपक्षपणा- 
थता, नत्वेचं ्रह्मचिद्यायां विधानमस्ति। नन्वनभ्युपगम्यमाने त्रह्मचिदः कर्मक्षये तत्फळस्या- 
वद्यंभोक्तव्यत्वादनिमाक्षः स्यात्‌। नेत्युच्यते । देशकाळनिमित्तापेक्षो मोक्ष: कर्मफलवद्ध- 
विष्यति । तस्मान्न बह्माधिगमे दुरितनिदृत्तिरिति । एवं प्रासे त्रमः-तदधिगमे ब्रह्माधिगमे 
सत्युत्तरपूर्वयोरघयोरःछे पचिनाशों भवतः, उत्तरस्याइळेषः, पूर्वस्य चिनादाः। कस्मात्‌? तद्‌- 
व्यपदेशात्‌। तथा हि-ग्र्मविद्याप्रक्रियायां संभावमानसंवन्धस्यागामिनो दुरितस्यानभिसं- 
वन्धे चिदुषो व्यपदिशति-'यथा पुष्करपळाश आपो न श्षिप्यन्त णवमत्रचिदि पापं कम न प्यते? 
( छा० ४।१४।३ ) इति । तथा विनाशमपि पूवापचितस्य दुरितस्य व्यपदिदाति-'तद्यथेपीका- 
तूलमझौ प्रोतं प्रदूयेतैवं हास्य सवे पाप्सानः प्रदूयन्ते’ (छा० ५।२४।३) इति । अयमपरः कर्मक्षय- 
व्यपदेशो भवति-- मिद्यते हृदयग्रन्थिरिछयन्ते सच॑संश्याः। क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्सिन्दृष्टे 


MSO et Co 
( कमं क्षम नहीं होता ) इस प्रकार स्मृतिकार भी कहते है । परन्तु ऐसा होनेपर प्रायश्चित्तका उपदेश 


अनर्थक हो जायगा ? यह दोप नहीं है, क्योंकि प्रायरिंचतोंको गृहदाहेष्टि आदिक़े समान नमित्तिकत्व 

उपपन्न होता है । और दोषके संयोगसे, प्रायश्चित्तोंका विधान होनेसे दोष नाश प्रयोजनवत्ता उनमें मले 

हो, परन्तु इसप्रकार ब्रह्मविद्यामें विधान नहीं है । परन्तु ब्रह्मज्ञानीके कमका क्षय स्वोकार न करनेपर 
उसका फल अवश्य मोक्तव्प होनेसे मोक्ष नहीं होगा । नहीं, ऐसा कहते हैं-देश, काल और निमित्त को 

अपेक्षा करनेवाला मोक्ष कर्मेफलके समान होगा । इकसे तो ब्रह्म साक्षात्कार होनेपर भी पापको निवृत्ति 

नहीं होतो है ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--“तदधिगमे' ब्रह्मज्ञान होनेपर उत्तर और पुर्व पापोंका 

अइलेष और विनाश होता है । उत्तर--देह घारणकर किये जानेवाले पापोंका अइळेंष और पूर्व 

पापोंका बिनाश होता है, किससे ? इससे कि उसका व्यपदेश है । जैसे कि “यथा पुप्करपलाश०' ( जसे 

कमळका पत्ता जलसे सम्बन्धित नहीं होता, वेसे “एवंबित्‌' 'मैं ब्रह्म हु ऐसा जाननेवाछे विद्वानुको पापका 

सम्बन्ध नहीं होता ) यह श्रुति ब्रह्मविद्याके प्रकरणमें संभाव्यमान सम्बन्धवाले आगामी पापके सम्बन्ध 

का अमाव विद्वान॒के लिए कहती है । इसी प्रकार 'तद्यथेषीका ० ( जिस प्रकार सींकका अग्रमाग अरिनमें 

प्रक्षिप्त करनेसे तत्काल जल जाता है, इभी प्रकार इस विद्वाचुके सत्र पाप दग्ध हो जाते हैं ) 'यह श्रुति 

सत्यानन्दा-दापका 

कृतं कमं झुमाशुभम्‌' ( पुण्य अथवा पापकमं अवश्य ही भोक्तव्य है) और “क्षीयन्ते चास्य कर्माणि! 

( ब्रह्मवित॒के समस्त कमं क्षोण हो जाते हैं ) इस प्रकार शास्त्र द्वारा विरोध उपस्थित होनेपर सन्देह 
होता है कि ब्रह्मज्ञान होनेपर कर्मका क्षय होता है कि नहीं ! पूवपक्षी--कमं फलवाला होता है । 

क्योंकि 'मा हिंस्यात्सर्वा भूतानि? ब्राह्मणो न हन्तब्यः' इत्यादि निषेध श्रुतिसे ज्ञात होता हैं कि पाप 
कर्ममें .फल देनेको शक्ति है। और 'नाभुक्त क्षोयते कमं? यह स्मृति वाक्य भी है । अतः कर्म फलोप- 
भोगके विना ज्ञानसे नष्ट नहीं होता. अन्यथा फल श्रुति बाधित होगी । सि०-परन्तु ब्रह्महा द्वादशिक- 
वार्षिक चरेत इत्यादि प्रायश्चित्त विधायक शास्त्र निष्फल होगा ? पू०--जेसे आहिताग्निद्वारा गृहदाह 
निमित्तको लेकर आहिताग्नि पुरुष 'अग्नये क्षामवते पुरोडाशमष्टाकपाल निव पंत ( क्षामवति अग्निके 
लिए अष्टकपालवाले पुरोडाशका होम करना चाहिए) इस प्रकार क्षामवति इष्टिका विधान है, वसे 
दोषके निमित्तमात्रसे प्रायश्चित्तका विधान है । सि०--तो भी (दोषवान्‌ प्रायश्चित्त कुर्यात्‌? ( दोष युक्त 
व्यक्ति प्रायश्चित्त करे) और 'तरति ब्रह्महत्यां योऽश्वमेधेन यजते’ ( जो अश्वमेध याग करता है वह 
ब्रहाहत्यासे मुक्त हो जाता है) इस प्रकार प्रायरिचत्तसे पापनिवृत्तिके श्रवणसे प्रायरिचित्त कर्मको 
नैमित्तिक कहना असङ्गत दै । पू०--अपि च' आदिसे कहते हैं । 
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परावरे' ( सु० २।२।८ ) इति । यढुक्तम- अचुपभुक्तफलस्थ कर्मणः क्षयकल्पनायां शास्त्रं 
कदर्थितं स्पादिति-नैष दोषः, नहि वयं कणः फलदायिनी शाक्तिमचजानीमहे, विद्यत 
एव सा, सा तु विद्यादिना कारणान्तरेण प्रतिबध्यत इति चदामः । शक्तिसद्भधावमात्रे च 
शास्त्र व्याप्रियते, न प्रतिवन्धाप्रतिबन्धयोरपि । #/नहि कमे क्षीयते इत्येतदपि स्मरणमो- 
त्सर्थिक न भोगादते कर्म क्षीयते तदर्थत्वादिति। इप्यत एव ठु प्रायद्चित्तादिना तस्य क्षयः- 
सर्व पाप्मानं तरति’, तरति ब्रह्महत्यां योऽश्वमेधेन यजते' 'य उ चैनमेव' वेद, इत्यादिश्रुतिस्स्ू- 
तिभ्यः । यत्त्तम्‌-नैमित्तिकानि प्राय श्चित्तानि भविष्यन्तीति-तद्खत्‌, दोषसंयोगेन चोद्य- 
मानानामेषां दोषनिर्घातफळखंमवे फछान्तरकस्पनानुपपत्तः। यत्पुनरेतदुक्तम-ल प्रायरिचि- 
त्तचद्दोषक्षयोद्देशेन विद्याविधानमस्तीति, अत्र घूमः-खगुणाख तावहियासु विद्यत एव विचा- 
नम्‌। तासु च वाक्यशेष ऐश्वयंप्रातिः पापनिवृत्तिदच चिद्याचत उच्यते। तयोइ्चाविवक्षाका- 
रणं नास्तीत्यतः पाप्मप्रहाणपूवकेश्वयंप्रा्तिस्तासां फलमिति निश्चीयते । निशुणायां लु 
विद्यायां यद्यपि विधानं नास्ति, तथाप्यकर््ात्मत्ववोधात्कमभदाह न यद्यपि विधान नास्ति, तथाप्यकर्जात्मस्ववोधात्कमप्रदाहसिद्धिः । अइ्ळेष इति 


प 
पूर्वोपचित-पूर्व सच्चित पापका विनाश भी कहती है । और 'मिद्यते हृदयअन्थि०” ( उस परावर ब्रह्मका 
साक्षात्कार होनेपंर इस जीवकी हृदय ग्रन्थि टूट जाती है, सम्पूर्ण संशय नष्ट हो जाते हैं और इसके 
कम क्षीण हो जाते हैं) यह दूसरा कमंक्षयका व्यपदेश है। और यह जो कहा गया है कि अभुक्त 
फलवाले कर्मके क्षयको कल्पना होनेपर फल बोधक शास्त्र वाधित होगा । यह दोष नहीं है, क्योंकि हम 
कर्मको फल देनेवालो शक्तिको अवहेलना नहीं करते, वह भले विद्यमान हो, परन्तु वह विद्या आदि 
अन्य कारणसे प्रतिबद्ध होती है, केवळ हम ऐसा कहते हैं । कमंमें फलदायक शक्तिके सद्भवमात्रमें 
शास्त्रका व्यापार है न कि शक्तिके प्रतिबन्ध और अप्रतिवन्धमें मी । “न हि कम क्षीयते०' ( कमं क्षय 
. नहीं होता ) यह स्मृति भी आत्सगिक-सामान्य नियमख्प है, कम भोगके लिए है, अतः भोगके विना 
कमं क्षय नहीं होता । क्योंकि 'सवं पाप्मानं तरति’ ( सम्पूर्ण पापोंको तैरता है ) “तरति ब्रह्मह्यां०' 
( जो अश्वमेव यज्ञ करता है और जो इसे इस प्रकार जानता है वह ब्रह्महत्यासे मुक्त हो जाता है ) 
इत्यादि श्रुति और स्मृतिसे प्रायश्चित्त आदि द्वारा दुरितका क्षय इष्ट ही है। जो यह कहा गया है कि 
प्रायश्चित्त नैमित्तिक होंगे । वह ठीक नहीं है, क्योंकि दोषके सम्वन्धसे शास्त्र द्वारा विहित इन प्रायर्चित्तों 
का दोष नाशरूप फलके संभव होनेपर अन्य फलकी कल्पना अनुपपन्न है । और जो पुनः यह कहा 
गया है कि प्रायर्चित्तके समान दोषक्षयके उद्देश्ये विद्याका विधान नहीं है । उसपर हम कहते हैं--- 
सगुण विद्याओंमें तो विधान विद्यमान ही है, क्योंकि उन सगुंग विद्याओंके वाक्यशेषमें विद्यावानुकी 
ऐश्वयप्राप्ति और पापनिवृत्ति कही जाती है । और उन दोनोंकी अविवक्षाका कारण नहीं है, अतः 
पापक्षयपूर्वक ऐश्वयं प्राप्ति उनका फल है, ऐसा निश्चय किया जाता है। निगुंणबिद्यामें तो यद्यपि 


DE सत्यानन्दी-दीपिका , 
४ “न हि क्षीयते कमं? यह सामात्य शास्त्र 'सवै पाप्मानं तरति०' क्षीयन्ते चास्य कर्माणि०' 


इत्यादि विशेष शास्त्रसे वाधित हो जाता है । यद्यपि ऐश्वयंप्राप्ति और पापनिवृत्तिका विधान सगुणविद्या 
के समान निगुंणविद्यामें दोष निवृत्तिका स्पष्ट विधान नहीं.है, तो मी विद्यात्व दोनोंमें समान होनेसे 
नि्गुणविद्यामें मी पापनिवृत्तिरूप फल मानना युक्त है, क्योंकि कतृत्व आदि अभिमान पाप आदि 
कर्मका कारण है ।ब्रहमज्ञानसे अविद्याकी निवृत्ति होनेपर तत्कृत कतुंत्व आदिकी निवृत्तिसे तदाश्रित 
पापकमंका क्षय भी हो जाता है । इसविषयमें “ज्ञानिनः सवंपापानि शीयेन्ते नात्र संशयः । क्रीडञ्नपि 
न छिस्येत पापेर्नानाविधेरपि ॥? ( ज्ञानसे समस्त पाप नष्ट हो जाते हैं, इस विषयमें संशय नहीं है । 
ज्ञानी संसारमै क्रीडा करता हुआ भी नानाप्रकारके पापोंसे लिप्त नहीं होता है) यह स्मृति प्रमाण भी है । 
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चागामिषु कमेखु कर्तृत्वमेव न प्रतिपद्यते ब्रह्मविदिति दर्शायति। * अतिक्रान्तेषु तु यद्यपि 
भिथ्याज्ञानात्कतृत्वं प्रतिपेद इच, तथाणि विद्यासामर्थ्या न्मिथ्याज्ञाननिवृत्तेस्तान्यपि प्रवि- 
लीयन्त इत्याह-विनाश इति । पू्वसिद्धकर्तत्वभोक्तृत्वचिपरीतं हि त्रिष्वपि कालेप्वकरत- 
त्वाभोक्‍तृत्वस्वरूपं त्रह्माहम स्मि नेतः पूवेमपि कर्ता भोक्ता वाऽहमासं नेदानीं नापि भविष्य- 
त्काळ इति त्रहचिदचगच्छति । एवमेव च मोक्ष उपपद्यते। अन्यथा ह्यना दिकालप्रवृत्तानां 
कर्मणां क्षयाआवे मोक्षाभावः स्यात्‌ । नच देशकाळनि मित्तापेक्षो मोक्षः कर्मफलवद्ध वितु- 


सहति, अनित्यत्वप्रसङ्गात्‌। परोक्षत्वानुपपत्तेकच ज्ञानफलस्य। तस्माद््र्माधिगमे 
दुरितक्षय इति स्थितम्‌ ॥१३॥ 


( १० इतरासंइळेपाधिकरणम्‌। स्तू० १४) 
इतरस्याप्येवमसंदलपः पाते तु ॥ १४॥ 

पदच्छेद्‌--इतरस्य, अपि, एवम्‌, असंइलेष:, पाते, तु । 

सूचाशे--( इतरस्यापि ) ज्ञानवानुके पुण्यका भी ( एवम्‌ ) पापके समान ( असंस्लेषः ) 


असंक्लेष और विनाश होता है, ( पाते तु ) इसप्रकार ब्रह्माज्ञानसे बन्धके हेतुभूत पुण्य और पापके 
असम्बन्ध ओर विनाश सिद्ध होनेसे ब्रह्मवेत्ताका शरीरपात होनेपर ही मोक्ष होता है । 


*पूर्व॑स्मिन्नधिकरणे बन्धहेतोरघरय स्वाभाविकस्याइळेपविनाशो ज्ञाननिमित्तौ शास्त्र- 
व्यपदेशान्निरूपितो। धर्मस्य पुनः शास्त्रीयत्वाच्छार्त्रीयेण शानेनाविरोध इत्याशङ्कथ तन्नि- 


विधान नहीं है, तो भी अकर्ता आत्मत्व ( आत्मा अकर्ता है ) ज्ञानसे कमं प्रदाह सिद्ध होता है। 


"अक्षः? यह शब्द आगामी कर्मॉमें ब्रह्मवित्‌ कतृत्वको ही प्राप्त नहीं होता, ऐसा दिखलाता है 
और अतिक्रान्त-अतीत कमोमें यद्यपि मिथ्याज्ञानसे कतृत्वको मानो प्राप्त हुआ-सा है, तो भी ज्ञानकी 
सामथ्यंसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति होनेसे वे अतीत कमं मी प्रविलीन हो जाते हैं, ऐसा सूत्रस्थ 'विनाश' 
शब्दसे कहते हैं पूवंसिद्ध कतृत्व, भोकतुत्वसे विपरीत, तीनों कालमें भी अकतृंत्व, अमोक्तृत्व स्वरूप 
ब्रह्म मैं है, इससे पूवं भी कर्ता वा मोक्ता मैं नहीं था, अब भी नहीं हूँ, इसी प्रकार मविष्यत्कालमें मी 
नहीं होऊंगा, इसप्रकार ब्रह्मवित्‌ जानता है, और इसप्रकार मोक्ष उपपन्न होता है । अन्यथा-ज्रह्मज्ञानसे 
कमका क्षय न मानें तो अनार्दिकारसे प्रवृत्त हुए कर्मोके क्षयका अमाव होनेसे मोक्षामाव होगा । 
और कमंफलके समान मोक्ष देश, काल निमित्तकी अपेक्षा करनेवाला नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा 
माननेसे कमं फलके समान मोक्षमें अनित्यत्व प्रसङ्ग आ जायगा । ` ओर ज्ञानके फलमें परोक्षत्व 
अनुपपन्न है । इससे यह सिद्ध हुआ कि ब्रह्मज्ञान होनेपर पापका क्षय होता है ॥ १३॥ 

पुवे अधिकरणमें स्वाभाविक बन्धके हेतुभूत पापका ज्ञाननिमित्तक असम्बन्ध और विनाश 
शास्त्र व्यपदेशसे निरूपित किये गये हैं, और धमं तो शास्त्रीय है । अतः उसका शास्त्रीय ज्ञानसे 
अविरोध है । ऐसी आशङ्का कर उसके निराकरण करनेके लिए पूवं अधिकरणके न्यायका अतिदेश 


सत्यानन्दी दीपिका , 
# कर्मोका दृष्ट फल न होनेसे श्रुतिप्रमाणसे अदृष्ट स्वग आदि फल मानना पड़ता है। परन्तु 


यहाँ तो केवल ब्रह्मात्मत्व ज्ञानसे अज्ञानकी निवृत्तिमात्र होती है, ब्रह्म तो स्वयं सिद्ध है। अता 
अपरोक्ष ज्ञानका मोक्ष रूप अपरोक्ष फल जब सम्मव है तो अदृष्ट फलकी कल्पना अन्याय है । इसलिए 
ब्रह्मज्ञान होनेपर पूवं सव्चित कर्मोका नाश और आगामी कर्मोका सम्बन्ध नहीं होता, यह श्रुति और 
स्मृति सिद्ध है ॥ १३ ॥ 

# तत्त्वज्ञानसे पापकी निवृत्ति कहकर अब पुण्यकी निवृत्तिमें 'इतरस्याप्येचम्‌' इत्यादिसे अति- 
देश करते हँ । जैसे याग आदि अदृष्द्वारा पापका क्षय करते हैं, वसे ब्रह्मविद्या नहों करतो, किन्तु 








८१६ ब्रह्मसूच-शाडूरभाष्य [ अ० ४ पा० १ 


राकरणाय पूर्वीधिकणरन्याया तिदेदाः क्रियते। इतरस्यापि पुण्यस्य कर्मेण एवसघवद्‌- 
संइलेपो विनाइाच्च ज्ञानवतो भवतः । कुतः १ तस्यापि स्वफलहेतुत्वेन ज्ञानफलप्रतिवन्धि- 
त्वप्रसङ्गात्‌, “उभे उ हैवैष एते तरति’ (० ४।४।२२) इत्यादिश्रुतिषु च दुष्क्ृतचत्छुक्कतस्यापि 
प्रणाशन्यपदेशात्‌। अकर््ात्मः्ववोधनिमित्तस्य च कमंक्षयस्य झुङतदुष्क्तयोस्तुल्यत्वात्‌, 
'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि' (सु० २।२।८) इति चाविशोषश्ुतेः । यत्रापि केवल णच पाप्मशाब्दो 
इच्यते, तत्रापि तेनैच एुण्यमप्याकलितमिति द्रएन्यम्‌, ज्ञानफछापेश्षया निकृएफलत्वातू । 
अस्ति च श्रुतौ पुण्येऽपि पाप्मदाब्दः नैतं सेतुमहोरात्रे तरतः' ( छा० ८।४।१ ) इत्य्ञ सह 
दुष्कृतेन सुकृतमप्यजुक्रस्य “सर्वे पाप्मानोऽतो निवतंन्ते' इत्यविरोपेणेव भरते पुण्ये पाप्मराच्द्‌- 
प्रयोगात्‌ । पाते स्विति तुशब्दो ऽवधारणार्थः । पं धर्माधर्मयोरवन्धहेत्वोर्विद्यासामर्थ्याद- 
इलेष विनाइासिद्धेरवस्यंभाविनी चिदुषः शरीरपाते सुक्तिरित्यवधारयति ॥ १४ ॥ 
( ११ अनारव्धाधिकरणम्‌ । सू० १५ ) 
७५ he 
अनारब्धकार्ये एव तु पूर्व तदवधेः ॥१५॥ 

पदच्छेद्‌--अनारव्भकार्ये, एव, तु, पूर्वे, तदवधेः । 

सत्रा्थ--(अनारव्धकार्ये एव) अनारव्ध फलवाले ही (पूर्वे) पूवं संचित पुण्य-पापका ही ज्ञान 
से क्षय होता है, (तदवधेस्तु) क्योंकि “तस्य तावदेव चिरम्‌' इत्यादि श्रुतिसे देहपातरूप अवधि श्रुत है । 

* पूर्वयोरधिकरणयोज्ञाननिमित्तः सुङ्तदुप्छृतयोर्विनाशोऽवधारितः। स किम- 
विशेषेणारव्धकार्ययोरनारब्धकारययोश्व भवत्युत विशेषेणानारञ्धकार्ययोरेवेति विचार्यते । 





_ न छो अचार सागितितिगतससिसीगिति किया तमा ना साङरुाई 
किया जाता है । ज्ञानवानुके अन्यका भी- पुण्य कमंका भी इसप्रकार पापके समान असरलेष और 


विनाश होता है, किससे ? इससे कि उसको भी अपने फलके हेतुरूपसे ज्ञानफलमें प्रतिबन्धत्व प्रसद्ध होगा । 
“उभे उ हैवेष०' ( यह ब्रह्मवेत्ता पुण्य और पापरूप इन दोनों कर्मोको तर जाता है ) इत्यादि श्रुतियों 
में पापके समान पुण्यका भो प्रणाश व्यपदेश है । आत्मा अकर्ता है, इस वोध निमित्तिक कर्मक्षय 
सुकृत और दुष्कृत दोनोंमें समान है, कारण कि “क्षीयन्ते चास्य कर्माणि०' (इसके कम क्षीण होते है) 
ऐसी अविशेष श्रुति है । जहाँ केवळ ही पाप्म-पाप शब्द दिखाई देता है वहाँ भी उसीसे पुण्यका भी 
ग्रहण होता है, ऐसा समझना चाहिए, क्योंकि ज्ञानफछकी अपेक्षासे पुण्य निकृष्ट फलवाला है । 
और श्रतिमें पुण्यर्मे मी पापशब्दका प्रयोग है, नेतं सेतुमहोरात्रे०' ( इस सेतुरूप आत्माका दिन- 
पुण्य और रात-पाप अतिक्रमण नहीं करते अर्थात्‌ आत्माको परिच्छिन्न नहीं करते ) इसमें दुष्कृतके 
साथ सुकृतका मी उपक्रमकर “सव पाप्मानोऽतो निवतन्ते' ( इस आत्मारूप सेतुसे सब पाप निवृत्त 
होते हैँ) इसप्रकार अविशेषसे ही प्रकृत पुण्यमें पाप शब्दका प्रयोग है। “पाते तु' 'तु' शब्द अव- 
घारणार्थक है । इसप्रकार बन्धके हेतुभूत धमं और अधमंका विद्याकी सामथ्यसे असंस्लेष और विनाश 
सिद्ध होनेसे विद्वानुके शरीरपात होनेपर मुक्ति अवश्यंमावी है, ऐसा निश्चय करते हैं ॥ १४ ॥ 

गत दो अधिकरणोंमें ज्ञानसे सुकृत और दुष्कृतका विनाश निश्चित किया गया है । क्या वह 
आरब्ध का्यंवाले और अनारब्ध कायंवाळे दोनोंका अविशेषरूसे होता है अथवा अनारब्ध कायं- 
वालोंका ही दिशेपरूपसे होता है, इसपर विचार किया जाता है । पूवंपक्षी--उसमें “उभे उ हेचेष ०” 


सत्यानन्दी- दीपिका त 
दृष्ट भोज्तृत्व आदिकी निवृत्ति करती है । इसलिए विद्याकी सामथ्यसे ब्रह्मज्ञानीके जसे पापका असंइलेष 
और विनाश होता है, दैसे ही पूवं संचित पुण्यका विनाश और आगामी पुण्यका असंरलेष होता है।१४। 
& पूर्व अधिकरोमि ज्ञानसे अशेष कर्मोका क्षय और असंश्लेष निश्चित किया गया है। परन्तु 


अधि० ११ सू० १५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८१७ 


तत्र 'उभे उ हैवैष एते तरति’ ( दृ० ४।४।२२ ) दत्येबमादिश्वुतिष्वविशेषश्रवणादविशेषेणेव 
| क्षय इति | एवं प्रासे प्रत्याह-अनारव्धकायं एव त्विति । अप्रदृत्तफले एव पूवं जन्मान्तर- 
| संचिते, अस्मिन्नपि च जन्मनि प्रागज्ञानोत्पत्ते; संचिते, खुछतदुष्कृते ज्ञानाधिगमात्क्षीयेते, 
' नत्वारब्धकायं सामिसुक्तफले, या भ्यामेतद्त्रहमज्ञानायतनं जन्म निर्मितम्‌ । कुत पतत्‌ ? 
"तस्य तावदेच चिरं यावन्न विमोक्ष्येथ संपत्स्ये’ ( छा० ६।१४।२ ) इति शारीरपातावघिकरणा- 
सक्षेमप्राप्तेः। इतरथा हि ज्ञानादशेषकमक्षये सति स्थितिहेत्वमावाज्ज्ञानप्राप्तयनन्तरमेव क्षेमः 
मश्न॒वीत । तत्र शरीरपातप्रतीक्षां नाचक्षीत। & ननु वस्तुबलेन वायमकर्जात्माववोघः 
कर्माणि क्षपयन्कथं का निचित्क्षपयेत्कानिचिच्चोपेक्षेत? नहि समानेऽर्निबीजसंपक केषांचि- 
द्वीजशक्तिः क्षीयते, केषांचिन्न क्षीयत इति शक्यमङ्गीकतुमिति । उच्यते-न तावदनाथि- 
व्यारच्धकार्य कर्मारायं ज्ञानोत्पत्तिरुपपद्यते। आश्रिते च तस्मिन्कुळालचक्रचत्प्रदृत्तवेगस्या- 
न्तराले प्रतिबन्धासंभवाद्धवति वेगक्षयप्रतिपालनम्‌। अकर्त्रात्मबोघोऽपि हि मिथ्याज्ञानवा- 


( यह ब्रह्मवेत्ता इन दोनों-पुण्य और पाप कर्मोका अतिक्रमण कर जाता है ) इत्यादि श्रतियोंमें अवि- 
शेषरूपसे श्रवण होनेसे अविशेषरूपसे ही क्षय होता है। सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर निराकरण 
। कहते हुँ- “अनारब्धकाय एव तु' पूवं जन्ममें संचित और ज्ञानोत्पत्तिसे पूवं तक इस जन्ममें संचित 
हि अप्र फलवाले सुकृत ओर दुष्कृत ज्ञानकी प्राप्तिसे क्षय होते हैं, किन्तु आरब्ध कायं अघभुक्त फल 
| वाले जिन पुण्य पापोंसे इस ब्रह्मज्ञानको प्राप्तिका स्थान यह जन्म निर्मित हुआ है, वे क्षय नहीं होते । 
| यह किससे ? इससे कि “तस्य तावदेव चिरं०' ( उस विद्वानुके मोक्षमें उतना ही विलम्ब है जब तक 
कि वह देह बन्धनसे मुक्त नहीं होता। उसके अनन्तर तो वह सत्सम्पन्न हो जाता है ) इसप्रकार 
देहपात मोक्ष प्राप्तिकी अवघि किया गया है, अन्यया-ज्ञानसे समस्त कर्मोके क्षय होनेपर शरीर स्थिति 
का कारण न होनेसे ज्ञान प्राप्तिके अनन्तर ही विद्वाघुको मोक्ष प्राप्त होगा, तो फिर शरीरपातकी 
प्रतीक्षा नहीं कहनी चाहिए । परन्तु आत्मा अकर्ता है यह बोध वस्तु सामथ्यंसे ही कर्मोका क्षय 
करता हुआ कुछ कर्मोको क्षय करे और कुछ कर्मोकी उपेक्षा करे, यह कैसे होगा? अग्नि और 
बीजोंका संपर्क समान होनेपर कुछकी बीजशक्तिं क्षय होती है भोर कुछकी बीजशक्ति क्षय नहीं 
| होती, ऐसा अङ्गीकार नहीं किया जा सकता ? कहते है--आरब्ध कार्यवाले कर्माशयका आश्रय किए 
| विना ज्ञानकी उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । उसके आश्रित होनेपर कुलालचक्रके समान प्रवृत्त वेग 
। वालेके मध्यमे प्रतिबन्धके सम्मव न होनेसे वेग क्षयकों प्रतीक्षा होती है। अकतं आत्मबोष भी 


| “रीयन्ते चास्य कर्माणि०' यह श्रुति खात्याच्या चोरीका कहती है और “तस्य तावदेव चिर०' 
| यह श्रुति मोक्षके लिए शरीरपातकी प्रतीक्षा कहती है, इससे यह प्रतीत होता है कि कुछ अवशेष 
| कर्म हैं जिनका ज्ञानसे भी नाश नहीं होता । इस संदिग्ध विषयको 'अनारब्धकाय' इत्यादिसे स्पष्ट 
| करते हैं। 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि’ यह उत्सगे श्रुति है, क्योंकि “तस्य तावदेव चिरम्‌ यह अपवाद 
| श्रुति विद्यमान है । इससे 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि' ही इस श्रांतका प्रारब्ध कर्मोको छोड़कर दोष कर्मेकि 
| क्षयमें तात्पयं समझना चाहिए । ऐसा माननेसे दोनों श्रुतियोका समन्वय होता है । 

# यद्यपि अद्वेतात्मज्ञान अनादि अविद्या और तत्कृत समस्त प्रपचका विरोधी होनेसे तत्मध्य- 
वर्ती अदोष कर्मोका भी विरोधी है, तो भी जसे अनारब्ध कार्यवाळे कर्मोका शीघ्रतासे विनाश करता 
है, वेसे आरब्ध कार्यवाले प्रारब्ध कर्मका नहीं । यदि दोनों प्रकारके कर्मोका ज्ञानद्वारा समानरूपसे 
विनाश मानें तो हिरण्यगमं, याज्ञावल्क्य, वसिष्ट, व्यास, शुकदेव, उद्दालक आदि जीवत मुक्त महा- 
| ` 54 पुरुषोंका जो श्रुति, स्मृति आदिमें गुरु शिष्य आदिख्पसे संवाद प्रसिद्ध है, वह काल्पनिक सिद्ध होया । 
| १०३ 
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घनेन कर्माण्युच्छिनत्ति । बाधितभपि तु मिथ्याक्षानं दविचन्द्रश्ानवत्संस्कारचशात्कचि- 
त्कालमजुवतंत एव । अपि च नैवात्र विवदितव्यम-त्रझ्विदा कंचित्कालं शरीर भ्रियते नचा 
भ्रियत इति। कथं ह्येकस्य स्वहृदयप्रत्ययं अह्मचेदनं देहधारणं चापरेण प्रतिक्षेप्तु 
शक्येत ? श्ुतिस्ृतिषु च स्थितप्रश्ञलक्षणनिदंशोनैतदेव निरुच्यते। तस्मादलारब्धकार्य- 
योरेव सुकृतदुष्कृतयोर्विद्यासामर्थ्यात्क्षय इति निर्णय; ॥१५॥ 
( १९ अग्निहोत्राद्यचिकरणस्‌ । सू० १६-१७ ) 
अग्निहोत्रादि तु तत्काययिव तदशनात्‌ ॥१६॥ 

पदच्छेद्‌--अग्निहोत्रादि, तु, तत्कार्याय, एव, तद्दशनात्‌ । हम 

सूजाथे--( अग्निहोत्रादि ) अग्निहोत्र आदि नित्य नैमित्तिक कमं समुदाय तो (तत्कार्यायेव) 
तत्त्वज्ञान साध्य मोक्षरूप कार्यके लिए ही है, ( तद्दशनात्‌ ) क्योंकि “तमेतं वेदानुवचनेन०' इत्यादि 
श्रुतिमें कमं आदिमे ज्ञान हेतुता देखी जाती है । ( तु ) शब्द शक्धा निवत्त्यथ है । 

& पुण्यस्याप्यइलेषविनाशयोरघन्यायो 5तिदिष्टः, सो५तिदेशःसवपुण्यचिषय इत्या- 
दाइ्य प्रतिवक्ति-अग्निहोत्रादि त्विति । तुशब्द आहक्कामपलुदति, यन्नित्यं कम वेदिकम- 
मिथ्याज्ञानके बाधसे कर्मोका उच्छेद करता है । बाधित हुआ भी मिथ्याज्ञान दो चद्धज्ञानके समान 
संस्कारके बलसे कुछ समय तक अनुवर्तित होता ही है । और इस विषयमें विवाद नहीं करना चाहिए 
कि ब्रह्मज्ञानी कितने समय तक शरीर धारण करता है अथवा नहीं धारण करता है । एक ही पुरुषका 
स्वहृदय-स्वसंवेद्य प्रत्यय-ब्रह्मज्ञान और देह धारण उसपर अन्य पुरुषद्वारा आक्षेप कंसे किया जा सकता 
है ? अर्थात्‌ नहों किया जा सकता है। श्रुति और स्मृतिमें स्थितप्रज्ञके लक्षणके उपदेशसे यही कहा 


जाता है। इसलिएं अनारब्ध कायवाले सुकृत और दुष्कृतका ही विद्याकी सामथ्यंसे क्षय होता है, 
ऐसा निणंय है ॥ १५॥ 


पुण्यके भी अश्लष और विनाशमें पाप न्यायका अतिदेश किया गया है। क्या वह अतिदेश 
सवे पुण्य विषयक है ? ऐसी आशङ्का कर उसका निराकरण कहते है--'अभिहोत्रादि तु! 'तु' शब्द 
आशङ्काका परिहार करता है । जो वेदिक अग्निहोत्रादि नित्य कमं हैं वे तत्‌ तत्‌ कायंके लिए ही होते 


सत्यानन्दी रु 
इससे अद्वेत आत्मैकत्व ज्ञानका संप्रदाय मी उच्छिन्न हो जायगा । इत्यादि अनेक आपत्तियाँ प्रसक्त 
होंगी । इससे मगवद्गीताके दूसरे अध्यायमें विस्तार पूवक स्थितप्रज्ञके लक्षणोंके उपदेशसे यह 
सिद्ध होता है कि ज्ञानीके प्रारब्ध कमंके होनेपर ही उसकी जीवन्मुक्त अवस्था सिद्ध होती है और 


Fe पुरुषोंको उनके उपदेशोसे लाम होता है । यदि यह माने कि ब्रह्मज्ञानसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति 
अशेष कम नष्ट हो जाते हैं, तो उसको “आश्रिते, आदिसे कहते हैं । किः्च यह भी एक मत है 


कि आवरण ओर विक्षेप नामक अविद्याकी दो शक्तियाँ हैं। आवरणशक्ति तो विद्यासे निवृत्त हो जाती 
है किन्तु विक्षेपशक्ति नहीं । अत: विक्षेपणक्तिसे निमित ब्रह्मावेत्ताका शरीर भी विद्यमान रहता है । 
वह भोगके समाप्त होनेपर नष्ट हो जाती है, अनन्तर ज्ञानीका मोक्ष होता है, क्योंकि वस्तुको सामथ्यं 


समान होनेपर मी कार्यलिङ्गसे यही सिद्ध होता है कि विद्याकी सामथ्यसे अनारब्ध कायंवाले सुकृत 
आर दुष्कृतका ही क्षय होता है।॥ १५॥ 


% पुण्यका भी पापके समान अश्नुष और विनाश कहा गया । क्या वह सब पुण्य विषयक है 
अथवा नहीं ? ऐसा सन्देह होता है। परन्तु पुण्यका अश्लेष और विनाश होनेसे ज्ञानीको वेदविहित 
अग्निहोत्र आदि नित्य कमं भी नहीं करने चाहिएँ, क्योंकि उनका भी पुण्यके समान विद्यासे नाश 
होगा, इसलिए 'प्रक्षालनाद्धि पङ्कस्य दूरादस्पर्शने वरम्‌? ( अङ्गोंको पङ्क लगाकर उसे घोनेकी अपेक्षा 


७ कक मम 


४ हरि? | क्म ST SN CO rn कान. ळा अ पाजा १ 22200 र्‍0णा 7. #-_ क... अ “हळ. क, अहे 
» ~ 





अधि० १३ सू० १७ ] भाषाचुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८१९ 


ग्निहोतरादि, तत्तत्कार्यायैच भवति, ज्ञानस्य यत्कार्यं तदेवास्यापि कार्यमित्यर्थः। कुतः ? 'तमेतं 
वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन' ( बु» ४।४।२२ ) इत्यादिद्‌शनात्‌ । ननु ज्ञान- 
कमेणोविलक्षणकायेत्वात्कार्यॅकत्वाचुपपत्तिः,नैष दोषः, ज्वरमरणकार्ययोरपि दधिविषयो- 
शुडमन्त्रसंयुक्तयोस्ठसतिपुष्टिकार्यदरानात्‌, तहत्कमंणो5पि ज्ञानसंयुक्तस्य मोक्षकार्यों- 
पपत्तेः। नन्वनारभ्यो मोक्षः, कथमस्य कर्मकायैत्वमुच्यते? नेष दोषः, आरादुपकारकत्वा- 
त्कर्मणः। ज्ञानस्यैच हि प्रापकं सत्कमे प्रणाड्या मोक्षकारणमित्युपचर्यते। अत एव चाति- 
क्रान्तविषयसेतत्कार्यकत्वामिघानम्‌। नहि ्र्मचिद्‌ आगाम्यर्निहोजादि संभवति, अनियोज्य 
ब्रह्ात्मत्वप्रतिपत्तेः शास्त्र स्याविषयत्वात्‌ । सगुणासु तु विद्यासु कर्दत्वानतिवृत्तेः संभवत्या- 
गास्यप्यर्निहोत्रादि। तस्यापि निरभिसंधिनः कार्यान्तराभावाद्विद्यासंगत्युपपत्तिः १६॥ 

किविषयं पुनरिद्‌मः्छे षविनाशवचनं, किविषयं चाऽदो विनियोगवचनमेकेपां शाखि- 
ताम्‌-- तस्य पुत्रा दायसुपयन्ति सुहृद्‌ः साधघुकृत्यां द्विषन्तः पापकृत्याम! इति ? अत उत्तरं पठति— 

अतोऽन्यावि द्यक्ेषामुभयो; ॥। १७॥ 

पद्च्छेद--भतः, अन्या, अपि, हि, एकेषाम्‌, उमयोः । 

सूज्राथं--( एकेषाम्‌ ) कुछ शाखावालोंके मतमें ( अतः ) अग्निहोत्र आदि नित्य कमसे 
( अन्या ) स्वर्गादिकी साधनीभूत क्रिया अन्य है। ( उभयोरपि ) वह क्रिया जैमिनि और बादरायण 
दोनोंको भी सम्मत है । 

कै अतोऽग्निहोत्रादे नित्यात्कर्मेणोऽन्यस्यापि ह्यस्ति साधुङत्या, या फळमभिसंघाय 


हैं, जो ज्ञानका कार्य है वही इसका भी कायं है, ऐसा अयं है। किससे ? इससे कि 'तमेतं वेदाजुवच- 


नेन०' ( ब्राह्मण उस आत्माको वेदाष्ययनसे, यज्ञसे, ओर दानसे जाननेकी इच्छा करें ) इत्यादि देखा 
जाता है । परन्तु ज्ञान और कम विलक्षण कायंवाळे होनेसे उनमें कार्यकत्व उपपत्ति नहीं होती । यह 
दोष नहीं है, क्योंकि ज्वर और मृत्यु कायंवाले दधि और विषमें मी गुड़ और मन्त्र संयुक्त होनेपर 
तृप्ति और गुष्टिलूप कायं देखे जाते हैं, वसे ज्ञान संयुक्त कमका भी मोक्ष कायं हो सकता है । परन्तु 
मोक्ष तो अनारभ्य है, उसको कमका कायं कंसे कहा जाता है ? यह दोष नहीं है, क्योंकि कमं ज्ञानका 
आराद ( दूरसे ) उपकारक है । ज्ञानका ही प्रापक होता हुआ कमं परम्परा-अन्तःकरण शुद्धिद्वारा 
मोक्षका कारण है, ऐसा उपचार किया जाता है। अतएव यह कार्येकत्वका अभिधान अतिक्रान्त 
( ज्ञानसे पूवं ) कमं विषयक है । कारण कि ब्रह्मवितके लिए आगामी अग्निहोत्रादि संमव नहीं हैं। 
क्योंकि अनियोज्य ब्रह्मात्मत्व ज्ञान शास्त्रका विषय नहीं है । सगुणविद्याओंमें तो कतृत्वकी अनिवृत्ति 
होनेसे आगामी अग्निहोत्र आदि कम हो सकते हैं। फल अभिलाषा रहित उस कमंको भी अन्य कायके 
न होनेसे विद्याकी संगति ( सम्बन्ध ) उपपन्न होती है ॥ १६ ॥ 

तो फिर यह अश्नुष और विनाश वचन कि विषयक हैं, ओर इस प्रकार इन घाखावालोंका 
“तस्य पुच्रा० ( उसके पुत्र दाय-धन प्राप्त करते हैं, मित्र साधुकमं और शत्रु पापकम प्राप्त करते हैं ) 
यह विनियोग वचन किसके लिए है? इसके लिए उत्तर कहते हैं-- 

अत:-अग्निहोत्रादि नित्यकमंसे अन्य भी साधुकृत्य है, जो फलके उद्देश्यसे किया जाता है । 

सत्यानन्द्री-दीपिका 

उसका दूरसे अस्प ही श्रेष्ठ है ) इसप्रकार पद्धूप्रक्षालन न्यायसे अरिनहोत्र आदि नित्य कमं न करना 
श्रेष्ठ है । पूवपक्षमें प्रक्षालन न्यायसे ज्ञानके लिए नित्य कर्मोकां अनुष्ठान असिद्ध है और सिद्धान्ते 
ज्ञानोत्पत्तिके लिए नित्यकमं अनुष्ठेय हैं॥ १६ ॥ 
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क्रियते, तस्या एष विनियोग उक्त एकेषां शाखिनाम्‌ सुहृदः साघुकृत्यासुपयन्ति' इति। तस्या 
कच चेदमघवद्र्छे पविनाशनिरूपणमितरस्याप्येवमर्छेष इति! तथाजातीयकस्य काम्यस्य 
कर्मणो विद्या प्रत्यतुपकारकत्वे संग्रतिपत्तिरुभयोरपि जैमिनिवादरायणयोराचाययोः॥१७॥ 
( १३ विद्याज्ञानसाधनाधिकरणस्‌ । सू० १८ ) 
यदेव विद्ययेति हि ॥१८॥ 

पद्च्छेद--यद्‌, एव, विद्यया, इति, हि । ४ 

सूत्रार्थ-(विद्यया) विद्या संयुक्त (यद्‌) अग्निहोत्रादि नित्य कम और केवल अग्निहोत्रादि नित्य- 
कमं दोनों इस जन्ममें ब्रह्मज्ञाने साधन हो सकते हैं, (एव ही) क्योंकि यदेव विद्यया' ऐसी श्रुति है । 

$ समधिगतमेतद्नन्तराधिकरणे नित्यमग्निहोत्रादिक कमे मुसुश्षुणा मोक्षप्रयोजनो- 
इेशेन छतसुपात्तदुरितक्षयहेतुत्वद्वारेण सत्त्वशुद्धिकारणतां प्रतिपद्यमानं मोक्षप्रयोजनत्रह्मा- 
धिगमनिमित्तत्वेन ब्रह्मविद्यया सहेककार्य भवती ति। तत्राग्निद्दोत्रादि कर्माङ्गव्यपाश्चयविद्या- 
संयुक्त केबलं चास्ति। 'य एवं विद्वान्यजति', य एवं विद्वाञ्जुहोति’, य एवं चिद्वान्छंसति', 'य एवं 
बिद्दान्गायति', तस्मादेवंविदमेव ब्रह्माणं कुर्वीत नानेवंविदम्‌? (छा० ४।१७।१०), 'तेनोमो इरुतो यइचे- 
न वेद यश्च न वेद! (छा० १।१।१०) इत्यादिवचनेभ्यो विद्यासं युक्तमस्ति, केवलमप्यस्ति । 
तत्रेदं विचायेते--कि विद्यासंयुक्तमेवाग्निहोत्रादिकं कमे मुमुक्ञोविद्याहेतुत्वेन तया 


कुछ शाखावाछोंके मतमें 'सुहृदः साधुकृत्यासुपयन्ति' ( मित्र इसके साधुकृत्यको प्राप्त होते हैं ) 
इस प्रकार यह विनियोग कहा गया है । उसका ही पापके समान यह अशेष और विनाश है, ऐसा 
“इतरस्याप्येवमछेष” इस सूत्रमें निरूपण है । इस प्रकारके काम्य कके विद्याके प्रति अनुपकारकत्व 
होनेमें जैमिनि और बादरायण दोनों आचार्योंको भी सम्मति है ॥ १७ ॥ | 
मुमुक्ष द्वारा मोक्ष रूप प्रयोजनके उद्देश्यसे किये गये नित्य अग्निहोत्र आदि कर्म संचित पापक्षय 
हेतु द्वारा अन्तःकरण शुद्धिकी कारणताको प्राप्त होकर मोक्ष प्रयोजनवाले ब्रह्मज्ञानके निमित्तरूपसे 
ब्रह्मविद्यके साथ एक कायंवाले होते हैं, ऐसा गत अधिकरणमें मली-माँति अधिगत हुआ है । 
उसमें अग्निहोत्रादि कमं अज्भोंसे सम्बद्ध उपासना संयुक्त हैं और केवल-उपासना असंयुक्त भी 
हैं--'य एवं विद्वान्यजति' ( जो ऐसा जाननेवाला होकर याग करता है, जो ऐसा जःननेवाला होकर 
होम करता है, जो ऐसा जाननेवाला होकर शंसन करता है, जो ऐसा जाननेवाला होकर उद्गान 
करता है ) 'तस्मादेवं०' ( अतः इसप्रकार जाननेवालेको ही ब्रह्मा वनावे, ऐसा न जाननेवालेको नहीं ) 
'तेनोमौ कुरुतो०' ( जो इस अक्षरको इसप्रकार जानता है और जो नहीं जानता वे दोनों ही उसके 
द्वारा कमं करते हैं ) इत्यादि श्रुतिवत्रनोसे अग्निहोत्र आदि कमं विद्या संयुक्त हैं और केवल भी हैं । 
उसपर यह विचार किया जाता है कि क्या विद्या संयुक्त ही अग्निहोत्र आदि कमं मुमुक्षकी विद्याके 
हेतुरूपसे उसके साथ एककायत्वको प्राप्त होते हैं केवळ नहीं अथवा अविशेषसे विद्या संयुक्त और 


सत्यानन्दी 
# यह अश्चेष और विनाश वचन काम्य कर्मोके विषयमे है । काण्वशाखावालोंका “सुहृदः 
साघुङ्ृत्यासुपयन्ति’ यह विनियोगवचन भी काम्यकम विषयक है, क्योंकि ज्योतिष्टोमादि काम्य कमं 
विद्याके उपकारक नहीं होते, अतः काम्य कमं विषयक ही अश्लेष, विनाश और विनियोग ये दोनों 
वचन समझने चाहिए ॥ १७॥ 
% पूवपक्षमें विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि नित्यकमं विद्योत्पत्तिमें हेतु हैं, क्योंकि वे विद्याहीन 
कर्मोसे विशिष्ट अवगत होते हैँ । सिद्धान्तमे दोनों प्रकारके कम विद्योत्पत्तिमें हेतु हैं ॥ १८ ॥ 
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सहैककार्यत्वं प्रतिपद्यते, न केवलमुत विद्यासंयुक्तं केवल चाविशेषेणेति । कुतः संशयः ? 
'तमेतमात्मानं यजन विविदिषन्ति’ इति यज्ञादीनामविरोषेणात्मवेदनाङ्गत्वेन श्रचणात्‌। 
विद्यासंयुक्तस्य चाग्निहोत्रादेविशिष्टत्वावगमात्‌ । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? विद्यासं युक्तमेव कर्मो- 
ग्निहोत्राद्यात्मविद्याशेषत्वं प्रतिपद्यते, न विद्याहीनम्‌, विद्योपेतस्य विदिष्टत्वाचगमा दविदया- 
विहीनात्‌, ‘यदहरेव जुहोति त्रदृहः पुनरुत्युमपजयस्पेब॑विद्वान! इत्याद्भ्रतिभ्यः ¦ 'बुढ्घा युक्त 
यया पाथ कमवन्धं प्रहास्यसि’ (गी० २।३९), “दूरेण झवरं कम चुद्धियोगाद्धनंजय' ( गी० २।४९ ) 
इत्यादिस्मतिभ्यइचेति । एवं प्रासे प्रतिपाद्यते-यदेच विद्ययेति हि, सत्यमेतत्‌, विद्यासंयुक्त 
कर्माग्विहोत्रादिकं विद्याविहीनात्कर्मणो ५ग्निहोत्राद्वि शिष्टम्‌, विद्वानिव ब्राह्मणो विद्याविही- 
नाद्घ्राह्मणात्‌, तथापि नात्यन्तमनपेक्षे विद्याविहीनं कर्माग्निहोत्रादिकम्‌ । कस्मात्‌ ? 'तमेत- 
मात्मानं यज्ञेन विविदिषन्ति’ इत्यविशेषेणाग्निहोत्रादेविद्याहेतुत्वेन श्रुतत्वात्‌ । ननु विद्या- 
खं युक्तस्या ग्निदोजादेविद्या विहीनादि दिषटत्वावगमाद्वियाविहीनमग्निह्ोत्राद्यात्मविद्याहेतु - 
त्वेनानपेक्षमेवेति युक्तम्‌, नेतदेवम्‌। विद्यासहायस्याग्निहोत्रादेर्विद्यानिमित्तेन सामर्थ्याति- 
शायेन योगादात्मज्ञानं प्रति कश्चित्कारणत्वातिशयो भविष्यति, न तथा विद्याविहीनस्येति 
युक्तं कल्पयितुम्‌, नतु यज्ञेन विविदिषन्ति’ इः्यत्राविरोषेणात्मञ्षानाङ्गत्वेन श्रुतस्याग्निहोत्रा- 
देरजङ्गत्वं शक्यमभ्युपगन्तुम्‌। तथा हि थ्रुतिः-'यदेव विद्यया करोति भ्रद्ययोपनिषदा तदेव चीये- 
वत्तरं सवति’ (छा० १।१।१२) इति विद्यासंयुक्तस्य कमंणो 5ग्निहोत्रादेवीय॑वत्तरत्वामिधानेन 
स्वकाय प्रति कंचिद्‌तिशयं व्रवाणा विद्याविहीनस्य तस्यैव तत्प्रयोजनं प्रति वीयंवत्त्व 
केवल कमं एक कायंत्वको प्राप्त होते हैं। ऐसा संशय किससे होता है? इससे कि 'तमेतमात्मानं०' 
( उस इस उपनिषद्गम्य आत्माको यज्ञसे जाननेकी इच्छा करें ) इसभ्रकार यज्ञ आदिका अविशेष- 
खूपसे आत्मज्ञानके अङ्गछ्पसे श्रवण है, अतः विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदिमें विशिष्टत्व अवगत होता 
है । तव क्या प्राप्त होता है? पूवपक्षी--विद्या संयुक्त ही अग्निहोत्र आदि कमं आत्मविद्या शेषत्वको 
प्राप्त होते हैं उपासना होन कमं नहीं । क्योंकि “यदहरेव जुहोति०” ( जो ऐसा जाननेवाळा जिस दिन 
होम करता है उसी दिन मृत्युको जोत लेता है ) इत्यादि श्रृतिसे और 'बुद्धया युक्तो०' (हे पाथ ! 
जिस बुद्धिसे युक्त हुआ तूं कर्माके बन्धनको भलो-माँति नाश करेगा ) 'दूरेण झबर ०? ( इस समत्व- 
रूप बुद्धियोगसे सकाम कम अत्यन्त तुच्छ हैं ) इत्यादि स्मृतिसे विद्या युक्त कमं विद्याहीन कमंसे 
विशिष्ट अवगत होते हैं। सिद्धान्तो--ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है--'यदेव विद्ययेति हि” 


यह ठीक है । विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि कमं विद्याहीन अग्निहोत्रादि कर्मोसे विशिष्ट हैं । जसे 
विद्वात्‌ ब्राह्मण विद्याहीन ब्राह्मणसे विशिष्ट है। तो भी विद्या विहीन अग्निहोत्र आदि कमं अत्यन्त 


अनपेक्ष नहीं हैं, किससे ? इससे कि 'तमेतमात्मानं यज्ञेन विविदिषन्ति' इसप्रकार अविशेषसे अरिनहोत्रादि 
कमं विद्याके हेतुरूपसे श्रुत हैं । पू०--परन्तु विद्यासंयुक्त अरिनहोत्रादि कर्मोंमें विद्याविहोन अग्निहोत्र 
आदि कमसे विशिष्ट अवगम होनेसे विद्याविहीन अग्निहोत्रादि कम आत्मविद्याके हेतुरूपसे अनपेक्ष 
ही हैं, यह युक्त है। सि०--यह ऐसा नहीं, क्योंकि विद्या सहायवारे अग्निहोत्र आदिमे विद्या 
निमित्तिक सामथ्यं अतिश्चयके योगसे आत्मज्ञानके प्रति कोई कारणरूपसे अतिशय होगा, विद्याविहीन 
अग्निहोत्र आदिमें ऐसा अतिशय नहीं होगा, ऐसी कल्पना करना a है । pn 

' इसमें आत्मज्ञानके अङ्गरूपसे श्रुत अरि आदिमें अनङ्गत्व र T 
पनत इटे षते ससा चल आस बो क हकमा ही 
वीयंवत्तर होता है ) यह श्रुति विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि कमं अधिक वीयंमानु हैं, इस कथनसे 
अपने कार्यके प्रति कुछ अतिशय कहती हुई विद्याविहीन उसी कमको उस प्रयोजनके प्रति वीयंवत्‌ 
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दर्शयति । कर्मणश्र वीर्यवस्वं तत्‌, यत्स्वप्रयोजनसाधनप्रसहत्वम्‌ । वस्माडिदयासंयुक्त 
नित्यमग्निहोत्रादि विद्याविहीनं चोभयमपि सुसुक्चुणा मोक्षभयोजनोद्दे दोनेह जन्मनि 
जन्मान्तरे च प्राग्शानोत्पत्तेः कृतं यत्‌, तथथासामथ्यं ब्रह्माधिगमप्रतिबन्धकारणोपात्त- 
दुरितक्षयहेतुत्वद्वारेण ब्र्माधिगमकारणत्वं प्रतिपद्यमानं श्रवणमननश्रद्धातात्पर्यायन्त- 
रङ्कारणापेक्षं त्रह्मविद्यया सहेककायं अवतीति स्थितम्‌ ॥ १८ ॥ 
( १४ इतरक्षपणाधिकरणम्‌ । रू० १९ ) 
भोगेन त्वितरे क्षपयित्वा संपद्यते ॥१९॥ 

पदच्छेद --मोगेन, तु, इतरे, क्षपयित्वा, सम्पद्यते । 

सूञ्ञाथ--( इतरे तु ) आरब्ब पुण्यपापोंका तो ( भोगेन ) भोगसे ( क्षपयित्वा ) नाशकर 
( सम्पद्यते ) ब्रह्मको प्राप्त होता है । 

& अनारऽ्धकार्ययोः पुण्यपापयोविंद्यासामर्थ्यात्क्षय उक्तः, इतरे स्वारच्धकायं पुण्य- 
पापे उपमोगेन क्षपयित्वा ब्रह्म संपद्यते, “तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्य’ (छन्दो० 
६।१४।२) इति 'ब्रह्मेव सन्त्रह्माप्येति' इति चेवमादिश्चुतिभ्यः । नज्ु सत्यपि सम्यग्दर्शने यथा 
प्राग्देहपाताद्भेददशंनं दवि चन्द्रदर्शनन्यायेनाञुद्त्तमेचं पञ्चादप्यजुवतंत-न, निमित्ता- 
भावात्‌। उपभोगरोषक्षपणं हि तत्रानुवृत्तिनिमित्तम्‌, नच तादशमत्र किंचिद्स्ति। नन्वपरः 
कर्माशयोऽमिनवसुपभोगमारप्स्यते, न, तस्य दग्घबीजत्वात्‌ । मिथ्याज्ञानावष्टस्भं हि 
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: 
दिखलाती है । वही कमंमें वींयंवत्त्व है जो अपने प्रयोजनके सिद्ध करनेमें क्षमता हो । इसलिए विद्या 
संयुक्त नित्य अग्निहोत्र आदि कमं और विद्या रहित कम दोनों भी मुमुक्षुसे मोक्ष प्रयोजनके उद्देश्यसे 
इस जन्ममें अथवा जन्मान्तरमें ज्ञानोत्पत्तिके पूर्व जो किये गये हैं. वे अपनी सामथ्यंके अनुसार ब्रह्म- 
ज्ञानके प्रतिवन्ध कारणरूपसे प्राप्त पापक्षयके हेतुरूप द्वारसे ब्रह्मज्ञानके कारणत्वको प्राप्त होकर 


श्रवण, मनन, श्रद्धा, वात्पयं आदि अन्तरङ्ग कारणोंकी अपेक्षासे ब्रह्मविद्याके साथ मोक्ष रूप एक काये 
वाले होते हैं, यह सिद्ध होता है ॥ १८ ॥ 


अनारब्ध कार्यवाले पुण्य ओर पापका विद्याकी सामथ्यंसे क्षय कहा गया है। अन्य तो-आरब्ध 
कायेवाळे पुण्य-पापका उपमोगसे क्षपणकर ब्रह्मको प्राप्त होता है, क्योंकि “तस्य तावदेव चिरं०' (उसके 
लिए मोक्ष होनेमें उतना ही विलम्ब है जब तक कि वह देहबन्धनसे मुक्त नहीं होता । उसके अन- 
न्तर तो वह सत्सम्पन्न-ब्रहाको प्राप्त हो जाता है ) 'बह्मेव सन्‌०' ( ब्रह्म ही होकर ब्रह्मको प्राप्त होता 
है ) इत्यादि श्रुतियाँ हें । पू०--परन्तु सम्यग्दशांनके होनेपर भी जैसे देहपातके पूर्व भेददरन द्विचन्द्रदशंन 
न्यायसे अनुवृत्त होता है, वसे देहपातके पश्चात्‌ भी भेददशन अनुवृत्त होना चाहिए ? सि०- नहीं, क्योंकि 
उसके कारणका अमाव है। उपभोग झोषका क्षपण ही ब्रह्मज्ञानीके भेददरांनकी अनुवृत्तिमें कारण 
है । किन्तु देहपात होनेपर ऐसा कोई निमित्त नहीं है। परन्तु दूसरा कर्माशय नवीन उपभोगको 
आरम्भ करेगा ? सि०--नहीं, क्योंकि उसका वीज दग्ध हो गया है । मिथ्याज्ञानका अवलम्बन करनेवाला 


सत्यानन्दी दीपिका 
& अनारब्ध कमं ब्रह्मविद्याकी सामथ्यंसे क्षय होते हैं, यह पूवं अधिकरणमें कहा गया है। . 
अब इस अधिकरणमें यह विचार किया जाता है कि ब्रह्मवित्‌के प्रारब्धकर्म क्षय होते हैं कि नहीं ? 
इसप्रकार संदेह कर 'भोगेन त्वितरे” इत्यादिसे सिद्धान्त कहते हैं । मिथ्याज्ञान ही कर्मोका बीज है। 
“सति मूळे तद्विपाको जात्यायुर्मोगाः ( यो० सू० २।१३ ) ( कमोके बोजभूत अविद्याके होनेपर ही 
उसके फळ जन्म, आयु और भोग होते हैं) इसलिए अनारब्ध कमं ब्रह्मविद्याको सामथ्यंसे निवृत्त 
होते हैं और प्रारब्ध कर्म भोगसे क्षय होते हैं। 'तस्य तावदेव चिर०' इत्यादि श्रतिवचनसे सिद्ध 


अधि० १ सु० १ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ८२३ 


कर्मान्तरं देहपात उपभोगान्तरमारभते, तञ्च मिथ्याज्ञानं सम्यग्शानेन दग्धमित्यतः 
साध्वेतदारव्यकार्यक्षये विदुषः केचल्यमवद्यं भवतीति ॥ १९ ॥ 
इति श्रोमच्छक्करभगवत्पादकृतो शारीरकमीमांसामाप्ये चतुर्थाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥१॥ 
चतुर्थाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अत्र पादे उव्कान्तिगतिनिरूपणम्‌ ] 
( इस पादमें उत्क्रान्ति और गतिका निरूपण है ) 
( १ वागधिकरणम्‌ । स्‌० १-२ ) 
बाङ्मनसि दशनाच्छव्दाब ॥१॥ 
पदच्छेदू---वाक, मनसि, दशनात्‌, शब्दात्‌, च। 
सूज्ञाथं--( वाक्‌ ) वाणीकी वृत्ति ( मनसि ) मनमें लीन होती है, ( दशनात्‌ ) क्योंकि 
सनकी वृत्तिके विद्यमान होनेपर वाग्वृत्तिका लय देखा जाता है, ( च ) और ( शब्दात्‌ ) वृत्ति और 
Lv बच्चा विवक्षासे यहाँ उपचारसे वाक्‌ शब्दका प्रयोग किया गया है कि वाक्‌ मनमें 


अ अथापरासु विद्याखु फलप्राप्तये देवयानं पन्थानमवतारयिष्यन्प्रथमं तावद्यथा- 
शाएस्जसुत्क्रान्तिक्रममन्वाचष्टे । समाना हि विद्वद्‌ विदुषोरुत्क्रान्तिरिति वक्ष्यति । अस्ति 
प्रायणविषया श्रुतिः अस्य सोम्य पुरुषस्य प्रयतो वाङ्मनसि संपद्यते मनः प्राणे प्राणस्तेजसि तेजः 
परस्यां देवतायास्‌? (छा० ६।८।६ ) इति । किसिह वाच एव वृत्तिमत्त्या मनसि संपत्तिरुच्यते, 

डत वास्वृत्तेरिति विशयः । तत्र वागेव तावन्मनसि संपद्यत इति प्रातम्‌ । तथा हि-श्रुतिर- 


कर्मान्तर देहुपात होनेपर अन्य उपभोगको आरम्म करता है । वह मिथ्याज्ञान सम्यग्ज्ञानसे दग्ध हो 
गया, अतः अन्य-आरब्ध कार्यका क्षय होनेपर विद्वानुको अवश्य कैवल्य होता है, यह ठीक है ॥१९॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करभाष्य-भाषाचुवादके चतुर्थाघ्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 
निगुण विद्याके फल कथनानन्तर सगुण विद्याओंमें फल प्राप्तिके लिए देवयान मागका अव- 
तरण करते हुए सूत्रकार प्रथम शास्त्रानुसार उत्क्रान्तिका क्रम कहते हैं। उपासक ओर अनुपासकको 
उत्क्रान्ति तुल्य ही है, ऐसा आगे कहेंगे। 'अस्य सोम्य पुरुषस्य०' ( हे सोम्य ! इस म्रियमाण 
पुरुषकी वाक्‌ मनमें लीन हो जाती है, तथा मन प्राणमें, प्राण तेजमें और तेज परदेवतामें लीन हो 
जाता है ) ऐसी प्रायण विषयक श्रुति है । क्या यहाँ वृत्तिवाली वाणीकी ही मनमें सम्पत्ति ( लय ) 
कही जाती है अथवा वाणीकी वृत्तिकी । इसप्रकार संशय होता है । पूवपक्षी-उसमें वाणी ही मनमें 
लीन होती है, ऐसा प्राप्त होता है । क्योंकि ऐसा माननेपर श्रुति अनुगृहीत होती है, अन्यथा लक्षणा 


होता है कि विद्रानुकी देहपातके अनन्तर अवश्य. केवल्य मुक्ति होती है । पुर्वपक्षमें कंवल्य-विदेह मुक्ति 
असिद्ध है, सिद्वान्तमें विदेह-कंवल्यमुक्ति सिद्ध है। इस पादमें साधन अनुष्ठानका क्रम और निगुण 
ब्रह्मविद्याका फल कहा गया है ॥१९॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत “सत्यानन्दी-दीपिका'के चतुर्थाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥३॥ 
# गत पादमें ब्रह्माविद्याके जीवनमुक्ति और विदेहमुक्तिरपी फल कहे गये हैं। अब इस 


पादमें फलविचारके प्रकरणमें सगुणविद्याका ब्रह्मलोक प्राप्तिरूप फल अचिरादि मागं द्वारा ही हो 
सकता है, वह उत्क्रान्तिके विना संभव नहीं है, इसलिए उसकी सिद्धिके लिए शास्त्रानुसार प्रथम 
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नुगुहीता भवति । इतरथा लक्षणा स्यात्‌। श्रुतिलक्षणाविद्यये च श्रुतिर्न्याय्या न लक्षणा | 
तस्माद्वाच एवायं मनसि प्रलय इति ।# एवं प्रासे च्रूमः-वाग्वृत्तिमेनसि संपद्यत इति । कथं 
वाग्बृत्तिरिति व्याख्यायते? यावता वाडय़नसीत्येवाचार्यः पठति । सत्यमेतत्‌, पठिष्यति तु 
परस्तात्‌ 'अविमागो वचनात्‌' (त्र० सू० ४।२।१ ६) इति । तस्मादत्र दच्युपशममात्रे विवश्षित- 
मिति गम्यते। तच्वप्रळयविवक्षायां तु सर्वत्रैवाविभागसास्यात्कि परञेव विशिष्यादविभाग 
इति। तस्मादत्र दृत्त्युपसंहारविंवक्षा । वाग्वृत्तिः पूर्वसुपसंह्वियते मनोवूत्ताववस्थिताया- 
मित्यर्थः। कस्मात्‌? द््शनात्‌ | इच्यते हि वाण्वत्तेः पूर्वापसंहारो मनोदृत्तो विद्यमानायाम्‌, 
नतु वाच एव वृत्तिमत्त्या मनस्युपसंहारः केनचिदपि द्रष्डु शाक्यते। नलु श्च॒तिसामर्थ्याद्वाच 
एचायं मनस्यप्ययो युक्त इत्युक्तम-नेत्याह, अतत्प्रकृतित्वात्‌। यस्य हि यत उत्पत्तिस्तस्य 
तत्र प्रलयो न्याय्यो सुदीव शरावस्य । नच मनसो वाशुत्पद्यत इति किचन प्रमाणमस्ति । 
वत््यु्भवाभिभवौ त्वप्रकृतिसमाश्चयावपि डञ्येते। पाथिवेभ्यो हीन्धनेभ्यस्तैजसस्याम्नेवृत्ति- 
रुद्धवत्यप्स चोपशाम्यति। कथं तह्यस्मिन्पक्षे शब्दो वाङानसि संपद्यते'इति ! अत आह- 
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होगी । श्रुति और लक्षणामें सन्देह होनेपर श्रुति ही न्याय है लक्षणा नहीं । इसलिए वाणीका ही 
मनमें प्रलय है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--वाणीकी वृत्ति मनमें ल्य होती है । 
परन्तु जब कि आचायं 'वाङमनसि' ( वाणी मनमें ) ऐसा पढ़ते हैं तब 'वाणीकी वृत्ति' यह व्याख्यान 
कैसे किया जाता है ? यह ठीक है । परन्तु “अविभागो चचनात्‌' इसप्रकार आगे कहेंगे । इसलिए यहाँ 
वृत्ति उपशाम मात्र विवक्षित है, ऐसा ज्ञात होता है। परन्तु तत्त्वोके प्रलयकी विवक्षा होनेपर तो सर्वत्र 
ही अविमागके साम्य होनेसे “परत्र हो! आगे [ 'अविमागो वचनात्‌' यहाँ ही ] 'अविभाग' ऐसा 
विशेषण क्यों देते ? इसलिए यहाँ वृत्ति उपसंहारकी विवक्षा है, मनकी वृत्तिकी अवस्थिति होनेके पूवं 
वागवृत्तिका उपसंहार होता है, ऐसा अर्थे दै । किससे ? इससे कि ऐसा दशन होता है । मनोवृत्तिके 
विद्यमान होनेपर पूवं वागवृत्तिका उपसंहार देखा जाता है। किन्तु वृत्तिवाली वाणीका ही मनमें 
उपसंहार तो किसीसे भी नहीं देखा जा सकता है । परन्तु यह जो कहा गया है कि श्रुतिको सामथ्यंसे 
वाणीका यह मनमें प्रलय युक्त है। नहीं, ऐसा कहते हैं, क्योंकि अतत्प्रकृति है--वह वाणीकी प्रकृति 
नहीं है, जिसकी जिससे उत्पत्ति होती है उसका उसमें प्रलय युक्त है, जैसे सिकोराका मृत्तिकामें । 
वाणी मनसे उत्पन्न होती है, इसमें कोई प्रमाण नहीं है । वृत्तिके उद्भव और अभिमव तो अपभ्रकृति- 
अनुपादन आश्रय भी देखे जाते हैं। जैसे पाथिव इन्धनसे तैजस अग्निकी वृत्ति उत्पन्न होती है और 
जलमें उपशान्त होती है । तब इस पक्षमें 'वाडमनसि सम्पद्यते? यह श्रुति किंसप्रकार संगत होगी ? 





सत्यानन्दी-दीपिका 
उत्क्रान्तिका विचार किया जाता है । अतः इस फलाध्यायके दूसरे पादमें उपासनाकी फलसिद्धिके 
. लिए 'वाड्मनसि' यह विचार संगत है। यहाँ उत्क्रान्तिके विषयमें 'वाणी मनमें लीन होती है' ऐसा 
कहा गया है । क्या यहाँ वाणीका स्वरूपसे मनमें लय है कि वाणीकी वृत्तिका ? संशय होनेका कारण 
यह है कि “उच्यतेऽनेन’ ( जिससे कहा जाय ) यह करणव्युत्पत्ति और “उक्ति इति चाङ’ ( जो कही 
जाय ) यह भावव्युत्पत्ति दोनों विद्यमान हैं। पूवपक्षमें 'वाङमनसि' और 'वाङसनसि सम्पद्चते' 
इसप्रकार सूत्र ओर श्रतिके आधारपर वाणीका स्वरूपसे हो मनमें लय होता है । इसप्रकार करण- 


 मान्रका स्वरूपसे लय होनेपर यावत्‌ भ्रियमाणकी मुक्ति सिद्ध है, सिद्धान्तमें करणोंकी वृत्तिका लय 
होता है, मतः ञ्रियमाण मुक्त नहीं होता । 

% सिद्धान्ती--वाणीकी वृत्तिका ही मनमें लय होता है । यद्यपि सूत्रकारने 'वाडमनसि' ऐसा 

कहा है, तो भी यहाँ वृत्तिका ग्रहण युक्त है, क्योंकि स्वयं सूत्रकार धर्मी प्रलयकी विवक्षामें 'अविमागो- 
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शव्दाच्चेति । शब्दो 5प्यस्मिन्पक्षे$वकल्पते, बृत्तिदृत्तिमतोरभेदोपचारादित्यर्थं ॥१॥ 
अंत एव च सर्वाण्यनु ॥ २॥ 
पद्च्छेदू--अत:, एव, च, सर्वाणि, अनु । 
सूत्राथ--( अत एव ) उक्त दशन आदि हेतुओंसे ही वाणीके समान ( सर्वाण्यनु ) समस्त 
चक्ष आदि इन्द्रियोंकी वृत्ति ( च ) भी वृत्तिविशिष्ट मनमें लय होती है । 

_ _दस्मादुपशान्ततेजाः । पुनमेवमिन्दियेमनसि संपद्यमानेः' ( प्रश्‍न० ३।९ ) इत्यत्राविशेषेण 
सवषामेवेन्द्रियाणां मनसि संपत्तिः श्रयते । तत्राप्यत एव वाच इव चक्षुरादीनामपि 
सवुत्तिके मनस्यवस्थिते वृत्तिलोपदद्वानात्तत्त्वप्रलयासंभवाच्छब्दोपपत्तेश्च वृत्तिद्वारे- 
णेव सर्वाणीन्द्रियाणि मनोऽञुत्रतन्ते। सर्वषां करणानां मनस्युपसंहाराविशेषे सति 
वाच; पृथग्ग्रहणं वाङमनसि संपद्यत इत्युदादरणानुरोधेन ॥२॥ 

( २ मनो ऽधिकरणम्‌ । सू० ३ ) 
तन्मनेः प्राण उचरात्‌ ॥ ३॥ 
पद्च्छेद्‌- तत्‌, मनः, प्राणे, उत्तरात्‌ । _ 
सुत्नार्थ--( तत्‌ ) सम्पूणं इन्द्रियोंकी वृत्तिके छयका आधारभूत (मनः) वह मन भी (प्राणे) 
वृत्तिद्वारा प्राणमें लीन होता है, (उचरात्‌) क्योंकि 'मनः प्राणे’ इस उत्तरवाक्यसे अवगत होता है । 
% समधिगतमेतत्‌-'वाङ्मनसि संपद्यते’ ( छा० ६।८।६ ) इत्यत्र बुत्तिसंपत्तिविवक्षेति । 
अथ यहुत्तरचाक्यम्‌-'मनः प्राणे’ (छा० ६।८।६) इति, किमत्रापि वृत्तिसंपत्तिरेव विवक्ष्यत 
उत वृत्तिमत्संपत्तिरिति विचिकित्सायां वृत्तिमत्संपत्तिरेवात्रेति प्राप्तम्‌ , थरुत्यचुग्रहात्त- 
त्रक्तिकत्वोपपत्तेश्च । तथा हि-अञ्नमयं हि सोस्य मन आपोमयः प्राणः ( छा० ६।५।४ ) 


Ph rn DE 
इसपर कहते है--'शब्दाच्च? शब्द-श्रृति मी इस पक्षमें संमव है, क्योंकि वृत्ति ओर वृत्तिमामुमे 


अभेदका उपचार है, ऐसा अथं है ॥ १॥ 

“तस्मादु पशान्ततेजाः०' ( अतः जिसका तेज (द्यारीरक ऊष्मा) शान्त हो जाता है वह भनमें 
लीन हुई इन्द्रियोके सहित पुनजंन्मको प्राप्त हो जाता है ) इसमें सब इन्द्रियोंको समानरूपसे मनमें 
लय सुना जाता है। उसमें भी इसीसे-वाणीके समान चक्षु आदिका भी सवृत्तिक मनके अवस्थित 
होनेपर वृत्तिलयका ददांन होता है, अतः तत्त्व (स्वरूप) प्रयका असंभव होनेसे ओर शब्दोपपत्ति होनेसे 
सब इन्द्रियाँ वृत्तिद्वारा ही मनका अनुवतन करती हैं । सब इन्द्रियोंका समानरूपसे मनमें उपसंहार होनेपर 
“वाङ्मनसि सम्पद्यते' इस प्रकार वाणीका पृथक्‌ ग्रहण उदाहरणके अनुरोधसे है ॥ २॥ 

“वाङ्मनसि सम्पद्यते? इस श्रुतिमें वृत्तिलयकी विवक्षा है यह निरिंधत किया गया है। अब जो 
आगेका वाक्य है 'मनः प्राणे' ( मन प्राणमें ल्य होता है ) क्या यहाँ भी वत्तिलय ही विवक्षित है 
अथवा वृत्तिवानुका लय विवक्षित है । इस प्रकार संशय होनेपर पूवेपक्षी- यहाँ वृत्तिवाले मनका ही 
लय है, ऐसा प्राप्त होता है । कारण कि श्रुतिके अनुग्रहसे प्राण मनको प्रकृति उपपन्न होता दै । जेसे 

स्वरूपसे वाणी माने तो 'अविभागो वचनात इस 
वचनात! यह सूत्र आगे कहेंगे । यदि वाणीका लय माने तो अधिस 
सूत्रको सच व्यथं होगी और तत्त्वज्ञ ओर बञ्ञमें कोई भेद नहीं रहेगा । इसलिए ज्ियमाणकी 
वाणीकी वृत्ति ही मनमें लय होती है ॥ १॥ ठी 

% कायं अपने उपादानमें र्य होता है अनुपादानमें नही, इस न्यायसै मनका प्राणमें ऊय नहीं 
किन्तु उसकी वृत्तिका लय होना चाहिए, इससे 'सनः प्राणे' इस श्रुति ओर न्यायका विरोध उपस्थित 
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इत्यन्नयोनि मन आमनन्त्यव्योनि च प्राणम्‌ । आपश्चान्नससजन्त' इति श्रुतिः अतञ्च यन्मनः 
प्राणे प्रलीयते5न्नमेव तदप्छु प्रलीयतेऽन्नं दि मन आपश्च प्राणः प्रकृतिविकाराभेदादिति | 
४४ एचं प्राप्ते त्रमः--तदप्याग्रहीतबाह्येन्द्रियवृरत्ति मनो वृत्तिद्वारेणेव घाणे प्रलीयते इत्यु- 
त्तराद्वाक्यादवगन्तव्यम्‌। तथा हि--सुघुप्सोसुमूर्षोच्व प्राणवुत्ती परिस्पन्दात्मिकायाम्र- 
दस्थितायां सनोवूत्तीनामुपदामो दश्यते। नच मनसः स्वरूपाप्ययः घाणे संअवति, 
अतत्प्रकृतित्वात्‌ । ननु दर्शितं मनसः प्राणप्रकृतित्वम्‌-नैतत्सारम्‌ , न हीइशोन प्राणाडि- 
केन तत्प्रकृतित्वेन मनः प्राणे संपत्तुमहति । एवमपि ह्यन्ने मनः संपद्येताप्छु चान्नमप्स्वेव 
च प्राणः । न ह्येतस्मिन्नपि पक्षे प्राणभावपरिणताभ्योऽद्गयो अनो जायत इति किचन 
प्रमाणमस्ति, तस्मान्न मनसः प्राणे स्वरूपाप्ययः। वृत्त्यप्यये$पि तु शाब्दोऽचकर्पते, 
बृत्तिवृत्तिमतोरभेदोपचारादिति दितम्‌ ॥ ३॥ 
( ३ अध्यक्षाधिकरणम्‌ । स्रू० ४-६ ) 
सोऽध्यक्षे तदुपणमादिस्यः ॥ ४॥ 
कि 'अज्नमयं हि सोम्य०' (हे सोम्य ! मन अन्नमय है और प्राण जलमय है) इस प्रकार अन्न कारणक 
मन और जल कारणक प्राण है ऐसा श्रुति कहती है। और 'भापश्चान्नमसुजन्त' ( जलने अन्न उत्पन्न 


किया ) ऐसी श्रुति है। इस कारण मनका जो प्राणमें विलय होता है वह अन्नका ही जळमें ळय होता 
है, मन ही अन्न है और प्राण ही जळ है, क्योंकि प्रकृति और विकारका अभेद है । 


सिद्धान्ती --ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-तो भी वाह्य इन्द्रियोंकी वृत्तिको ग्रहण करनेवाला 
भन वृत्तिद्वारा ही प्राणमें लय होता है, ऐसा उत्तर वाक्य ( मनः प्राणे ) से जानना चाहिए, क्योंकि 
सुषुप्सु और मुमुषु पुरुषकी चलनात्मक प्राणवृत्तिके अवस्थित होनेपर मनकी वृत्तियोंका उपशम देखा 
जाता हे । इसलिए मनका प्राणमें स्वरूप लय नहीं हो सकता, क्योंकि अतरप्रकृति है-प्राण मनकी 
प्रकृति नहीं है । परन्तु ऐसा दिखळाया गया है कि प्राण मनकी प्रकृति है? उसमें कोई सार नहीं है, 
क्योंकि इस प्रकारकी परम्परा प्रणालीसे प्राण मनकी प्रकृति होनेसे मनका प्राणमें ल्य होना युक्त 
नहीं है । परन्तु ऐसी परम्परा प्रणाली होनेपर भी मन अन्नमें लय हो, और अन्न जलमें और प्राण 
जलमें लय होना चाहिए । इस पक्षमें मी प्राणरूपसे परिणत जळसे मन उत्पन्न होता है, इसमें कोई _ 
प्रमाण नहीं हैं । इसलिए मनका प्राणमें स्वरूप लय नहीं है । वृत्तिका लय होनेपर भो तो [मनः प्राणे] 
यह शति उपपन्न होती है, क्योंकि वृत्ति ओर वृत्तिमानुका अभेदोपचार है, ऐसा दिखलाया गया है ॥३॥ 

सत्यानन्दी - 

होनेपर संशय होता है । पूर्वपक्षी--मनका स्वरूपसे He लय होना चाहिए, क्योंकि ऐसा होनेसे 
शति और न्याय दोनोंकी उपपत्ति होती है । जेसे कि अन्न मनकी प्रकृति है और जल अन्नकी प्रकृति है । 
प्राण जलका विकार है और मन अन्नका है। इस प्रकार प्रकृति और विकारका अभेद होनेसे मन 
अन्नात्मक है और प्राण जलात्मक है । जैसे जल अन्नात्मक मनकी परम्परा प्रकृति है, वेसे जलात्मक 
प्राण मी मनको प्रकृति है । इसप्रकार श्रुति ओर न्यायका अविरोध होनेसे मनका प्राणमे लय युक्त है । 

सिद्धान्ती-- आपोऽन्नमसुजन्त' इससे जल और अन्नका केवक कायं-कारणमाव सिद्ध होता है 
न कि उनके विकार प्राण और मनका भी। यदि इस कारणप्रणालीसे जल और अन्नके विकार प्राण 
ओर मनका भी 7्रकृति-विक्तिभाव माना जाय तो जल और पृथिवीके विकार हिम और घटका भी 
प्रकृति-विकारगाव होनेसे अतिप्रसङ्ग होगा । जिस विकारका जो साक्षात्‌ उपादान होता है वह उसमें 


लय होता है अन्यमें नही, इसलिए इस न्यायसे श्र त्यर्थका बाधकर 
` वृत्तिका ग्रहण करना चाहिए ॥ ३ ॥ ५ का हर 
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पदच्छेद--सः , अव्यक्षे, तदुपगमादिभ्यः । 
सुजाथ--( स! ) वह प्राण वृत्तिर मे में 

( तदुपगमादिभ्यः ) यो जीवम प्राणके र ass Pols ह 

१: स्थितमेवत्‌-यस्य यतो नोत्पत्तिस्तस्य तस्मिस्वस्तिपल्यो न स्वरुपप्रलय इति । 
इदमिदानीं प्राणस्तेजसी सत्र चिन्त्यते--कि यथाश्रुति प्राणस्य तेजस्येव वृत्त्पुपसंहारः, 
कि वा देहेन्द्रियपज्ञराध्यक्षे जीवे इति। तत्र थ्रुतेरनतिशङ्कबत्वातप्राणस्य तेजस्येव 
संपत्तिः स्यात्‌ , अश्रुतकल्पनाया अन्याय्यत्वादिति । एवं प्रासे प्रतिपाद्यते-सरोऽध्यश्ष 
इति । स प्रकतः प्रणोऽष्यक्षेऽ विद्याकर्म पू्वप्रज्ञोपाधिके चिज्ञानात्मन्यचतिष्टते । तत्प्रधाना 
प्राणचृत्तिर्मचतीत्यर्थः । कुतः ? तदुपगमादिभ्यः । 'एवमेवेममात्मानमन्तकाके सब प्राणा 
अभिसमायन्ति चत्नेतदूर्थ्वाच्छ्वासी मवति’ इति हि श्र॒त्यन्तरमध्यक्षोपगामिनः सर्वान्प्राणान- 
विशेषेण दर्शयति । विशेषेण च 'तपुत्कामन्तं प्राणोऽनू्कामति' (बृह० ४।४।२) इति पञ्चवृत्तेः 
प्राणस्याध्यक्षानुगामितां दर्शायति, तदनुवृत्तितां चेतरेषाम्‌ 'प्राणसन्स्क्रामम्तं सब प्राणा 
अनूरक्रामन्ति' ( वृ० ४।४।२ ) हृति । “सविज्ञानो मवति' इति चाध्यक्षस्यान्तर्चिज्ञानचत्त्व- 
प्रदर्शनेन तस्मिक्षपीतकरणग्रामस्य प्राणस्यावस्थानं गमयति । ननु ‘प्राणस्तेजसि’ इति 
श्रूयते, कथं प्राणोऽध्यश्षे इत्यधिकावप क्रियते? नेष दोषः, अध्यक्षप्रधानत्वादुत्क्र मणा- 


दिव्यवद्दारस्य, श्रुत्यन्तरगतस्यापि च विरोपस्यापेक्षणीयत्वात्‌ ॥४॥ 
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यह सिद्ध हुआ कि जिसकी जिससे उत्पत्ति नहीं होती उसका उसमें वृत्तिलय होता है स्वरूप 
लय नहीं । अब 'प्रणस्वेजसि' ( प्राण तेजमें लोन होता है ) इस श्रुति वाक्यपर यह विचार किया 
जाता है कि क्या श्रुतिके अनुसार प्राणका तेजमें ही वृत्तिल्य होता है अथवा देह, इन्द्रयरूप पञ्जरके 
अध्यक्ष जीवें वृत्तिळप होना है ? पूनपक्षी--उसमें श्र्‌तिके विषयमें अतिश्का युक्त न होनेसे प्राणका 
तेजमें ही लय होना चाहिए, क्योंकि अश्न तकी कल्पना अन्याय हे । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 
प्रतिपादन करते हैं--'सोऽध्यक्षे' वह प्रकृत प्राण अविद्या, कमं और पूवप्रज्ञाञप उपाधिवाले विज्ञान- 
स्वरूप अध्यक्षमे अवस्थित होता दै । वह अध्यक्ष प्रधान प्राणवृत्ति होती है, ऐसा अथं है । किससे ? 
इससे कि उसके उपगमादि हैं । “एवमेवेममात्मानमन्तकारे०? ( इसीप्रकार अन्तकालमें जब वह ऊर्ष्वो- 
च्छवासी होता है तव सब वाक्‌ आदि प्राण इस आत्माके अभिमुख जाते हैं ) यह दूसरी श्रुति अवि- 
शेषते सव प्राणोंको अध्यक्षोपगामी दिखळाती है। और 'तसुत्क्रामन्तं०' ( उसके उत्रमण करनेपर 
उसके पीछे ही प्राण उत्क्रमण करता है ) यह श्रूति वाक्य विशेषरूपसे पाँच वत्तिवाले प्राणमें 
अध्यक्षको अनुगामिता दिखाता दै । ओर 'प्राणमनूत्क्रासन्तं ० (जीवके पीछे प्राणके उत्क्रमण करनेपर 
उसके पीछे सब वागदि प्राण उत्क्रमण करते हैं) इसप्रकार अन्य घाणोंमें उस प्राणकी अनुवृत्तिता दिख- 
लाता है । 'सविज्ञानो मवति' ( तब यह विज्ञानवाछा होता है ) इस्रनकार अध्यक्षमें अन्दविज्ञानवत्व 
प्रदशन उसमें बिलय करण समुदायवाले प्राणका अवस्थान बोधन करती है । परन्तु “प्राणस्तेज्ञसि' ऐसी 
श्रुति है तब प्राण अध्यक्षमें लोन होता है' यह अधिक ग्रहण क्यों किया जाता है? यह दोष नहीं है, क्योंकि 
उत्क्रमण आदि व्यवहार अध्यक्ष प्रधान है और अन्य श्र तिगत विशेषकी भी अपेक्षा होनी चाहिए ॥४॥ 


४ अब उक्त न्यायसे नळ क य यी; किया जाता है--- प्राणस्तेजसि' यह 
श्र ति प्राणका तेजमें और ' एवमेवेममात्मानमन्तकाळे' इत्यादि श्र तियाँ उपगमन आदि हेतुओसि जीव 
में लय कहती हैं । इन दोनों प्रकारकी शरू तियोंक्े विद्यमान होनेपर संशय होता है। पूरवपक्षी-- 
'्राणस्वेजसि' आदिये कहते हैं। सिद्धान्ती--इस प्रकृत प्राणकी वृत्ति जीवात्मामें ही लय होती है, 2 


८२८ प्रह्यतच्च-शाइुरसाज्य [ आ० ४ पा० २ 
कथं तहि 'प्राणस्तेजसि' इति श्रुतिरित्यत आह-- 


थूतेषु तच्छृतेः ॥ ५॥ 

पद्च्छेद फच भूतेषु, तच्छ तेः । 

सुत्राथ--( भूतेषु ) प्राण संयुक्त वह अध्यक्ष तेजके सहचारी देहके बीजभूत सुक्ष्म भूतोंमें 
अवस्थित होता है ( तच्छ तेः ) क्योंकि 'प्राणस्तेजसि’ ऐसी श्रूति है । 

६ स प्राणसंपृक्तो ऽध्यक्षर्तेजःसहचरितेषु भूतेषु देहवीजभूतेछु सक्ष्मेष्वचतिष्ठत 
इत्यवगन्यव्यम्‌ । “प्राणस्तेजसि इति श्रुतेः । नजु चेयं शुतिः प्राणस्य तेजलि स्थिति दरा- 
यति, न प्राणसंपृक्तस्याध्यक्षस्य- नेष दोषः, सोऽध्यक्षे इत्यभ्यक्षस्याप्यन्तराल उपसंख्या- 
तत्वात्‌ । योऽपि हि खुष्चान्मथुरां गत्वा मथुरायाः पाटलिपुत्रं बति, सोऽपि सुच्तात्पा- 
उलिपुन्रं यातीति शक्यते वदितुम्‌ । तस्मात्‌ 'प्राणस्तेजसी'ति प्राणसंपक्तस्याध्यक्षस्येवे- 
तत्तेजःसहचरितेषु भूतेष्वचस्थानम्‌ ॥ ५ ॥ 

कथं तेजः्सहचरितेषु भूतेष्वित्युच्यते ? यावतेकमेव तेजः श्रूयते 'प्राणस्तेजसी'ति । 
अत आह 

तब 'प्राणस्तेजसि' यह श्रुति कंसे है अर्थात्‌ इसका क्या अथ है ? इसपर कहते हूँ-- 

प्राण संयुक्त वह जीवात्मा तेज सहचरित देहके बोजभूत सूक्ष्मभूवोंमें अवस्थित होता है, 
ऐसा जानना चाहिए । क्योंकि 'प्राणस्तेजसि' ( प्राण तेजमें लीन होता है ) ऐसो श्रुति है । परन्तु 
यह श्रू ति प्राणकी तेजमें स्थिति दिखलाती है न कि प्राणसम्वद्ध जीवात्माकी ? यह दोष नहीं है, 
कारण कि 'सोऽध्यक्षे' इस प्रकार अध्यक्षका भी मध्यें कथन है। जो भी सुष्नसे मथुरा जाकर 
मथुरासे पाटलिपुत्र जाता है वह भी सुष्नसे पाटलिपुत्र जाता है, ऐसा कहा जा सकता है । इसलिए 
'आणस्तेजसि' इससे प्राण सम्बद्ध जीवका भी तेज सहचरित मूतोंमें यह अवस्थान है ॥ ५॥ 

परन्तु तेज सहचारी भूतोंमें जीवकी अवस्थिति है यह कैसे कहा जाता है जब कि 'प्राणस्तेजसि' 
इस प्रकार एक ही तेजकी श्र ति है ? इसपर कहते हैं--- 

सत्यानन्दो-दीपिका द 

क्योंकि जीवप्रघान ही प्राण वृत्ति होती है। जबतक जीव शरीरमें विद्यमान है तबतक प्राणको 
श्रासोच्छ्वासरूप वृत्ति द्यरीरमें रहती है अन्यथा नहीं । अब इसको उपगमन आदि श्र तिद्वारा दिखलाया 
जाता दै-“पुवमेवेममात्मानसन्तकाले' यह भति जीवात्माके प्रयाणकालमें वाणी आदि सम्पूर्ण प्राणों 
का उसके प्रति उपगमन-अभिमुखत्ब दिखलाती है। जैसे राजाकी यात्रामें साथ चळनेवाले स॒मो सेवक 
उसके प्रति अभिमुख हो जाते हैं और प्रस्थान करनेपर पीछे-पीछे चलते हैं । इसभ्रकार 'तंमुत्कामन्तं० 
यह श्रू तिवाक्य प्राणको विशेषर्पसे जीवात्माका अनुगामी बतळाता है । और “प्राणमनूत्कामन्तं० यह 
थ तिवाक्य वागादि प्राणोंमें विशेषरूपसे प्राणकी जीवात्माके प्रति अनुगमन-वृत्तिता दिखलाता है । इस 
प्रकार 'स विज्ञानो मवति' यह भूति करणों सहित प्राणको जीवात्मामें अवस्थिति दिखलाती है । यद्यपि 
प्राणस्तेजसि यह शू ति प्राणवृत्तिका तेजमें लय कहती है, तो मो प्राण आदिका उत्क्रमण आदि व्यवहार 
देह आदिके अध्यक्ष जीवात्माके अधीन होता है। इस हेतुसे ओर “तमुक्कामन्त प्राणोञ्नूत्कामति' इस 
अन्य श्रुतिमें विशेष कथन भी अपेक्षणीय होनेसे प्राणवत्तिका जीवात्मामें ही लय होता है ॥ ४॥ 

® यद्यपि 'प्राणस्तेजसि' इस श्रू ति वाक्यसे प्राणवृत्तिका तेजमें लय प्रतीत होता है, तो भी 
सवं शाल्राओंके विचारसे तेज घा्दसे उपलक्षित तेज सहचारी देहके हेतुमत सुक्ष्म पाँच भूतोंके स्वामी 
. जीवका ग्रहण है, उसमें प्राणवृत्ति लय होती है। परन्तु ऐसा माननेपर उक्त श्र्‌ तिका क्या बर्थ 
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अधि० ३ सू० ६] आपषाजजुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासद्दित ८२९, 


नेकस्मिन्दर्शयतों हि ॥ ६॥ 
पंदच्छेद--न, एकस्मिन्‌, दर्शयत), हि । 

_ सुचार्थ--( एकस्मिनु ) जीवकी उत्क्रमण कालमें एक ही तेजमें अवस्थिति ( न ) नहीं है 
किन्तु देहके पाँच भौतिक होनेसे उसको पाँच भूतोमे स्थिति है, (हि) क्योंकि ( दशयतः ) भति 
और स्मृति इसी अथंको दिखलाती हैं । र 

७ नेकस्मिन्नेव तेजसि शरीरान्तरप्रेष्सावेलायां जीवोऽचतिएठते, कार्यस्य शरीरस्याने- 
कात्मकत्वद्शंनात्‌ । द््शायतद्चेतमर्थ प्रदनप्रतिवचने 'आपः पुरुषवचसः' (छा० ५।३।३)इति। 
तद्व्याख्यातमू-'च्यास्मकत्वातु भूयस्त्वात' ( बहासूत्र ।१।२) इत्यत्र। शुतिस्खृती चेतमथ 
द्शायतः । श्रतिः -'पृथिवीमय आपोमयो वायुमय आकाशमयस्तेजोमय:' इत्याद्या । स्सृतिरपि- 
'झण््यो सात्राऽविनाशिन्यो दशार्धानां तु याः स्म्रताः । तामिः साधंमिदं सव संभवस्यनुपूवंशः' 
इत्याद्या। नचु चोपसंहृतेषु वागादिषु करणेषु शरीरान्तरप्रेप्सावेलायां “कायं तदा पुरुषो 

अवति’ (बृह० ३।२।१३) इत्युपक्रम्य श्र॒त्यन्तरं कर्माध्रयतां निरूपयति-तो ह यदूचतुः कमं 
हैव तदूचतुरथ ह यत्मशशंसतुः कमं हेव तत्प्रशशंसतु:' ( इृद्द० ३।२।१३ ) इति । अत्रोच्यते-तत्र 
कर्मप्रयुक्तस्य ग्रह(तिग्रहसंश्षकस्येन्त्रियविषयात्मकस्य बन्धनस्य प्रवृत्तिरिति कर्माश्रय- 
तोक्ता, इह पुन्भूंतोपादानाद्दे हान्तरोत्पत्तिरिति भूताश्चयत्वमुक्तम्‌। प्रशं सादान्दादपि तत्र 
प्राचान्यमात्रं कमणः प्रद्शितम, नत्वाश्रयान्तरं निवारितम्‌, तस्माद्विरोधः ॥ ६॥ 


अन्य शरीर प्राप्त करनेकी इच्छाके समथ जोव एक ही तेजमें अवस्थित नहीं होता, क्योंकि 
कार्य शरीर अनेकात्मक देखनेमें आता है। 'आपः पुरुषवचसः? ( आप-सोम घृतादि-'पुरुष' संज्ञाको 
कैसे प्राप्त होता है ) यह प्ररन और उत्तर इस अर्थको दिखळाता है । इसका “०यास्मकस्वात्त,०' इस 
सूत्रमें व्याख्यान किया गया है । श्रूति ओर स्मृति मी इस अर्थको दिखळाती हैं। 'पथिवीमय०' 
( पृथिवीमय, आपोमय, वायुमय, आकाशभय ओर तेजोमय ) इत्यादि श्रुति है। ओर ‘अण्ब्यो०' 
( मोक्ष पन्त पाँच मूतोंके जो सूकम अविनाशी माग कहे गये हैं, उनके साथ यह सत्र क्रमसे उत्पन्न 
होते हैं ) इत्यादि स्मृति भी है । परन्तु शरीरान्तर प्राप्त करनेकी इच्छाके समय वाक्‌ आदि इन्द्रियों 
का आत्मामें उपसंहार होनेपर 'क्रायं पुरुपो०' ( आतंमाग-उस समय यह पुरुष कहाँ रहता है ) ऐसा 
आरम्मकर “तो ह यदूचतुः०' ( तब याज्ञवलय ओर आतंभाग दोनोंने उठकर एकान्तमे विचार किथा। 
उन्होंने जो कुछ कहा वह कमं ही कहा, तथा जिसको प्रशंसा की वह कमको प्रशंसा की ) इस प्रकार 
दूसरी श्रुति आत्माको कर्माश्नयता निरूपण करती है । इसपर कहते हैं--उसमें कमं प्रयुक्त ग्रह और 
अतिग्रह नामक इन्द्रिय और विषयात्मक बन्धनकी प्रवत्ति होती है, अतः कमं आश्रयरूपसे कहा गया 
है । और यहाँ तो भूतोपादानसे अन्य देहकी उत्पत्ति होतो है, इसलिए भृताश्रयत्व कहा गया दै । वहाँ 
प्रदांसाशन्दये भी प्राधान्यमात्र कमंको दिखलाया गया है अन्य आश्रयका निवारण नहीं किया गया 


है, इससे कोई विरोध नहीं है ॥ ६ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 


होगा ? इसमें 'सोऽपि' आदिसे उदाहरण देते हैं । यह प्राण भी प्रथम अध्यक्षको प्राप्त होकर उसके 
द्वारा तेजको प्राप्त होता है, तो ऐसा उपपन्न हाता है कि प्राण तेजमें लोन होता है' इस प्रकार सूत्र 
ओर भ्र तिके बलसे प्राणवृत्तिका जीवात्मामें ल्य युक्त है ॥ ५॥ 

७ “क्वायं तदा पुरुषो मवति’ इस प्रस्मके उत्तरमें 'तौ हृ यदूचतुः यह रति कर्माश्रयता कहती दै 
ओर देहका उपादानल्पसे पाँच भूत आश्रय हैं । इस प्रकार दोनोंको मिन्न-मिन्नपसे आश्रयत्व प्राप्त 
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(४ आसत्युपक्रमाधिकरणस्‌ | स्‌०७) 
समाना चासृत्युपक्रमादसुदत्वं चानुपोष्य ॥७॥ 

पदच्छेद--समाना, च, आसृत्युपमक्रमात्‌, अमृतत्वम्‌, च, अनुपोष्य । 

सुच्रार्थ--( भासृत्युयक्रमातु ) देवयान मार्गके उपक्रमसे पूवं विद्वान्‌ और अविद्वानुकी 
( समाना ) उत्क्रान्ति समान है, क्योंकि “वाड्मनसि' यह अविशेष श्रुति है, और सगुण विद्यामे 
( अमृतत्व चानुपोष्प ) जो अमृतत्व है वह अपेक्षित है । 

कै सेयमुस्क्रान्तिः कि बिद्वद्विदुषोः समाना, कि वा विशेषद॒तीति विशयानानां 
विशेषवतीति तावत्प्राप्तम्‌ । भूताश्रयविदिष्टा हो षा। पुनर्भवाय च भूताल्याश्रीयन्ते । नच 
विदुषःपुनर्भवःसंभवति |'असख्॒तत्वं हि विद्ानइबुते ति स्थितिः। तस्मादविडुष एवेपोत्क्रान्तिः| 
ननु विद्याप्रकरणे समास्नानाद्विदुष एवैषा भवेत्‌-न, स्वापादिवद्यथाप्रात्तानुक्तीतेनात्‌ | यथा 
हि-'यत्रेतत्पुरुषः स्वपिति नाम", 'अशिशिषति नाम’, “पिपासति नाम’ (छा० ६।८।१,३,५) इति च 
सर्वप्राणिसाधारणा एव स्वापादयोऽनुकीत्यन्ते विद्याप्रकणे५पि प्रतिपिपाद्यिबितवस्तुप्र- 
तिपादनाजुगुण्येन, नतु विदुषो विशेषवन्तो विघित्स्यन्ते। एवमियमप्युत्कान्तिमंहाजनगते- 
वानुकीर्त्यते, यस्यां परस्यां देवतायां पुरुषस्य प्रथतस्तेजः संपद्यते स आत्मा तत्वमसीत्येत 
त्प्रतिपादयितुम्‌। प्रतिषिद्धा चेषा विदुषः-'न तस्य प्राणा उत्कासन्ति' (वृ० ४।४।६ ) इति । 

क्या यहु पूर्वोक्त उत्क्रान्ति विद्वानु ओर अविद्ठ'नुकी समान होती है अथवा क्या विशेष युक्त 
होतो है ? पूवंपक्षी-ऐसा सन्देह करनेवालोंके मतमें विशेष युक्त होती है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि 
यह उत्क्रान्ति भूताश्चय विशिष्ट है। और पुनजन्मके लिए भूनोंका आश्रय किया जाता है। और 
विद्वानुका पुनर्जन्म संभव नहीं दै । क्योंकि 'अस्र॒तत्वं हि विद्वानइचुते? (विद्वान्‌ मोक्षको प्राप्त होता है) 
ऐसी श्रृति है । इसलिए यह उत्क्रान्ति अविद्वानुकी ही है। परन्तु विद्यांके प्रकरणमें इसका श्रवण 
होनेसे यह उत्क्रान्ति विद्वानुकी ही होनी चाहिए ? नहीं, कारग कि स्त्राप आदिके समान यहाँपर 
यथाप्र।प्तक। अनुकीतंन है । जैसे कि 'यत्रेतत्पुरुषः' ( जिस अवस्थामें यह पुरुष 'सोता है! ऐसा कहा 
जाता है, जिस समय यह भोजन करना चाहता है, पोना चाहता है ) इस प्रकार विद्याके प्रक रणमें मी 
प्रतिपादनके अभोप्सित बरतुके प्रतिपादनके अनुगुणसे सबंप्राणी साधारण ही स्वाप आदि कहे जाते हैं 
न कि विद्वानुके लिए विशेषरूपसे विधान करना अभीष्ट है, इस प्रकार जो जिस परदेवतामें प्रयाण 
करनेवाले पुरुषका तेज सम्पन्न होता है “वह आत्मा है वह तु है? उसे प्रतिपादन करनेके लिए महाजन- 
जनसाधारणगत ही इस उत्कान्तिका अनुकीतंन है। 'न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति’ ( उसके प्राण 


सत्यानन्दी-दीपिका 
होनेसे दोनों श्रुतियोमें कोई विरोध नहीं है ॥ ६॥ छ 


# इस प्रकार प्रयाण समय प्रथम वाह्यन्द्रियोंका मनमें वृत्तिळय होता है, पश्‍चात बा।ह्योन्द्रिय- 
वृत्तिसहित मनोवृत्तिका प्राणमें ओर प्राणवृत्तिका तेज सहचारी भूठोपाधि विशिष्ट जीवमें लय होता है । 
इसप्रकार उत्क्रान्तिकी व्यवस्था कही गई है । वह सब प्राणियोमें समान है । यह 'समाना च' इत्यादिसे 
कहते हैं। 'अस्य सोम्य पुरुषस्य प्रयतो वाङ्मनसि सम्पद्यते' (छा० ६।८।६) ( हे श्वेतकेतु ! प्रयाण 
करनेवाले इस पुरुषकी प्रथम वाणीकी वत्ति मनमें रूय होती है ) यह श्रुति विद्वानु और अविद्वानुक्रा 
समानरूपसे उत्क्रमण प्रकार कहती हे । और “बिद्ययाञ्य्ुतमइनुते यह ति विद्वानुके उत्क़मणरा 
निषेध करती है। इस प्रकार दोनों श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेते संशय होता है कि विद्वान्‌ और 
अविद्वान॒की उत्क्रान्ति समान होती है अथवा कुछ विषमता है? पूंचेपक्षी -सगुण ब्रह्मज्ञानवाले 











अधि० ५ रू० ८ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकास हित ८३१ 


तस्मादविदुष एवेपेति । $ एवं प्रासे ब्रमः- समाना चेपोत्क्रान्तिर्वाडमनसीत्याद्या विद्दद- 
विदुषोरास्तृत्युपक्रमाद्धवितुमहंति, अविशेपश्चवणात्‌ । अविद्वान्देहवीजभूतानि भूत- 
सृक्ष्माण्याथित्यकमेप्रयुक्तो देहमरह्हणमचुभवितुं संसरति, विद्वांस्तु ज्ञानप्रकाशितं मोक्ष- 
लाडी द्वारमाश्रयते । तदेतत्‌-आख्त्युपक्रमादित्युक्तम्‌। नन्वसृतत्वं हि विदुषा प्राप्तव्यम्‌ , 
नच तेद्देशान्तरायत्तम्‌, तत्र कुतो भूताश्रयस्वं खुत्युयक्रमो चेति? अत्रोच्यते-अनुपोप्य 
चेदम्‌, अद्गथ्वाऽत्यन्तमचिद्यादीन्क्लेशानपरयिद्यासामर्थ्यादापेक्षिकमञ्रतत्वं प्रेष्सते, 
संभवति तत्र स्टृत्युपक्रमो भूताश्रयत्वं च। नहि निराश्रयाणां प्राणानां गतिरुपपद्यते । 
तस्माददोषः ॥ ७॥ 
( ५ संसारव्यपदेशाधिकरणम्‌ । खू० ८-११ ) 
तदाऽऽपीतेः संपारव्यपदेशात्‌ ॥ ८॥ 
पद्च्छेद--तद्‌, आपीतेः, संसारव्यपदेशात्‌ । 


७ 
स्ञाथ--( तत्‌ ) वह तेज आदि सुक्ष्मभूत ( आपीते। ) मोक्ष पयंन्त , ( संसार- 
व्यपदेशात्‌ ) क्योंकि “योनिमन्ये' इत्यादिसे संसारका व्यय है । । रह्तै हु ( 


उत्क्रमण नहीं करते ) इस प्रकार यह उत्क्रान्ति विद्वानमें प्रतिषिद्ध है। इसलिए यह उत्क्रान्ति 


अविद्वानुक्रो ही है। सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हें-'वाङमनसि' ( वाणी मनमें लोन 
होती दै ) इत्यादि यह उत्क्रान्ति विद्वान्‌ और अविद्वान्‌ दोनोंकी मार्गके आरम्म तक समान होनी चाहिए, 
क्योंकि उसका समानरूपसे श्रवण है । अविद्वान्‌ देहके बीजरूप भूतसूक्ष्मोंका आश्रयकर कमसे प्रयुक्त हुआ 
देह ग्रहणकर अनुभव करनेके लिए संसारमें. आता है । विद्वान्‌ तो सगुण ब्रह्वाञ्चानसे आलोकित हुए 
मोक्षनाड़ीके द्वारका आश्रयण करता है। यह “आरूव्युपक्रमात्‌' इस सूत्रावयवसे कहा गया दै । 
परन्तु विद्वानुको तो अमृतत्व प्राप्त होना चाहिए वह अन्य देशके अधीन नहीं है, तो पुनः उस 
विद्वानुके लिए भूतोंका आश्रय अथवा मागेका उपक्रम कैसे ? सि०--इसपर कहते हैं-यह अमृतत्व 
आपेक्षिक है। उपासक अविद्या आदि क्लेशोंको अत्यन्त दग्ध न कर अपरविद्या-सगुण ब्रह्मविद्याकी 
सामथ्यंसे आपेक्षिक अमृतत्व प्राप्त करना चाहता है । इसलिए उस अवस्थामें उस विद्वामुके लिए 
मार्गका उपक्रम ओर भूतोंका आश्रय संभव है, क्योंकि निराश्रय प्राणोंकी गति उपपन्न नहीं होती, 


इसलिए दोष नहीं है ॥ ७॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

विद्वानकी उत्क्रान्ति नहीं होती है किन्तु उसकी मुक्ति हो जाती है। क्योंकि “विद्ययाऽगूतमर्‍्चुते' 
और “न तस्य प्राणा डत्क्रामन्ति' इत्यादि श्रुति प्रमाण है । अतः अविद्वानुकी ही उत्क्रान्ति होती है । 

# सिद्धान्ती-'वाङ्मनसि' यह श्रुति विद्वानु और अविद्वामु दोनोंकी समानरूपसे उत्क्रान्ति कहती 
है । यह समान उत्क्रान्ति मागंके उपक्रम तक है ओर उपक्रम अचिरादिसे होता हे । भेद इतना है कि 
सगुण ब्रह्मोपासक उपासनासे प्रकाशित मोक्ष नाड़ी-मुधंत्य नाडीका आश्रयकर ब्रहालोकमे जाता है, 
अदिद्वानु इस प्रकार नहीं जाता । और “तयोध्वेमायन्चस्तत्वमेति' इस श्रुतिसे विद्वानुके लिए जो 
अमृतत्व कहा गया है, वह आपेक्षिक है, क्योंकि “यं कामं कामयते सोऽस्य सङ्कल्पादेव ससुत्तिष्ठति' 
( वह उपासक जिस भोगकी कामना करता है वह उसके संकल्पमात्रसे ही समुपस्थित हो जाता है ) 
यह श्रुति उसके लिए मोगका कथन करती है। 'आभूतसम्प्लवमस्तत्व॑ प्रचक्षते' ( भूतोंके प्रलयपयन्त 
ब्रह्मलोक आदिकी प्राप्तिको अमृतत्व कहते हैं ) इसलिए ब्रह्मलोक आदिको प्राप्ति आपेक्षिक अमृतत्व 
है । और 'असतश्वं हि विद्वानइनुते' 'विद्ययाऽृतमइचुते' इत्यादि भ्रुतियोंसे जो असृतत्वका प्रतिपादन 


_ है, वस्तुतः वह निगुंणविद्या-ब्रह्मत्मेकत्व जाननेवाले विद्वाचुके लिए दै । उसके लिए ही “न तस्य प्राणा 
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४४ 'तेजः परस्यां देवतायास्‌ (छा० ६।८। ६) इत्यत्र ग्रकरणसामर्थ्यात्तयथाप्रकतं तेजः 
साध्यक्षे सप्राणं सकरणग्रामं भूतान्तरसदितं प्रयतः पुंसः परस्यां देवतायां संपद्यत इत्येत- 
दुक्तं भवति | कीदशी पुनरिये संपत्तिः स्यादिति चिन्त्यते । तत्रात्यन्तिक एव तावत्स्व- 
रूपप्रविलय इति प्रातम्‌, ततप्रकृतित्वोपपत्तेः। सर्वस्य हि. जनिमतो वस्तुजञानस्य 
प्रकृति: परा देचतेति प्रतिष्ठापितम्‌ । तस्मादात्यन्तिकीयमविभागापत्तिरिति । एवं प्राप्त 
च्रुमः-तत्तेज आदि भूतसक्ष्मं श्रोत्रादिकरणाश्रयभूतमा55पीतेरासंलारमोक्षात्सम्यग्ज्ञान- 
निमित्तादवतिष्ठते । “योनिमन्ये प्रपद्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । स्थाणुमन्येऽनुसंयन्ति यथाकमं यथा- 
श्रुतस! ( कठ० ०७ ) इत्यादिसंसारव्यपदेशात्‌। अन्यथा हि सर्वः प्रायणसमय एचोपाधि- 
प्रत्यर्तमयादत्यन्तं ब्रह्म संपद्येत । तत्र विधिशाख्रमनथकं स्याह्िद्याशार्त्ं॑ च । सिथ्याज्ञान- 
निमित्तश्च वन्धो न सम्यर्ज्ञानादते चिज्नंसितुमर्हति । तस्मात्तत्मकृतित्वेषपि सुखुत्तिप्रलय- 
वद्वीजभावावरोषैचैषा सत्संपत्तिरिति ॥ ८ ॥ 

हमं प्रमाणतश्च वथोपलब्धेः ॥ ९ ॥ 

पदच्छेदू--सूक्ष्मम्‌, प्रमाणतः, च, तथा, उपलब्धे! । 

छूजा्थ- अन्य मूतों सहित वह तेज ( प्रमाणतः ) प्रमाणसे ('च ) और ( स्वख्पतः ) 

स्दरूपसे ( सूक्ष्मम्‌ ) सूक्ष्म है, ( तथोपलव्धेः ) क्योंकि इसप्रकार ही उपलब्ध होता है । 


“तेज; परस्यां देवतायाम? (तेज परदेवतामे लीन होता दै) इस वाक्यमेँ प्रकरणकी सामथ्यंसे 
उस प्रयाण करनेवाले पुरुषका जो प्रकत तेज है वह अध्यक्ष सहित, प्राण सहित, करणग्राम सहित, 
मतान्तरसहित परदेवतामें लीन होता है ऐसा कहा जा चुका है। परन्तु यह संपत्ति किसप्रकारको 
होनी चाहिए ? इसका विचार किया जाता है। पूवपक्षी--ऐसी शङ्का होनेपर आत्यन्तिक ही स्वरूप 
विलय है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि वह परदेवता उसं तेजकी प्रकृति हो सकता है । आर सव 
उत्पन्न होनेवाले वस्तु समुदायकी परदेवता प्रकृति है, ऐसा 9तिष्ठापित किया गया हे । इसलिए यह 
अविभागापत्ति थात्यन्तकी है । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-वह तेज आदि सुक्ष्ममृत 
श्रोत्र आदि करणोंके आश्रयरूप सम्यग्ज्ञान निमित्तक संसार मोक्ष पयन्त अवस्थित होते हैं, क्योंकि 
'योनिसन्ये०” ( कुछ अविद्यावानु मुढ जीव अपने कमं और ज्ञानके अनुसार शरीर धारण करनेके 
लिए वीयंरूप बीजसे संयुक्त होकर योनिद्वारको प्राप्त होते हैं किसी योनिमें प्रविष्ट हो जाते हैं और 
कुछ अघम जीव मरकर स्थावरमावको प्राप्त होते हैं ) इत्यादि संसारका व्यपदेश है । अन्यथा--- 
यदि स्वरूपतः भूतोंका लय माना जाय तो प्रयाणके समयमें ही उपाधिके अस्तमयसे सब ब्रह्मके साथ 
अत्यन्त सम्पन्न हो जायंगे । ऐसा होनेपर विघिशास्त्र और विद्यायास्त्र अनर्थक हो जायंगे । मिथ्याज्ञान 
निर्मित्तक बन्ध सम्यरश्चानके विना विच्छिन्न नहीं हो सकता है। इसलिए परदेवता तेजकी प्रकृति होनेपर 
भी सुषुष्ति और प्रळयके समान बीजमाव अवशेष ही यह सत्संपत्ति है ॥ ८॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
उस्क्रामन्ति' यह श्रति देहसे प्राणोत्क्रान्तिका निषेध करती है । इसलिए विद्याके प्रकरणमें 'बाङमनसि' 
यह श्र ति कही गई दै, वह उपासक ओर अनुपासक दोनोंके लिए समानरूपसे उत्क्रान्ति कहती ह ॥७॥ 

% पूवं अधिकरणमें विद्वानु और अविद्वातुकी समानरूपसे उत्क्रान्ति कही गई है । अब 
उच्करान्तिके समय छिङ्गथरीर आश्रित उत्क्रान्त तेज आदि सूक्ष्म भूत परमात्मामें स्वरूपसे लय होते 
हैं अथवा बीजमावको लेकर ळय होते हैँ? यह संशय इसलिए होता है कि दोनों प्रकारका विलय 
क्वगत होता है । जैसे सुषुप्ति और प्रलवमें बीजमाव युक्त विलय होता है, वैसे उत्क्रान्तिके समय 
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% तच्चेतरभूतसहितं तेजो जीवस्यास्माच्छरीरात्मरवसत आश्रयभूतं स्वरूपतः 
परिमाणतश्च सूक्ष्मं अबितुमर्हति । तथा हि-नाडीनिष्फ्रमणश्चचणादिभ्योऽस्य सौक्ष्म्य- 
सुपलभ्यते । तत्र तज्नुत्वात्खंचारोपपत्तिः, स्वच्छत्वाश्चाप्रतीघातोपपत्तिः। अत पव च - 
देदान्निगच्छन्पाइवंस्थेनोपलभ्यते ॥९॥- 

नोपमर्देनातः ॥ १०॥ 

पद्च्छेद- न, उपमर्देन, अत। । 

Fe सूना्थ--( अतः ) तेज-सूक्ष्म शरीर अतिसूक्ष्म होनेके कारण ( उपमर्देन ) स्थूल शरीरके 
उपमदनसे भी ( न ) उपमदित नहीं होता है । 

अत एव सक्ष्मत्वाज्ञास्य स्थुळस्य शरीरस्योपमदेन दाददादिनिमित्तेनेतरत्सूक्मं 
दारीरसुपसद्यते ॥१०॥ 

अस्येव चोपपत्तरेप उष्मा ॥ ११॥ 

पंदृच्छेद्‌--अस्य, एव, च, उपपत्तेः, एष, ऊष्मा । 

सूच्राथे- (अस्यैव) इस सुक्ष्म शरीरकी ही (एष उष्मा) यह ऊष्मा है, (उपपत्ते!) क्‍योंकि 
उसकी स्थूलशरीरके स्पशं होनेसे उपपत्ति होती दै । 

अस्यैव च सूक्ष्मस्य शारीरस्येच ऊष्मा, यमेतस्मिञ्शारीरे संस्पशंनोष्माणं विजा- 
नन्ति । तथा हि-सृतावस्थायामचस्थितेऽपि देहे विद्यमानेष्वपि च रूपादिषु देदगुणेषु 
नोष्मोपलभ्यते, जोचदवस्थायामेव तूपलभ्यत इत्यत उपपद्यते -प्रसिद्धशरीरन्यतिरिकतः 


व्यपाश्रय पवेष ऊध्सेति | तथा च श्रुतिः ‘उष्ण एवं जीविष्यन्दीतो मरिष्यन' इति ॥११॥ 


इस देहसे प्रयाण करनेवाले जीवके अन्य भूतो सहित आश्रयभूत वह तेज स्वरूपसे ओर 
परिमाणसे सूक्ष्म होने योग्य है, क्योंकि नाड़ी मागसे निष्क्रमण प्रतिपादक भति आदिसे इसकी 
सूक्ष्मता उपलब्ध होती है। ऐसा होनेपर सूक्ष्म होनेसे उसकी संचारोपपत्ति थर स्वच्छ होनेसे 
झप्रतिघातोपपत्ति होती है । अतएव देहसे निष्क्रमण करता हुआ वह मुमूषुं पाइवंस्थ लोगोंसे उपलब्ध 
नहीं होता ॥ ९॥ 

अत्तएव-उस तेज-लिङ्गात्मक देहके सूक्ष्म होनेसे ही इस स्थूळ द्यरीरके दाह आदि निमित्ते 
उपमदंन होनेसे अन्य सुक्ष्म शरीर उपमदित नहं होता ॥१०॥ 

`, और इस सुक्ष्म घरीरकी ही यह ऊष्मा है। जिस ऊष्माको इस छरीरमें संस्पशसे जानते हुँ, 
क्योंकि मृतावस्थामें देहके अवस्थित होनेपर शोर देहके रूप आदि गुण विद्यमान होनेपर भी ऊष्मा 
उपलब्ध नहीं होती जीवितावस्थामें ही तो उपलब्ध होती है । इस अन्वय-व्यतिरेकसे यह उपपतन्न होता 
है कि यही ऊष्मा प्रसिद्ध स्थूल घरीरसे भिन्न शरीराभ्य है। उसीप्रकार “उष्ण एव०' ( जीवित होते 
यह शरीर उष्ण होता है और मृतक होते यह शीतल होता है ) यह श्रुति है ॥११॥ 
सत्यानन्वी-दढोपिका 

भी बीज आदि सुक्ष्मभूत तेज सहित परमात्मामे विलय होते हैं । पुवंपक्षमें मृतकमात्रकी मुक्ति सिद 
है, सिद्धान्तमें शास्त्रबलसे सावशेष ल्य होता है ॥ ८ ॥ 

५ संसारके मोक्ष पर्यंत बीजमाव युक्त सूक्ष्म-अन्य भूतोंके साथ सूक्ष्म तेजका परमात्मामें 
लय कहा गया है। अब एक भोर शङ्का उत्पन्न होती है कि लिङ्जात्मक तेजकी सूक्ष्म नाड़ीसे गति फंसे 
होती दै और किसी मृतं पदाथंसे उसका प्रतिघात क्यों नहीं होता, और देहसे उत्क़रमण करते समय यह 


_ 55 दिखाई क्यों नहीं देता ? इसपर मगवाचु सूत्रकार “सूम्‌ इत्यादिसे कहते हैं । अतिसुक्ष्म होनेके कारण 
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( ६ प्रतिषेशाशिकरणम्‌ । रू० १९-१७ ) 
प्रतिषेधादिति चेन्न शारीरात्‌ ॥ १२॥ 


पदच्छेद्‌--प्रतिषेघात्‌, इति, चेत्‌, न, घारीरात्‌ । 

सूजा्थ-:( प्रतिषेषात्‌ ) “न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति' इत्यादि श्रुति निगुण ब्रह्मवित॒के 
शरीरसे उत्क्रमणका प्रतिषेध होनेसे उसकी उत्क्रान्तिका प्रतिषेघ है, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो 
तो युक्त नहीं है, ( चारीराद्‌ ) क्योंकि यह उत्क्र मण निषेध जीवसे है शरीरसे नहों । इससे प्राणादि 
युक्त जीव ओर ब्रह्मवितुकी उत्क्रान्ति है । 

& 'असृतत्व॑ चानुपोष्य' इत्यतो विशेषणादात्यन्तिकेऽसृत्वे गत्युत्कान्त्योरभावो ५्यु- 
पतः । तजापि केनचित्कारणेनोत्क्रान्तिमादाइईय प्रतिषेचघति--“अथाळासयसानो योऽकामो 
निष्काम भाप्तकाम आत्मकामो अवति न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति ब्रह्मच सन्त्रह्माप्येति (बुह० ४।४।६) 
इत्यतः परविद्याविषयात्प्रतिषेचाच परजह्मविदो देहात्माणानासुत्कान्तिसस्तीति चेत्‌, 
नेत्युच्यते, यतः शारीदात्मन एष उत्क्रान्तिप्रतिषेधः प्राणानां न शारीरात्‌। कथमब- 
गस्थते ? 'न तस्मााणा उत्क्रामन्ति’ इति शाखान्तरे पञ्चमोप्रयोगात्‌ । संवन्धसामान्य- 
विषया हि षष्ठी शाखान्तरगतया पञ्चम्या संबन्धविशेषे व्यचस्थाप्यते। तस्मादिति च 
प्राधान्याद्श्युद्यनिःश्रेयलाधिकृतो देही संबध्यते, न देहः। न तस्मादुच्चिक्रमिपो- 
झीचात्प्राणा अपक्रामन्ति, खहेच तेन भवन्तीत्यथः ॥१२॥ 

सप्राणस्य च प्रवसतो भवत्युत्क्रान्तिद हादित्येवं प्र।सते प्रत्युच्यते 

*अस्रतत्वं चानुपोष्य' ( अविद्या थादि कलेश समुदायका अत्यन्त दाह किए विना अमृतत्व 
घापेक्षिक है ) इस विशेषणसे आत्यन्तिक अमृतत्वमें गति ओर उत्क्रान्तिका अभाव स्वीकार किया 
` गया है। उसमें भी किसी कारणसे उत्क्रान्ति विषयक आशङ्काकर प्रतिषेष करते है-'अथाकाम- 
यसानो०' ( अथ-सकामकी संसारोक्तिके अनन्तर जो फामना करनेवाला नहों है, अकाम, निष्काम, 
याहकाम और आत्मकाम होता है, उसके प्राणोंका उत्क्रमण नहीं होता, वह ब्रह्म ही होकर ब्रह्मको 
प्राप्त होता है ) अतः परविद्या विषयक प्रतिषेष होनेसे ब्रह्माज्ञानीकी देहसे प्राणोंकी उत्क्रान्ति नहीं है, 
ऐसा कहो, तो नहीं, ऐसा कहते हँ--क्योकि प्राणोंकी यह उत्क्रान्तिका प्रतिषेध जीवात्मासे है घरीरसे 
नहीं । यह कंसे अवगत हो ? इससे कि “न तस्मात्माणा०' ( उससे प्राण उत्क्रमण नहीं करते ) इस- 
प्रकार अन्य शाखामें पश्चमोका प्रयोग है । सम्बन्ध सामान्य विषयक षष्ठी ही शाखान्तरगठ पञ्चमीसे 
सम्बन्ध विशयेषमें व्यवस्थापित होती है । “तस्मात्‌? ( उससे ) उसके साथ प्राघान्यसे अभ्युदय और 
निःश्रेयसमें अधिकृत देही सम्बन्धित होता है, देह नहीं । उस उत्क्रमणकी इच्छा करनेवाले जीवसे 
प्राण चले नहीं जाते, किन्तु उस जीवके साथ ही होते हैं, ऐसा अथं है ॥१२॥ 

प्रयाण करनेवाले पुरुषके प्राणकी वह उत्क्रान्ति देहसे होती है, ऐसा प्राप्त होनेपर उसका 


निराकरण करते हैं-- 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

उसका सूक्ष्म नाड़ीसे गमन होता है । उद्भूतरूप ओर उद्भूत स्पश न होनेके कारण और अति- 
स्वच्छ होनेसे दर्शन ओर प्रतिघातके योग्य नहों है ॥ ९॥ हट 

अस्र॒तरवं चानुपोष्य' इस झनुपोष्य पदसे यह सिद्ध होता है कि जिसके अविद्या आदि 
क्लेश ब्रह्मज्ञानसे निवृत्त नहों हुए हैं, ऐसे सगुण उपासककी गति और उत्क्रान्ति हैं और जिसके 
अविद्या आदि बलेश तत्त्वज्ञानसे निवृत्त हो गए हैं उस ब्रह्मवितकी गति और उत्क्रान्ति नहीं हैं, 
क्योंक “न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति' यह श्रुति है, ऐसा सिद्धान्त कहा गया है। अब इसपर 


| ही OSC जाया कल... SS 
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स्पशे हयेकेपास्‌ ॥ १३ ॥ 


पद्च्छेद--स्पष्टः, हि, एकेषाम्‌ । 
र सत्रार्थ--(एकेषाम्‌) काण्व शाखावालोंके मते परब्रह्मवित॒के प्राणोंके शरीरसे उत्क्रमणका 
प्रतिपेध (सटः) स्पष्ट उपलब्ध होता है (हि) क्योंकि ब्रह्मवेत्ताके प्राणोंका देहसे उत्क्रमण नहीं होता । 
& नेतदस्ति, यदुक्तम्‌ --पर ्रझचिदोऽपि देहाद स्त्युत्कान्तिरुत्कन्तिप्रतिपेघस्य 
देह्यपादानत्वादिति यतो देहापादान एवोत्तरान्तिप्रतिपेघ एकेषां समास्नातणां स्पष्ट 
उपळभ्यत । तथा हि-आतभागप्रदने 'यच्रायं पुरुपो प्रियत उदस्माआणाः क्रामन्त्याहो नेति' 
(इह ३।२।११) इत्यत्न 'नेति होवाच यज्ञवस्क्य;' (बृह० ३२।११) इत्यनुत्क्रान्तिपक्षे परिगृह्य 
न तह्ययमनुतक्रान्तेघु प्राणेषु श्रियत इस्यस्यामाशङ्कायाम्‌--अत्रेव समवनीयन्ते’ इति प्रवि- 
रूयं प्राणानां प्रतिज्ञाय तत्सिद्धये 'स उ च्छ्वयत्याध्मायत्याध्मातो सत: शेते' (बृह० ३।२।११ णन न तत्सद्धये स उ्छसयस्माप्मायस्ाऽातो जता गत (४:0२) 


सिद्धान्ती-जो यह कहा ण्या है कि ब्रह्मवेत्ताकी भी देहे उत्क्रान्ति होती है, क्योंकि उत्क्रान्ति 
प्रतिपेधमें जीव अपादान है, यह युक्त नहीं है, बयोंकि कुछ शाखावाछोंके मतमें देह अपादान-देहसे 
ही उत्क्राम्तिका प्रतिपेध स्पष्टरूपसे उपलब्ध होता है । जैसै कि 'यत्नायं पुरुषो प्रियत०? (हे याज्ञवल्क्य ! 
जिस समय यह ब्रह्मवित्‌ पुरुष मरता है उस समय इसके प्राणोंका उत्क्रमण होता है वा नहों ?) 
इसमें इसप्रकार आतंमागके प्रश्‍न होनेपर “नेति होवाच याज्ञवल्क्य: ( याज्ञवल्क्यने कहा कि प्राण 
उत्क्रमण नहीं करते ) इसप्रकार अनुक्कान्ति पक्षक्ञा परिग्रहकर तब क्या यह प्राणोंके अनुत्क्रान्त होने 
पर मरता नहीं ? इस आयङ्काके होनेपर “अत्रेव समवनीयन्ते? ( वे यहाँ ही लीन हो जाते हैं ) इस- 
प्रकार प्राणकि प्रविळयकी प्रतिज्ञाकर उसकी सिद्धिके लिए 'स उच्छवयत्या०' (वह फूल जता है अर्यात्‌ 
बाह्य वायुको भीतर खींचता है और वायुखे पूणं हुआ ही मृत होकर निरचेष्ट हो जाता है) इस 'सः' 


सत्यानन्दी-दोपिका 

पूवपक्षी आक्षेपसंगतिसै प्रतिषेधादिति’ इत्यादिसे आक्षेप करते हैं। “न तस्य प्राणा उक्कामन्ति' 
( उस ब्रह्मवित के शरीरसे प्राण उत्क्रमण नहीं करते ) यह सिद्धान्तके अनुसार काण्व श्रुतिका 
अथं है । ओर “न तस्माव्याणा उच्कामन्ति' ( उस जीवसे प्राण उत्क्रमण नहीं करते ) यह पूवपक्ष के 
अनुसार माध्यन्दिन श्रुतिका अथ है । इसप्रकार श्रृतियोंमें षष्ठी और पश्चमीके श्रवणसे सन्देह होता 
दै कि ब्रह्मवित॒की उत्क्रान्ति होती है कि नहीं ? सिद्वान्तमें “न तस्य’ इस श्रुतिके अनुसार उत्क्रान्तिका 
प्रतिषेष देहरे है, ओर पूर्वपक्षमें न तस्मात्‌' इस श्रुतिके अनुसार उत्क्रान्तिका प्रतिषेव देही-जीवात्मा 
से है । इसलिए “न तस्मात? यह माध्यन्दिन श्रुति “न तस्य' इस सामान्य सम्बन्ध प्रतिपादक काण्व 
श्रतिकी अपादान सम्बन्ध विशेषमें व्यवस्थापना करती है अर्थात्‌ “उस ब्रह्मवित्के प्राण जीवात्मासे 
उत््रमण नहीं करते किन्तु देहसे करते हैं! इसभ्रकार दोनों श्रुतियोंसे यह सिद्ध होता कि जीवसे प्राण 
उत्क्रमण नहीं करते । इसलिए ब्रह्मवित्‌की भी देहसे उत्क्रान्ति होती है ॥ १२ ॥ 

# यद्यपि “न तस्मात्‌’ इस श्रतिवालोंके मतमें प्रधानरूपसे जीवका अपादानरूपसे ग्रहण है, 
तो भी देह और देहीकी अभेद विवक्षासे “तस्मात्‌' कहा गया है । “तस्मात्‌? इस पस्चम्यन्त सवंनाम 
“तत्‌? शब्दसे देहका परामशंकर देहापादानक उत्क्रान्तिका प्रठिषेष है। इसलिए माध्यन्दिन घाखा- 
वालोंको भी 'न तस्मात्‌? इस “तत्‌ पदसे देहका ग्रहणकर उससे उत्क्रान्तिका प्रतिषेष करना चाहिए । 
“न तस्य' यहाँ काण्वलाखावाछोंको अभेदोपचारकी अपेक्षा नहीं है । प्राप्ती सत्यां निषेधः (आलि 
होनेपर निषेध होता है) इस न्यायसे भी देहसे उत्क्रान्ति प्राप्त है, तः उससे ही प्रतिषेष युक्त दै जीवसे 
नहीं । इसलिए 'ब्रह्मवितके प्राणोंकी देहसे उत्क्रात्ति नही होती' यह दोनों श्रुतियोंका एक अथ है । 
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खे 
इति खशब्दपरासृष्स्य प्रकृतस्योत्कान्त्यवधेरूचछवयनादीनि समासनन्ति क चेतानि 
स्युले देहिनः, तत्सामान्यात्‌, “न तस्माआणा उत्कामत्त्यन्नंच समवनीयन्वे प्यभेदोप- 
चारेण देहापादानस्यैवोत्कमरस्य प्रतिषेथः । यद्यपि प्राधान्यं देदिन इति व्याख्येयं येषां 
पञ्चमीपाठः । येषां तु षष्ठीपाठस्तेषां विह्वत्संबन्धिन्युत्कान्तिः प्रतिषिध्यत इति प्राप्तो- 
व्क्ान्तिप्रतिषेधार्थस्वाद्स्य वाक्यस्य देहापादानैव सा प्रतिषिद्धा अवति, देहाडुत्कान्तिः 
प्राप्ता देहिनः । $8 अपि च 'चक्षुष्टो वा मूर्ष्नो वाऽन्येभ्यो वा शरीरदेशेस्यस्तमुत्कासन्त प्राणो- 
ऽनूरक्रामति प्राणमनूत्क्रामन्त सवे प्राणा अनूत्क्रामन्ति' ( बृह० ४।४।२ ) इत्येचमविद्ठह्विषये 
सप्रपञ्चमुत्त्रमणं संसारगमनं च दर्शायित्वा “इति चु कामयमानः (दृह० ४।४।६) इत्युप- 
संहत्याविद्वत्कथाम्‌ , “अथाकामयसानः' (दृह ० ४।४।६) इति व्यपदिश्य विद्वांस यदि तद्विषये 
5प्युत्कान्तिमेव प्रापयेदसमञ्जस एव व्यपदेशः स्यात्‌। तस्मराद्विद्वद्विषये प्राप्तयोगत्यु- 
त्कान्लोविद्वढिषये प्रतिषेष इत्येवमेव व्याख्येयम्‌, व्यपदेशाथवत्वाय। नच ब्रह्मविदः 
सर्व॑गतन्रह्मात्मभूतस्य प्रक्षीणकामकर्मण उत्क्रान्तिगेतिचोपपद्यते, निमित्ताआाचात्‌। “अन्न 
ब्रह्म समइनुते' इति चैवंजातीयकाः श्रुतयो गत्युत्क्रान्त्योरभावं सूचयन्ति ॥ १३॥ 
(वह) शन्दसे परामृष्ट प्रकृत उच्क्रान्तिकी अवधिके उच्छ्वयन-फूलना आदि श्रुति कहती 
है । ये देहके होने चाहिए देहीके नहीं । तत्सामान्यात्‌-विद्या प्रकरणडप साधम्य होनेसे उक्त श्रुतिके 
साथ एकाथंक होनेसे 'तस्माव्याणा०' ( उससे प्राण उच्क्रमण नहीं करते किन्तु परमात्मामें ही पुर्ण- 
रुप्से विलीन हो जाते हैं) यहाँ भी अभेदोपचारसे देह अपादानक ही उत्क्रमणका प्रतिषेध है । 
जिनको पञ्चमो विभक्ति पाठ है उनको यद्यपि देहीका प्राधान्य है तो भी यह व्याख्या छरनी चाहिए । 
जिनके मतमें षष्ठी विभक्ति पाठ है उनके मतमें विद्वत्सम्बन्धी उत्क्रान्तिका प्रतिषेघ है। इसलिए 
“तस्य? इस वाक्यको प्राप्त उत्क्रान्तिका प्रतिषेघाथक होनेसे वह देहापादानक भ्रतिषिद्ध होती है, क्योंकि 
देहसे उत्क्रान्ति प्राप्त है देहीसे नहीं । थर “चक्षुष्टो वा सूध्नों वा०' ( यह सात्मा नेत्रसे, मूर्ासि 
अथवा शरीरके किसी अन्य मागसे बाहर निकरूता है। उसके उत्क्रमण करनेपर उसके साथ ही 
प्राण उत्क्रमण करता है, पीछे उत्क्रमण करते हुए उस भ्राणके पीछे सब वागादि प्राण उत्क्रमण करते 
हैं ) इसप्रकार विद्वानु विषयक विस्तार सहित उत्क्रमण और संसारगमन दिखाकर “इति झु कायस- 
सानः ( इसप्रकार कामना करनेवाला संसारको प्राप्त होता है ) इसप्रकार अविद्वानुकी कथाका उप- 
संहारकर "अथाकामयसानः' ( अब जो न कामना करनेवाला है ) इस रीतिसे विद्वानुका व्यपदेशकर 
यदि उसके विषयमें मी उत्क्रान्ति ही प्राप्त कराए तो यह व्यपदेश असंगत-अयुक्त ही होगा । इसलिए 
झविद्वानुके विषयमे प्राप्त हुई गति ओर उत्क्रान्तिका विद्वानुके विषयमें प्रतिषेध है, अतः व्यपदेशकी 
साथंकताके रिए ऐसा आख्यान करना चाहिए । सवंगत ब्रह्मात्मभूत प्रक्षीण काम कमंवाले ब्रह्मवित्‌ 
की उत्क्रान्ति ्यवा गति उपपन्न नहीं होती, क्योंकि उसके निमित्तका भाव है । “अन्न ब्रह्म समदचुते! 
(यहाँपर ब्रह्म प्राप्त करता है) इसप्रकारको श्रतियाँ गति ओर उत्तान्तिका अभाव सूचित फरती हैं ।१३। 





# यदि अविद्वानुके समान बिपी ओर उत्क्रान्ति मानो जाय तो “अथाकामय- 
सान योऽकामो निष्काम आस काम आत्मकामो न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति ब्रह्मेवसन्नह्याप्येतिः “यदा 
सव प्रथुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि श्रिताः । अथ मर्त्यो$्तो मवत्यत्र ब्रद्मसमइलुते' (कठ० २।३।१४) 
(जिस ज्ञानावस्थामें इस विद्वानुकी हृदयस्थित समस्त कामनाएं निवृत्त हो जाती हैं तब वह विद्वानु पुरुष 
अमृत होता है यहीं ब्रह्म होता हुआ ब्रह्मको प्राप्त होता है) इत्यादि श्रुतियोंसे प्रतिपादित गति और उत्क्राति- 
छा अमाव असंगत होगा। इसलिए अविद्वानुमें प्राप्त गति और उत्क्रान्तिका विद्वानुमें अमाव है, क्योंकि 
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९ 
स्मयते च ॥ १४॥ 
पद्च्छेद्‌--स्मयते, च । र 
सुज्ाथ--और “देवा अपि मार्गे मुह्यन्ति’ 
आन कती त मुह्यन्ति’ यह स्मृति भी ब्रह्मज्ञानीकी गति और उक्कान्तिका 


धळ स्मर्यतेऽपि च महाभारते गत्युत्क्रान्त्योरभावः--'सवंभूतात्मभूतस्य सम्यरभूतानि 
पश्यतः । देवा अपि मार्ग सुहान्त्यपदस्य पदैषिणः’ इति । ननु गतिरपि ब्रह्मविदः सर्वंगतत्रह्मा- 
त्मभूतस्य स्मयते ‘शुक किक वैयासकिसुमुश्चरादित्यमण्डळममिप्रतस्थे पित्रा चानुगम्याहृते भो 
इति प्रतिछुश्नाव' इति । न, सशरीरस्यैवायं योगबलेन विशिष्टदेशप्राप्तिपूर्वकः शरीरोत्सर्ग 
इति द्रष्टव्यम्‌, सर्वभूतरश्यत्वाद्युपन्यालात्‌। न ह्यशरीरं गच्छन्तं सर्वभूतानि_ दुष्टं 
दावचुयुः । तथा च तत्रेचोपसंहतम्‌--'शुकस्तु मार्ताच्छीघां गतिं कृस्वाऽन्तरिक्षगः। दरांयित्वा 
प्रसावं स्वं सवभूतगतोऽमवत्‌' इति । तस्माद्‌ मावः परत्रह्मचिदो गत्युत्करान्त्योः । गतिश्रुतीनां 
तु विषयसुपरिष्टाद्व्याख्यास्यामः ॥ १४ ॥ क 

(७ वागादिलयाधिकरणम्‌। स्‌० १५ ). 
तानि परे तथा ह्याह ॥ १५॥ 

पंदृच्छेद--ठानि, परे, तथा, हि, आह-। 

और महाभारतमें 'सवंभूतात्मभूत त्य०' ( सब भूतोंका जो आत्मरूप है ओर जिसको भूतोंका 
सम्यक्‌ अर्थात्‌ आत्ममावसे ज्ञान है उसके लिए प्राप्य स्थान नहीं है ऐसे प्राप्य पदरहित ब्रह्मवेत्ताके 
पदकी इच्छा करनेवाले देवगण भी उसके मागमें मोह प्राप्त करते हैं अर्थात्‌ उसके मागका अमाव 
होनेसे उसे देव नहीं जानते ) इसप्रकार गति और उत्कान्तिके अभावकी यहद स्मृति मी है। परन्तु 
“शुकः किल०? ( महृषि वेदव्यासके पुत्र मुमुक्षु शुकदेवने आदित्य की ओर प्रस्थान किया उसके पीछे 
जाकर पिताने बुलाया तब उन्होंने 'मो' ऐसा उत्तर दिया और उसने सुना ) इसप्रकार सवगत 
ब्रह्मात्मभूत ब्रह्मवेत्ताकी गतिकी मी स्मृति है । नहीं, योगबलसे-अपरविद्याबलसे शरीरसहितका ही 
विशिष्ट देश प्राप्ति पुवंक यह शरीरका त्याग है, ऐसा समझना चाहिए । क्योंकि सब प्राणियोंसे 
इस्यत्व आदिका उपन्यास है। अश्रीर जाते हुएको सब प्राणी देख नहीं सकते । और' झुकस्तु० 
( शुकदेव तो अन्तरिक्षमें जाकर पवनसे भी त्वरितगति कर ओर अपना प्रमाव दिखलाकर स्वमत 
गत हुए ) इसप्रकार वहाँपर ही उपसंहृत किया है। इससे परब्रह्मवेत्ताकी गति ओर उत्क्रान्तिका 
अमाव है । गति श्रुतियोंका विषय हम आगे व्याख्यान करेंगे ॥ १४ ॥ 
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गति और उत्क्ान्तिका हेतु मिथ्याज्ञान ब्रह्मात्मेकत्व ज्ञानसे निवृत्त हो जाता दै, तव सवंगत ब्रह्मस्वरूप 
ब्रहावितृकी गति और उत्करान्तिका असम्मव दै ॥१३॥ 
# नोव्ञामन्ति सुनेः प्राणा व्यापी सवंगतो हि सः। तेन व्यासमिदं सवं कृत उत्कम्य यास्यति ॥' 

( ब्रह्मवित्‌ पुरुषके प्राण उत्क्रमण नहीं करते, क्योंकि वह सबंगत व्यापी है। उस ब्रह्मविद्से 
यह सम्पूर्ण चराचर जगत्‌ व्याप्त है, तो वह कहाँसे उत्तमण कर कहाँ जायगा ) इत्यादि स्सृतिसे भी 
विद्वानकी गति और उत्कान्तिका अभाव स्पष्टरूपसे सिद्ध होता है । परन्तु “तयोध्वेसाबन्नस्तत्वमेति' 
( उस सुषुम्ना नाड़ीसे ऊध्वं जाकर अमृतत्वको प्राप्त होता दै ) स एवेतान्त्रह्म गमयति’ ( वह उनको 
ब्रह्माके पास पहुँचाता है ) इत्यादि गति विषयक श्र्‌ तियोंका विचार इस अध्यायके तृतीय पादमें 


करेंगे ॥ १४ ॥ 
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सूुचार्थ--( तानि ) वे प्राणात्मक इन्द्रियां और भूत (परे) परमात्मामें ही लय होते हैं, 
(हि ) क्योंकि ( तथा आह) वेसे ही 'एवमेवास्य' इत्यादि श्रुति कहती दै । 

# तानि पुनः प्राणशन्दोदितानीन्ट्रियाणि भूतानि च परत्रह्मविद्स्तस्मिन्नेव 
परस्मिन्नात्मनि प्रलीयन्ते, कस्मात्‌? तथा ह्या श्रुतिः एवमेवास्य परिद्रष्टुरिमाः षोडश 
कलाः पुरुषायणाः पुरुषं प्राप्यास्तं गच्छन्ति’ ( प्रइव० ६।५ ) इति । नु “गताः कलाः पञ्चदश 
प्रतिष्ठा” ( मु० ३।२।७ ) इति विद्ठद्विषयेवापरा शरुतिः परस्मादात्मचोऽस्यत्रापि कलानां 
प्रलयमाइ स्म, न, सा खलु व्यवह!रापेक्षा, पार्थिवाद्याः कळा एथिन्यादीरेव स्वप्रकृती- 
रपियन्तीति, इतरा तु विद्ठत्मतिपत्त्यपेक्षा, कृत्स्नं कलाजातं परत्रह्मविदो ब्रह्मच संपद्यत 

। घः ॥ १५ ॥ 
रति.) वस्मादवो ( ८ अविभागाधिकरणम्‌ । सू० १६ ) 
| अविभागो वचनात्‌ ॥ १६॥ 

पद्च्छेद्‌-अविमागः, वचनात्‌ । 

पर ब्रह्मवेत्ताकी प्राण शब्दपे कथित वे इन्द्रियाँ और भत उस परपात्मामें ही विलीन होते 
हैं । क्योंकि 'एचमेवास्य ०” ( जिस प्रकार नदियाँ समुद्रमें पहुंचकर विलीन हो जाती हैं, उसो प्रकार 
इस सवं द्रष्टाकी ये सोलह कलाएं जिनका अधिष्ठान पुरुष ही दै उस पुरुषको प्राप्त होकर छीन हो 

जाती हैं ) ऐसी श्रत है । परन्तु 'गताः ककाः०' ( मोक्षकालमें देहारम्मक प्राण आदि पद्रह कलाएं 
अपने-अपने आश्रयोमें स्थित हो जाती हैं ) इसप्रकार विठ्ठदूविषयक अन्य श्रुतिने परमात्मासे अन्यत्र 
भी कलाओंका प्रळय कहा है। नहीं, क्योंकि पार्थिव आदि कळाए' अपनी प्रकृति पृथिवी आदिमें 
ही विलीन होती हैं वह श्र ति व्यवहारकी अपेक्षासे है। परब्रह्मवेत्ताका सम्पूण कलासमह ब्रह्ममें ही 
विलीन होता है इसप्रकार दुसरी श्र ति तो विद्वत्‌ प्रतिपत्तिकी अपेक्षासे है । इसलिए दोष नहीं है ।१५। 
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छ गत सूत्रमें परब्रह्मवेत्ताको गति और उत्क्रान्तिका प्रतिषेध होनेखे उसके प्राण आदि कलाओं 
का भी यहींपर विलय कहा गया है । इससे संशय होता है कि क्या यह प्राण आदि इन्द्रियोंका लय 
अपने-अपने उपादान पृथिदो आदिमें होगा कि परमात्मामें ? क्योंकि विळय ओर प्रतिष्ठा प्रतियादक 
दो विरोधी श्र्‌ तियोंकी उपलब्धि होती है। ऐसी परिस्थितिमें विकारका अपने-अपने उपादानकारणमें 
ही ळय होता है। इस न्यायसे अनुगृहीत “गताः कळा: पञ्चदश प्रतिष्ठा? इत्यादि श्रृतिसे पृव॑पक्षमें 
प्राण आदि अपने अपने उपादानमें ळय होते हैं । इस पृव॑पक्षको आगेके लिए छोड़कर प्रथम “तानि! 
इत्यादिसे सिद्धान्त कहते हैं । 'स प्राणमसजत प्राणाच्छुद्धा खं वायुज्योतिरापः प्रथिवीन्द्रियं मनोऽन्न- 
मन्नाद्वीय तपो मन्त्राः कमं लोका ळोकेषु नाम च ॥' ( प्रदन० ६।४ ) ( उस अन्तर्यामी पुरुषने प्राण 
( हिरण्यगमं ) को उत्पन्न किया । उस प्राणसे श्रद्धा, आकाद, वायु, अग्नि, जल, पृथिवी, इन्द्रिय- 
पाँच ज्ञानेन्द्रिय ओर पाँच कर्मेन्द्रिय, मन, ब्रीहि, यव आदि भन्न, अन्तसे वोयं-सामथ्यं, तप, कमके 
साघन-मूत ऋक्‌, यजु आदि मन्त्र, अग्निहोत्र आदि कमं, कर्मोके फलरूप लोक, उन लोकोमें रहने 
द कर आदि वा उनकी रचना की ) इसप्रकार षोडश कलाए हैं। 'गताः ककार इस 
तिमे घन आर प्राणको एक कर पन्द्रह कलाएँ गई हैं। वस्तुतः विद्वान गोका 
८१ भी चे प्रतिष्ठान आरि पृथवी आदिम क रा 

॥ इससे छलाओंका ही प्रकृतिमें लयके अनन्तर पादानोंके मे 

होती हैं, यह दोनों श्र तियोंका तात्पयं है । इसलिए 'गताः कळा: el बह भू दि व्यवहार 
टिकी अपेक्षास है ओर “एवमेदास्य परिद्रप्ट्रिमाः यह भ्रति परमाथहष्टिकी अपेक्षासे है। इस 
प्रकार दोनों ऋतियोंका विषय सिन्न-मिन्न होनेसे कोई विरोध नहीं है ॥ १५॥ 
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सुन्नाथ--( अविभाग) ) विद्वावढी कलाओंका 
( वचनात्‌ ) क्योंकि 'भिद्यते शो ल इत्यादि se कक द ` 

* स पुनविदुषः कलाग्रळयः किमितरेषामिव साव होस्विसि 
हृति ? तत्र प्रलयसामान्याच्छक्तस्यवरोेषताप्रलको ane णा 
चलनात्‌। तथा हि-कलाप्रळयसुक्त्वा बक्ति मिध्येते तासां नामख्पे पुरुष इत्येवं प्रोच्यते स 
एुषोऽकलोऽस्॒तो मवति' ( प्र ६५ ) इति। अचविद्यानिमित्तानां च कलानां न विद्यानिमित्ते 
प्रलये खाबशेषत्वोपपत्तिः । तस्मादविमाग एवेति ॥ १६ ॥ 

( ९ तदोकोऽधिकरणम्‌ । सु० १७) 
तदोकोऽग्रज्वलनं तरप्रकाञ्चितद्वारो विद्यासामर्थ्याचच्छेषगत्यनुस्मृतियोगाच 


हार्दानुग्रहीतः शताधिकया ॥ १७॥ 

पद्च्छरेद्‌-- तदोकोश्ज्वलनम्‌, तत्परकाशितद्वारः, विद्यासामर्थ्यात्‌, तच्छेषग्यनुस्मृतियोगात्‌ । 
'च, हार्दानुगृहोतः, शताधिकया । 

सूत्राथ--(तदोकोग्रज्वळनम्‌) इस शरीरसे उत््रमण करनेवाले विद्वानुके आयतनरूप हृदयके 
भागमें प्रकाश हो जाता है। (व्प्रकाशितद्वारः) उस प्रकाशये प्रकाशित द्वारवाला वह विद्वाघु 
(विद्यासामर्थ्यात्‌) सगुण ब्रह्मविद्याकी सामध्यंसे (तच्छेषगत्यनुस्मृतियोगाच्च) विद्याके अङ्गमूत ब्रह्म- 
लोक गमन विषयक स्मरण करता हुमा ( हार्दातुगृहीतः ) हृदयस्थ परमेश्वरसे अनुगृहीत होता हुआ 
( शताधिकया ) एक सौ एकवीं मुधंन्य नाड़ीसे निष्क्रमण करता है । 

ॐ समाप्ता प्रासङ्गिकी परविद्यागता चिन्ता। संप्रति त्वपरविद्याविषयामेव चिन्ता- 


क्या विद्वानुका वह करा प्रलय अन्योंके-अविद्वानोंके कळा प्रलयके समान सावशेष होता है 
अथवा निरवशेष ? ऐसा संशय होनेपर प्रजयके साहृस्यसे शक्ति अवशेष होती है ऐसा प्रसक्त होने पर, 
सिदान्दी--कहते हैं-अविभागसे ही प्राप्त होता है। किससे ? इससे कि ऐसा श्रतिवचन है । जैसे कि 
कळाप्रलय कहकर 'मिद्येते तासां नामरूपे०' ( उन कळाओंका नाम-रूप नष्ट हो जाता है ओर 
अनष्टतत्त्वको ब्रह्मवेत्ता “पुरुष? ऐसा कहते हैं. वह कालाहीन और अमृत हो जाता है ) ऐसा कहती 
हे, अविद्या निमित्तक कळाओंका विद्यानिमित्तक प्रळय होनेपर उनकी सावशेषत्व उपपति नहीं होती है। 
इसलिए अविभाग ही है ॥ १६ ॥ 

प्रसङ्ग प्राप्त परविद्यागत विचार समाप्त हुमा । अब तो सुत्रकार अपरविद्या विषयक विचारकी 
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४ उक्त लयको स्पष्ट करनेके लिए 'अविभागो वचनात्‌ इस सुत्रकी रचना है । सावशेष ओर 
निरवशेष इस भेदसे प्रलय दो प्रकारका होता है। कारणको छोड़कर केवळ कायं लय वह सावशेष 
लय कहा जाता है जैसे सुषुप्ति भादि अवस्थामें होता है । कारण सहित कायंका लय वह निरवशेष लय 
कुहा जाता दै । जैसे रज्जु ज्ञानसे मिथ्याज्ञानको निवृत्ति होनेपर मिथ्यासपं आदिकी निवृत्ति होती है । 
यहाँ दोनों विकल्पोंके होनेपर संशय होता है । पूवपक्षी--प्रलयके साहव्य होनेसे विद्वानुका कला- 
प्रलय मी अविद्वात्‌ कलाप्रलयके समान सावशेष होता है । इसलिए पवपक्षमें विद्वातुकी मुक्ति असिद् 
है, सिद्धान्तमें निरवदोष कळाभ्रळय होनेपर विद्वानुकी मुक्ति सिद्ध दै । सिद्धान्ती--“अवीति' आदिसे 
कहते हैं ॥ १६॥ | 

% इस अधिकरणमें सगुण उपासक और अनुपासककी उत्कान्ति आदि विषयक विचार किया 
जाता है। नाड़ी प्रवेशके नियमको कहुनेके लिए सूत्रमागकी व्याव्याद्वारा “तस्य' इत्यादिसे अधि- 
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मचुवर्तयति । समाना चार्त्युपक्रमाह्िहद्विदुषोरुत्कान्तिरित्युक्तम, तमिदानीं स्टत्युप- 
क्रमं दशयति, तस्योपसंहःतवागादिकलापस्योच्चिक्रमिषतो चिश्ञानत्मनः, ओक आयतनं 
हृद्यम्‌ । `स एतास्तेजोमात्राः समभ्याददानो हृदयमेवान्बवक्रामति’ इति श्रुतेः । तद्ग्रभज्बळनपू- 
विका चक्षुरादिस्थानापादाना चोत्कान्तिः भ्रूयते-'तस्य हैतस्य हृदयंस्याग्रं प्रथोतते तेन प्रच्योते- 
चैष आत्मा निष्क्रासति चक्षुष्टो वा मून्नों वान्येभ्यो वा शरीरदेशेभ्यः! (बृह० ४।४।२) एति । ला किम- 
नियमेनेच विद्वद्विदुषोर्भवति, अथास्ति कश्चिद्विदुषो विशेषनियम इति विचिकित्लायाँ 
श्रुत्यविशेषादनियमप्रा्ावाचषे-समानेऽपि हि विद्वदविदुषोष्वदयाग्रम्द्योतने तत्प्रकाशि- 
तद्वारत्वे च मूर्घेस्थानादेव विह्वाच्निष्क्रामति स्थानान्तरेभ्यस्त्वितरे | ४ कुसः ? विद्यासाम- 
्यात्‌। यदि विद्वानपीतरवद्यतः कुतश्चिद हदेशादुत्कामेन्ेचोस्कृष्टं लोकं लभेत। तत्रानर्थि- 
कैद विद्या स्यात्‌ । तच्छेषगत्यजुस्सुतियोगाच्च। विद्यारोपभूता च मूर्घन्यनाडोसंबद्धा गति- 
रलुशोलयितव्या विद्याविरोषेषु विदिता, तामभ्यस्यंस्तयैव प्रतिष्ठत इति युक्तम्‌ । तस्माद 
दयाळयेन त्रहाणा सपालितेताउुग्रहीतस्तक्लावं समापन्नो विद्वान्सूर्धन्ययैच शताधिकया 
जा चुका दै कि अचिरादि मागके उपक्रम तक उपासक और अनुपासककी 
न [ होती दे । Es उपक्गमको दिखलाते हुँ। उपसंहृत वागादि समूहुवाले 
उत्कमण करनेकी इच्छावाले उस जीवारमाका ओक-आयतन हृदय है, क्योंकि 'स एतास्तेजोसान्राः०' 
(वह जीवात्मा इस तेजके अवयव-चक्षु झादि इन्द्रियोंका उ पसंहार करता हुआ हृदयमें प्राप्त होता है) , 
ऐसी श्रुति है। उस हृदयके अग्र भागका प्रज्वलन-प्रकारा होता है, उस हृदयाग्रमाग प्रज्वलन 
पूर्विका चक्ष आदि स्थानोसि उसकी उत््ान्ति होतो है, कारण कि “तस्य हैतस्य०' ( उस इस हृदयका 
आग्रमाग प्रकाशित होता दै, उसी प्रकाशसे यह आत्मा नेत्रसे, मूर्द्धासे अथवा शरीरके किसी अत्य 
भागसे बाहर निकलता है ) ऐसी धृति है। क्या वह उाक्रान्ति अनियमसे. विद्वान्‌ ओर अविद्वापूकी 
होती है अथवा विद्वानुके लिए कोई विशेष नियम है, ऐसा संशय होनेपर श्रुतिके अविरोषसे अनियम . 
प्राप्त होनेपर सि०-कहते है--विद्वातू ओर अविद्वानके हृदय नाड़ीमुखका प्रद्योतन और उससे प्रकाशित 
हुआ द्वार समान होनेपर भी विद्वान्‌ मुधंस्थानसे ही निष्क्रमण करता है ओर अन्य अनुपासक अन्य. 
स्थानोसे निष्क्रमण करते हैं। किससे? विद्याकी सामथ्यंसे। यदि विद्वान्‌ भी अन्यके समान जिस 
किसी देहमागसे उत्क्रमण करे तो उत्कृष्ठ लोक प्राप्त न करेगा, तो ऐसी परिस्थितिमें विद्या अनर्थंक 
ही होगी, क्योंकि सगुणविद्याको शेषभूत गतिकी अनुस्मृतिका सम्बन्ध है। विद्याकी शेषभूत और 
मूधन्य नाड़ोसे सम्वद्ध विद्याविशेषोमें विहित गतिका अनुशीळन-ध्यान करना चाहिए। उस गतिका 
चिन्न करता हुआ उसीसे प्रस्थान करता है, यह युक्त है। इससे हृदयस्थान स्थित ओर सम्यक्‌ 
ख्पसे उपासित ब्रह्मसे अनुगृहीत हुआ उसके भावको प्राप्त हुआ विद्वानु सौ से अतिरिक्त सौ से भिन्न 
एक सौ एकवों मूघ॑न्य नाड़ीसे निष्क्रमण करता है, अन्य-अनुपासक अन्य नाड़ियोंसे निष्क्रमण करते 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
करणका विषय कहते हैं। “चझुष्टो वा सुध्णों वा' ( नेत्रसे अथवा मूर्धासि ) इस प्रक्षारकी अनियमित 
शति और “तयोच्बेमायचनख्तत्वमेति' (उस मुधंन्य वाड़ी द्वारा निष्क्रमणकर अमृतत्वको प्राप्त होता है) 
इस विशेष श्रुतिके होनेसे संशाय होता कि उपासक और अनुपासककी उत्कान्ति समान होती है अथवा 
विद्वानुके छिए कोई विशेष नियम दै । श्वूवेपक्षमें--उपासककी मी अनुपासकके समान अनियमसे 
उत्क्रान्वि होती है। सिद्धान्तमें--विद्वानको उपासनाकी सामथ्यंश्चे एक सौ एकवों मृध॑न्य नाडीसे 
उत्क्रान्ति होती है । 





® यद्यपि हृदयसे अनन्त नाडियाँ निकळती हैं, तो मी उनमें एक सो एक मुख्य हैं, उनमें भी 


का “व... a 
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शतादतिरिक्तयैकशततम्या नाड्या निप्क्रमतीतराभिरितरे | तथा हि--दहादविद्या प्रतय 
समामनन्ति-- शत चका च हृदयस्य नाञ्चस्तासां मूर्घानससिनि 
सेति विष्वडडन्या उत्क्रमणे भवन्ति' ( छा० ८।६।६ ) इति ॥१७॥ 


( १० रइस्यधिकरणम्‌। सू० १८-१९ ) 
रइस्यनुसारी ॥ १८ ॥ 

सूञ्राथ-सुषुम्ना नाडीद्वारा देहसे उत्क्रमण किया हुआ उपासक नाड़ीसे सम्वद्ध सूयं 
किरणोंका अनुसारी होता हुआ ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है । 

४ अस्ति हाद्‌विद्या--'अथ यदिदमंस्मिन्बह्मपुरे दृहरं पुण्डरीक वेश्‍म' ( छा० ८।१।१ ) 
इत्युपक्र स्य विहिता । तत्भ्रक्रियायाम्‌ "भथ या एता हृदयस्य नाड्यः? (छा० ८।६।१) इत्यु- 
पक्रम्य सप्रपञ्चं नाडीररिमसंवन्धसुक्त्वोक्तम्‌--'अथ यत्रेतदस्माच्छरीरादुत्करामत्यथेतेरेव 
रडिमिभिरूध्वंमाक्रमते' (छा० ८।६।५) इति । पुनश्रोक्त म्‌-'तयोध्वं मायच्नस्तः्वमेति' (छा० ८।८।६) 
इति । तस्माच्छताथिकया नाड्या निष्क्रामन्‌ रइम्युसारी निष्क्रामतीति गम्यते । तत्कि- 
अविशोषेणेवाहनि रात्रौ चा म्रियमाणस्य रइम्यचुसारित्वमाहो रिविदहन्येवेति संशये 
सत्यचिरोषश्रवणाद्विशेषेणेच तावद्रइम्यचुसारीति प्रतिज्ञायते ॥१८॥ 


:सृतेका । तयोध्वंमायन्नम्ृतस्व- 


हैं, क्योंकि हादंविद्याको प्रस्तुत कर “शत चेक्रा०' ( हृदयकी एक सो एक मुख्य नाडियाँ हैं । उनमें 


एक मूर्धाकी ओर निकल गई है, उसके द्वारा ऊपरकी ओर जानेवाला जीव ममृतत्वको प्राप्त होता है, 
शेष नाडियाँ नाना गतिको देनेवाली केवळ उत्क्रमणका कारण होती हैं ) ऐसा कहते हैं ॥ १७॥ 

“अथ यदिदसस्सिनू०' (अव इस ब्रह्मपुरके भीतर जो यह सक्षम कमलाकार स्थान है) इसप्रकार 
उपक्रमकर हादंविद्या विहित है । उसके प्रकरणमें 'अथ या पुता०' ( अब ब्रह्मोपासनाके स्थान कमला- 
कार हृदयकी जो ये वक्ष्यमाण नाड़ियाँ हैं) इस प्रकार आरम्मकर सविस्तार नाड़ी और रर्मि- 
सम्बन्धको कहकर “अथ यन्नेतद्‌०? ( पुनः जिस समय यह उपासक इस शरीरसे उत्क्रमण करता है उस 
समय इन किरणोंसे ही उध्वंको जाता है ) ऐसा कहा गया है। कोर पुन! 'तयोध्वंमाय०' ( उसके 
द्वारा ऊपरकी ओर जानेवाला जीव अमृतत्वको प्राप्त होता है ) इस प्रकार कहा गया है । इसलिए 
एक सौ एकवीं नाड़ीसे निष्क्रमण करता हुआ रदिमके झनुसारी निष्क्रमण करता है, ऐसा ज्ञात होता 
है। तो क्या अविशेषसे ही दिन अथवा रात्रिमें वह म्रियमाण रिम अनुसारी होता है अथवा 
दिनमें ही ? ऐसा संशय होनेपर अविशेष श्रुतिसे अविशेषसे ही रदिमिका अनुसारी होता है, ऐसी 
प्रतिज्ञा की जाती है ॥ १८॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
एक सुषुम्ना नाड़ी मुख्य है, वह हृदयसे निकलकर दक्षिण नेत्र, तालु, कण्ठाध, स्तन, नासिका, मध्य- 
सीतिसे ब्रह्मरन्ध्रको पहुंचकर सूये किरणोंसे एकरूप होकर आदित्यमण्डछमें प्रविष्ट होती दै । इस प्रकार 
ब्रह्म नाड़ीका ध्यान करनेवाछा उपासक अन्तकाछमें उसीसे उत्क्रमण करता है॥ १७॥ 

+ ब्रह्मनाड़ीसे निष्कान्त पुरुषका ररिमिके अनुसार उध्वं गमन रातिमें भी समान दै। उस ` 
निर्णयके लिए “रझ्म्यनुसारी' इस सूत्रकी रचना है । श्रियमाणके मरनेका समय निस्चित नहीं है, ओर 
रातमें सूयंके न होनेसे रश्मियोंका अमाव भी स्वाभाविक है, तब ऐसी परिस्थितिमें संशय होता है कि 
क्या उत्कान्त उपासक दिन अथवा रातमें अविशेषरूपसे रस्मिका अनुसारी होता दै अथवा केवळ 
दिनमें ? पूर्वपक्षमें--रात्रिमें मृत्तक उपासकको रस्मिकी प्राप्तिके लिए सूर्योदयकी प्रतीक्षा आवश्यक है । 
अतः दिनमें उत्क्रान्व उपासक ही रस्मि अनुसारी होता दै। सिदधान्तमे--'तयोध्वंमायन्नस॒तत्वमेति' 

१०६ 
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निशि नेति चेन्न संबन्धस्य यावद इभाविस्वादशेयांत च ॥ १९॥ 
पदच्छेदू--निश्चि, न, इति, चेत्‌, न, सम्बन्धस्य, यावद्वेहमावितवात्‌, दशयति, च ॥ 
सूच्रथ--दिनमें नाड़ी रश्मि सम्वन्ध होनेसे दिनमें ही उत्क्रान्त उपासक रहिम अनुसारी 

होता है, ( निशि ) रात्रिमें नाड़ी ररिम सम्बन्ध न होनेसै उत्क्रान्त उपासक ( न ) रश्मि अनुसारी 
नहीं होता ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है । (सम्बन्धस्य यावद्देहभावित्वात्‌) वयोकि 
नाडी रदिम सम्बन्ध यावद्देहमावी है, ( दशयति ) “अमुष्मादादित्यात्‌” यह श्रुति दिखळाती दै । 

४ अस्त्यहनि नाडीरदिमसंबत्थ इत्यहनि ख्रतस्य स्याद्गसस्यचुलारित्वम, राज तु 
प्रेतस्य न स्यात्‌, नाडीरस्मिसंवन्घविच्छेदादिति चेश) नाडीर्‌दिमसंघन्थस्य यावद्देह- 
भावित्वात्‌ । यावद्देहमावी दि दिराकिरणसंपर्कः । दायति चैतमथ श्रुतिः अञच्मा- 
दादित्यात्मतायन्ते ता आधु नाडीएु सुस्ता आम्यो नाडीभ्यः प्रतायन्ते तेऽसुष्मिन्नादित्ये स्पा: Fe ० 
८।६।२).इति । निदाघसमये च निशास्वपि किरणाजुवृत्तिर्पलभ्यते, प्रतापादिकायद्श- 
नात्‌ । स्तोकानुवृत्तेस्तु दुलंक्ष्यत्वस्त्वन्तररजनीछु, दोदिरेष्यिव दुर्दिनेछु। 'अहरेवेतद्रात्री 
दधाति’ इति च्रैतदेच दर्शयति। यदि च राम्रो प्रेतो विनैव रशम्यनुखारेणोध्वंमाक्रमेत 
रचम्यनुसारान्थंक्यं भवेत्‌, न ह्येतद्विदिष्याभिधीयते-यो दिवा प्रेति ख रदमीनपेक्ष्योध्चे- 
माक्रमते, यस्तु रात्री लो5नपेक्ष्येवेति । अथ तु विद्वानपि रात्रिप्रायणापराधसान्रेण नोध्वं- 
माक्रमेत पाक्षिकफला विद्येत्यप्रवृत्तिरेष तस्यां स्यात्‌, सुव्युकालानियमात्‌। अथापि 


दिनमे नाड़ी और रर्मिका सम्बन्ध है, अतः दिनमें मृत विद्वानु रदिम अनुसारी हो सकता है, 


रात्रिमें मृतक रश्मि अनुसारी नहीं हो सकता, क्योंकि रात्रिमें नाड़ी और रस्मिका सम्बन्ध 
विच्छिन्न होता है । सि०--ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं है, कारण कि नाड़ी और रिम सम्बन्ध 


यावाद्‌ देहमावी है, जब तक देह विद्यमान है तब तक नाड़ी थोर ररिमिका सम्बन्ध है। इस अर्थको 
_ “असुष्मादादित्यात्मतायन्ते०' (वे रस्मियाँ निरन्तर उस थ्यादित्य मण्डलसे फैलती हैं और इन नाड़ियोंमें 

प्रवेश करती हैं और इन नाड़ियोसे फैलती हैं वे उस आदित्यमण्डलमें प्रवेश करती हैं ) यह थुति 
दिखलाती है । ग्रीष्मकालमें राभ्रियोमें भी किरणोंकी अनुवृत्ति उपलब्ध होती है, क्योंकि ताप आदि कायं 
देखनेमें आता है । शिशिर ऋतुफे दृदिनोंके-मेघाच्छन्न दिनोंके समान अन्य त्यतुथोकी रात्रियोमें किरणोंकी 
अल्प अनुवृत्ति होनेसे वे दुलक्ष्य हैं। 'भहरेवतद्रान्नौ दधाति’ ( सूयं ही यह ताप रात्रिमें घारण करता 
है ) यह श्रुति मी यही दिखलाती है । यदि राभिमें मृतक रह्मि अनुसारके विना ही उध्वं आक्रमण- 
गमन करे तो रश्मिका अनुसार अनथंक होगा । अति इस प्रकार यह विशेषकर अभिघान नहीं करती 
कि जो दिनमें मरता दै वह रस्मिकी अपेक्षा कर ऊध्वं आक्रमण करता है जो रात्रिमें मरता है वह 
रद्मिकी अपेक्षा न कर ही ऊघ्व आक्रमण करता है । यदि विद्वान्‌ भी रात्रि प्रायणके अपराघमात्रसे 
ऊध्वंगमन-आक्रमण नहीं करे तो विद्या पाक्षिक फलवाली होगी, इससे उसमें प्रवृत्ति न होगी, क्यों, 
मृत्युसमयका अनियम है। यदि रात्रिमें मृतक दिन आगमनकी प्रतीक्षा करे तो दिनके आगमन 
होनेपर भी कदाचित्‌ इसका. शरीर अग्नि आदिके सम्पकसे ररिमिसम्बन्धके अयोग्य होगा, 'स यावस्कि- 
प्येन्मन!०? ( वह जितने समयमें मनकी प्रेरणा करता है उतने ही समयमें आदित्यमें पहुंचता है ) 


सत्यानन्दी क 
इस प्रकारकी अविशेष श्र तिके होनेसे दिन अथवा रात्रि समय भी उत्क्रान्त उपासक रदिम अनु- 
सारी होता है ॥ १८॥ 


& विद्याका फळ पाक्षिक-कैवळ दिनमें मृत उपासक रमि अनुसारी होता है । ऐसा नहीं है, किन्तु 





ात्राबुपरतोऽहरागमसुदीक्षेत। अहरागमेऽप्यस्य कदाचिद्रधिमिसंबन्धाहं शारीरं स्यात्‌, 
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पावकादिसंपर्कात्‌ 'स यावसिक्षप्येन्मनस्तावदादिस्यं गच्छति’ ( छा० ८।६।५ ५ 
जुदीक्षां दर्शयति । तस्मात्तद्विशेषेणेवेदं रानिदियं (य री , i व 
( ११ द्क्षिणायनाधिकरणम्‌ । स्यू० २०-२१ ) 
अतश्चायनेऽपि दक्षिणे ॥ २० ॥ 
प , च, आयने, अपि, दक्षिणे । 
सुभाथ--(अतर्च णें णायनमें 
गत व्यापक Sr ळी कोर ण्य उपपत्ति न होनेसे ( दक्षिणे-आयने5पि ) दक्षि भी 
बला hf एच चोदीक्षाचुपपत्तेः, अपाक्षिकफळत्वाञ्च विद्यायाः, अनयतकालत्वाच्च 

गीद्क्षिणायच्रेपि ञ्रियमाणो विद्वान्प्राप्नोत्येच विद्याफलम्‌ । उत्तरायणमरणप्राशास्त्य- 
प्रसिद्धेभीष्मस्य च प्रतीक्षादर्शनात्‌, 'भापूयमाणपक्षाद्यान्पडुदङ्ङेति मासांस्तान्‌' (छा०४।१५।५) 
इति च श्रुते, अपेक्षितव्यसुत्तरायणमितीमामादाङ्कामनेन सूत्रेणापञ्चुदति । प्राशस्त्यप्रसि- 
द्विरविद्वद्विषया । भीष्मस्य प्रतिपालनमा चारप्रतिपाळनाथं पिदप्रसादळब्धस्वच्छन्द- 
श्ृत्युताख्यापनार्थं च ।भ्ुतेस्त्वथ वक्ष्यति-'आतिवाहिकास्तल्किज्ञात? (ब्ह्मपूत्र ५३।४) इति ॥ 

सलु च--'यत्र काळे त्वनावृत्तिमाबुत्ति चेच योगिनः । प्रयाता यान्ति त कालं वक्ष्यासि 
सरतर्पम' (गी० ८।२३) इति कालप्राचान्येनोपक्रम्याऽहरादिकाळचिदोषः स्सृतावनावृत्तये 
नियमितः, कथं रात्रौ दक्षिणायने वा प्रयातोऽनावृत्ति यायादिति ? अत्रोच्यते 
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इस प्रकार यह श्रुति अभ्रतीक्षा दिखलाती है । इसलिए अविदोपसे ही यह रात्रि और दिनमै ररिमका 


अनुसरण होता है ॥ १९॥ 

छत एव प्रतिक्षाकी अनुपपत्ति विद्यफलके अपाक्षिक और मृत्युके अनियमित काळ होनेखे 
दक्षिणायनमें भी म्रियमाण विद्वानु विद्याफळको प्राप्त होता ही है। उत्तरायणमें मरणकी प्रशस्ता 
प्रसिद्ध होनेसे और भीष्मको प्रतीक्षा दर्थनसे और 'आपूयंमाणपक्षा०' ( शुक्ल पक्षाभिमानी देवतासे 
उत्तरायणके छः मासोंको प्राप्त होता है ) इस श्रुतिसे भी उत्तरायण अपेक्षितव्य है, इस राङ्काको इस 
सूत्रसे दुर करते हैं। प्रागस्त्यप्रसिद्धि अविद्वद्विषयक है । सोष्मकी उत्तरायण प्रतीक्षा तो आचारे 
प्रतिपालनके लिए और पिता थान्तनुके प्रसादसे प्राप्त स्वेच्छासे मृत्यु दिखलानेके लिए है। श्रुतिका 
अर्थ तो, 'आतिवाहिकास्तल्लिङ्गात्‌' इस सूत्रमें कहेंगे ॥ २० ॥ 

परन्तु “यन्न काले०' ( हे अजुंन ! जिस काळमें शरीर त्यागकर गये हुए योगोजन अनावृत्ति 
गति और आवृत्ति गतिको मी प्राप्त होते हैं, उस काल-मागंको कहूँगा ) इसप्रकार कालको प्रधानतासे 
उपक्रमकर अह ( दिन ) आदि कालविशेष अपुनरावृत्तिके लिए स्मृतिमें नियमित किया है, तो 
रातमें अथवा दक्षिणायनमें प्रायण करनेवाला अनावृत्तिको किसप्रकार प्राप्त होगा ? इसपर कहते हैं-- 


दिन अथवा रातमें मृत उपासक भी अनी रिम अनुसारी होकर उध्वं गमन करता है॥१९॥ 

# विद्वामुका दक्षिणायनमें मरण इस अधिकरणका विषय है। अब इसपर विचार किया 
जाता है-दक्षिणायनमें ञ्रियमाण विद्वान्‌ विद्याफछ प्राप्त करता है कि नहीं? यह सन्देह इसलिए 
होता है कि विद्याका फल नित्यके समान श्रुत दै और उत्तरायण मरण दक्षिणायन मरणसे प्रशस्त 
कहा गया है । इसप्रकार सन्देह होनेपर पूर्वोक्त हेतुओका 'अतश्च' इस सूत्रसे अतिदेश करते हैं । 
यदि विद्वान्‌ केवळ उत्तरायणमरणशे विद्याका फल प्राप्तं करता है और दक्षिणायन मरणसे नहीं, 
तो विद्याका फल पाक्षिक हुआ, इससे विद्याम प्रवृत्ति नहीं होगी, इसलिए विद्याका फल निस्यके 
समान पूर्व अधिकरणमें कहा गया है। यदि अज्ञानियोंका देववद्य उत्तरायण मरण हो तो वदद 
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योणिनः प्रति च स्मर्येते स्माते चेते ॥ २१॥ 

पद्च्छेद्‌--योगिनः, प्रति, च, स्मयते, स्मार्ते, च, एते । 

सत्रार्थं -( योगिनः प्रति ) योगीके प्रति अहृ आदि कालका विनियोग अनावृत्तिके लिए 
( स्मयंते ) स्मरण किया जाता है। ( स्मार्ते चेते ) और यह दोनों गति सांख्य और योगमें भी प्रति- 
पादित हे । 
& योगिनः प्रति चायमइरादिकाळविनियोगोऽचावृत्तये स्मयंते। स्मरते चैते थोग- 
सांख्ये, न श्रौते । अतो विषयभेदात्रमाणविशेषाच्च नास्य स्मातेस्य काऊविनियोगस्य 
भ्रौतेषु विज्ञानेष्ववतारः । ननु 'अग्निज्योंतिरहः छुक्कः षण्मासा उत्तरायणम्‌ । 'भूमो रात्निस्तथा 
कृष्णः षण्मासा दक्षिणायनम्‌' ( गी० ८।२४-२५) इति च श्रौतावेतो देवयानपित्याणों 
प्रत्यभिज्ञायेते स्म्मुतावपीति । उच्यते--'तं काल वक्ष्यासि' ( गी० ८।२३ ) इति स्तो काल- 
प्रतिशानाहिरोधमाशइू अयं परिहार उक्तः । यदा पुनः स्मृतावप्यग्न्याद्या देवता 
एवातिवाहिक्यो ग्रह्मन्ते, तदा न कश्चिद्विरोध इति ॥ २१ ॥ 

इति श्रीमच्छह्रमगवतः कृतौ शारीरकमीमांसा माष्ये चतुर्थाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥२॥ 


योगीके प्रति यह अह आदि कालका विनियोग अनावृत्तिके लिए है, ऐसी स्मृति है। थोर 
यह दोनों योग और सांख्य स्मृतिवचन हैं न कि श्रुतिवचन। इसलिए विषय भेदसे और प्रसाण- 
विशेषसे इस स्मातंकाळ विनियोगका श्रौत उपासनाओंमें अवतरण नहीं है । परन्तु 'अगिनर्ज्योतिरह०' 
( अग्नि, ज्योतिः, अहः, शुक्लपक्ष, षड्मास, उत्तरायण, धूम, रात्रि, कृष्णपक्ष और षड्मास, 
दक्षिणायन ) इसप्रकार ये श्रौत देवयान और पितृयान स्मृतिमें भी प्रत्यमिज्ञात होते हैं । कहते हैं-- 
“त काळं वक्ष्यामि' ( उस काल-मागको वहूंगा ) इसप्रकार स्मृतिमें कालके प्रतिज्ञान होनेसे विरोधकी 
आद्यद्भाकर परिहार कहा गया है । परन्तु जब स्मृतिमें मी अग्नि आदि देवताओंका आतिवाहिकरूपसे 
ही ग्रहण किया जाय तो कोई विरोध नहीं है ॥ २१ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करभाप्य-माषानुवाद्के चतुर्थाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

दक्षिणायन मरणसे प्रशस्त है । “आएयर्माणपक्षा०' यह जो श्रुति कही गई है वह काल विशेषका ज्ञान 


करानेके लिए नहीं है। किन्तु “आतिवाहिका' देवताओंका प्रतिपादन करती है । इसलिए दक्षिणायन 
में मृत विद्वान्‌ भी विद्याकी सामथ्यंसे विद्याके फल ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है ॥ २० ॥ 


+ स्मृतिके आधारपर कालको प्रधानताको लेकर 'नचु' इत्यादिसे शङ्का की गई है। अब 
स्मृतिमें काल वाचक 'अह' आदि शब्द अग्नि आदि आतिवाहिक देवता वाचक हैं, इस अर्थको 
'योगिनः प्रति’ इस सूत्रसे कहते हैं। यहाँपर श्रोत और स्मात भेदये विचार किया जाता है--दहर 
आदि श्रौत उपासकोंको फळ प्राप्तिके लिए कालकी प्रतीक्षा नहीं है । समाते योगियोंके लिए तो कालकी 
अपेक्षा स्सृतिमें कही गई है, क्योंकि स्मातं योगी दहर आदि श्रोत उपासक नहों होते, किन्तु 
अनाश्रितः कसंफलं कायं कम करोति यः। स संन्यासी च योगी च न निरापिन चाक्रियः ॥ 
( गी० ६।१ ) ( हे अजुन ! जो पुरुष कमंफळको न चाहता हुआ कतंव्य कम करता है वह संन्यासी 
ओर योगी है और केवळ अग्निहोत्र आदि कमंका त्याग करनेवाला संन्यासी और योगी नहीं है) इसप्रकार 
मगवद्‌ आराधनके लिए अनुष्ठित कमं योग है। धारणापूर्वक जो अकतृत्वानुभव है, उसे 'इन्द्रियाणी- 
न्द्रियाथेषु वतन्त इति धारयन्‌? ( गीता० ५।९ ) (चक्षु आदि इन्द्रियाँ अपने अपने रूप आदि 
विषयोंमें वत रही. हैं इसप्रकार समझा हुआ निःसभ्देह ऐसा माने कि मैं कुछ भो नहीं करता हूं ) 
इत्यादिसे सांख्य कहते हैं। इसप्रकार योग और सांख्य दोनों स्सृति प्रतिपादित हैं श्रुति प्रतिपादित 
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चतुर्थेञ्ध्याये तृतीय; पादः । 
ह अन्न पादे सगुणविद्यावतो सृतस्योत्तरमार्गाभिधानम्‌ ] 
( इस पादमें सगुण विद्यावाले मृतोपासकके लिए उत्तर मार्गका अभिधान है ) 

( १ अचिराद्यधिकरणम्‌ । स्‌० १) 

अचिरादिना तत्प्रथितेः ॥ १॥ 
पद्च्छेद--अचिरादिना, तसप्रथितेः । | 
सुत्रार्थ--( अचिरादिना ) ब्रह्मलोक प्राप्तिके अभिलाषी सब उपासक अर्चिरादि मागसे ही 

जाते हैं, ( तद्मरथितेः ) क्योंकि सब विद्वानोंमें यह मार्ग प्रसिद्ध है । 

% आसुन्युपक्रमात्समाचोत्क्रान्तिरित्युक्तम्‌, सरतिस्तु शुत्यन्तरेष्वनेकथा शूगते । 
नाडीरदिमसंबन्येनेका 'अधैतैरेव रश्मिमिरूष्वेमाक्रमते' ( छा० ८। ३।५ ) इति । अर्चिरादिकेका 
“ेर्जचबमभिसंभवन्त्याचषोषहः (बृह० ६।२।१५) इति । “स एतं देनयानं पन्थानमासाद्याग्निळोकमा- 
गच्छति' (कौषी०१।३) इत्यन्या। 'यदाचे पुरुषो5स्माझोझाव्मेति स वायुमागच्छति' (ब्रह ० ५।१०।१) 
इत्यपरा। 'सूर्यद्वारेण ते विरजाः प्रयान्ति’ ( सुण्ड० १।२।११ ) इति चापरा। तत्र संशयः 
कि परस्पर भिन्ना एताः सतय कि वैकेवानेकविशेषणेति? तत्र प्राप्तं तावत्‌-भिन्ना पताः 
सतय इति, भिन्नप्रकरणत्वात्‌ , भिन्नोपासनरोषत्वाश्चत अपि च 'अथेतेरेव रश्मिमिः' 


(छा ८।३।५) इत्यबघारणमर्चिराष्यपेक्षायासु परुध्येत | त्वरावचनं च पीडेत ‘स यावव्किपये- 


यह कहा जा चुका है कि मागंके उपक्रम तक उक्कान्ति समान है। परन्तु मागं तो अन्य 
श्र तियोंमें अनेक प्रकारसे सुना जाता है । 'अथेतैरेव०' ( मरणानन्तर इन रस्मियोसे ही ऊध्वंको चढता 
है ) इसप्रकार नाड़ी और ररिमि सम्बन्धसे एक मागं है । 'तेऽचिंषममि०' ( ये ज्योतिके अभिमानी 
देवताको प्राप्त होते हैं, ज्योति अभिमानी देवतासे अह अभिमानी देवताको प्राप्त होते हँ ) इसप्रकार 
यह दुसरा अविरादिमार्ग है । “स एतं देवयानं०' ( वह इस देवयान मागको प्राप्तकर अरिन लोकको 
प्राप्त होता है ) यह अन्य मागं है । 'यदा चे०' (जित समय यह उपासक पुरुष इस लोकसे प्रायण कर 
जाता है उस समय वह वायुको प्राप्त होता है ) यह दुसरा मागं है । 'सूयद्वारेण०' ( वे पाप रहित 
होकर सुयंद्वारा-उतरायण मागसे वहाँ जाते हैं ) यह और अभ्य मागं है । उसमें संशय होता हे कि 
बया ये परस्पर भिन्न-भिन्न मागं हैं अथवा क्या अनेक विशेषण विशिष्ट एक ही माग है ? पुवपक्षी- 
इस संशयमें ऐसा प्राप्त होता है कि ये माग तो मिन्न-मिन्न हैं, क्योंकि भिन्न प्रकरण हैं ओर भिन्न 
उपासनाके अङ्ग हैं। ओर 'अथेतेरेव रश्मिमिः ( अनन्तर इन रध्मियोंसे ही ) इस अवधारणका 
अधिरादिकी अपेक्षा होनेपर बाध होगा । और 'स यावस्किप्येन्मन:० १ ( बह जितने समयमें मनको 
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नहीं हैं । इस तरह श्रुति ओर स्मृतिका विषय मिन्न-मिन्न होनेसे कोई विरोध नहीं है । यदि यहां 
काळ शब्द आतिवाहिक देवताके लिए माने तो श्रुति ओर स्मृति दोनोंमें कोई विरोध नहों है । अग्नि 
आदि नामवाले देवता हैं जो सगुण उपासकोंको ऊध्वे रोकोंमें ले जाते हैं। इससे यह सिद्ध हुआ कि 
दक्षिणायनमें भी मृत सगुण उपासक विद्याकों सामथ्यंसे फल-ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है ॥ २१ ॥ 
स्वामी सव्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका के चतुर्थाध्यायका द्वितीयपाद्‌ समाप्त ॥ २ ॥ 

७ उत्क्रास्तिका निरूपण कर अब उससे साध्य जौर गन्तव्यमागंका निरूपण करनेके लिए 
इस पादका आरम्भ किया जाता है । उसमें भी पहले गत अधिकरणमें जिस किसो समय मृत उपा- 
सककी फल प्राप्ति कही गई है, उसके समान जिस किसी मागंसे गति भो होनी चाहिए। इसप्रकार 
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न्मनस्तावदादित्यं गच्छति’ ( छा० ८।६।५ ) इति । तस्प्ादन्योन्यभिन्ना पचेते पन्थान इति। 
एवं प्राते ऽसि दभ्महे-अचिरादिनेति । सवां ्रह्ममेप्लुरचिरादिने बाध्वना रंहतीति प्रतिज्ञानी- 
महे । कुतः ? तत्प्रथितेः । प्रथितो ह्येष मागः सर्वेषां विदुषाम्‌ । तथा दि-पञ्चाग्निविद्या- 
प्रकरणे 'ये चामी अरण्ये श्रद्धा सत्यसुपासते' (बृह० ६।२।१५) इति चि घान्तरशीलिनामप्यच्ि- 
रादिका स्वतिः श्राव्यते। स्यादेतत्‌-याखु विद्या न काचिद्गति रुच्यते तास्वियमच्चिरादि- 
कोपतिष्ठताम्‌, यासु त्वन्या श्राव्यते तासु किमित्यचिराद्याश्रयणमिति ¦ अन्नोच्यते-अचेदे- 
तदेबम्‌-यद्यत्यन्तभिन्ना एवैताः खतयः स्युः। पके व त्वेषा खुतिरनेकविशेषणा ब्रह्मलोकः 
प्रपदनी कचित्केनचिद्विरेपणेनोपलक्षितेति वदामः, सबंत्रेकदे शग्रस्यभिन्ञानादितरेतरवि- 
शेषणविशेष्यभचोपपत्ते। प्रकरणमेदेऽपि हि वियेकत्वे भवतीतरेतबिशेपणोपसंहारचदूग- 
तिविशेषणानामप्युपसंह।रः। विद्याभेदेऽपि हु गत्येकदेशाप्रत्यभिश्ञानाद्गन्तव्याभेदाच्चगत्यः 
भेद एवं। तथा हि-ते तेपु घह्मळो$पु पराः परावतो वस न्ति’ (श्रृह० ६।२।१५), 'तर्मन्वसन्ति शाश्वती; 
समाः? (ब्रृह० ५३०।१), सा या ब्रह्मणो जितिर्या ब्युष्टिस्ता जितिं जयति तां व्युष्टिं ब्यइनुजे' (कोपी० 
१।४) “तद्य पबैतं त्रह्मळोक ब्रह्मचयंणानुविन्दृति' ( छा० ८।४।३ ) इति च तत्र तत्र तदेवेक फलं 
ब्रह्मलोकप्रासिलक्षणं प्रदद्यंते । & यत्वेतैरेवेत्यवघारणमर्चिराद्याश्रयणे न स्यादिति-नेष 
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प्रेरित करता है उतने हो समयमें आदित्यको प्राप्त हो जाता है) यह ख़रावचन वाधित होगा । इसलिए 
ये मागं परस्पर भिन्न है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ-*भचिरादिना' । ऐसी हम 
प्रतिज्ञा करते हैं कि ब्रह्मलोक प्राप्त करनेकी इच्छ आले सब उपासक अचिरादि मागसे ही जाते हूँ । 
किससे ? इससे कि उसकी प्रसिद्धि है। यह माग सब विद्वानोंमें प्रसिद्ध ही है । जैसे कि पञ्चाग्नि 
विद्याके प्रकरणमें 'ये चामी अरण्ये०' (तथा जो संन्याशी अयवा वानप्रस्थ वनमें श्रद्धायुक्त होकर सत्य- 
हिरण्यगमंको उपासना करते हैँ ) इसप्रकार अन्य विद्याका परिशोलन करनेवालोंडे लिए भी 
अर्चिरादि मागं सुनाया जाता है । ऐसा हो, परन्तु जिन विद्याओंमें कोई गति ( मागं ) नहीं कही 
जाती है उनमें तो यह अर्चिरादि गति स्थापित हो, जिनमें अन्य गति सुनाई जाती है उनमें बचिरादि 
गतिका आश्रयण वयो होना चाहिए ? इसपर कहते हैं--यदि ये मागे अत्यन्त भिन्न हों तो ऐसा ही 
हो। परन्तु यह तो ब्रह्मलोक प्राप्त करानेवाला अनेक विशेषणोसे युक्त एक ही मागं है और वह कहीं 
पर किसी एक विशेषणसे उपलक्षित होता है, ऐसा हम कहते हैं, क्योंकि सवत्र एक देशका प्रत्यभिज्ञान 
होनेसे अन्योन्य विशेषण-विशेष्यमाव उपपन्न होता है। प्रकरणके भेद होनेपर भी विद्याके एक 
होनेपर अन्योन्य विशेषणके उपसंहारके समान मागं विशेषणोंका भी उपसंहार होता है । विद्याके भिन्न 
होनेपर भी तो गतिके एकदेशका प्रत्यभिज्ञान होनेसे और गन्तव्यका अभेद होनेसे गतिका अभेद 
ही है। क्योंकि 'ते तेषु बह्मलोकेपु०' ( वे उस ब्रह्मलोकोंमें दीर्घायु हिरण्यगमंके अनन्त संवत्सर 
पर्यन्त रहते हैं) तस्मिन्वसन्ति०' (उसमें ब्रह्माके अनेक कल्पोंतक निवास करते हैं) “सा या ब्रह्मणो०' 
( वह जो हिरण्यगमंका सवलोक जय है और जो व्याप्ति है उस जय ओर व्याप्ठिको प्राप्त करता है) 
"तद्य एवैतं०? ( वहाँ ऐसा होनेके कारण जो इस ब्रह्मलोकको ब्रह्मचयंसे-शास्त्र और आचायंके उपदेश 


अनुसार प्राप्त होया है ) इसप्रकार उस श्रुतिमें वही ब्रह्मलोक प्राप्तिहप एक फल दिखाया जाता है । 


सत्यानन्दो-दीपिका 
दृष्टान्त संगतिसे पुवपक्ष होनेपर इस अधिकरणका धारम्म किया जाता है। इस अधिकरणमें विचार 
का विषय मागे है । 
# 'अथैतेरेव ररिमनिः' अवघारणात्मक यह “एव” शब्द रातमें स्पष्टख्पसे किरणोंकी प्रतीति 
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दोपः, ररिमप्रापिपरत्वादस्य । न ह्येक पव शाब्दो रइमींश्च मर्रत्यचिर 
व्यावतेयितुम्‌ । तस्माद्रदिमसंबन्ध पवायमवघार्यंत इति age 
यपेक्षायामपि गन्तव्यान्तरापेक्षया झैग्रथार्थत्वाच्ञोपरुध्यते-यथा निमिषमातरेणात्रागस्यत 
इति। अपि च “अथैतयोः पथोनं कतरेणचन' ( छा० ५१०८ ) इति मार्गहयअ्रणनां कई 
तृतीयं स्थानमाचक्षाणा पितृयाणव्यतिरिक्तमेकमेच देवयानमचिरादिपर्वाणं पन्थानं | 
प्रथयति । सूयांस्यचिरादिस्टितौ मार्गपर्वाण्यल्पीयांसि त्वन्यत्र। भूयसां चानुगुण्येना- 
ल्पीयसां नयनं न्याय्यमिति, अतोऽप्यचिरादिन्ना तत्प्रथितेरित्यु्तम्‌ ॥ १॥ 
( २ वाय्यधिकरणम्‌। स्‌० २ ) 
वायुमब्दादविशेषविशेषास्यास्‌ ॥ २॥ 

पदच्छेदू--वायुम्‌, अब्दात्‌, अविशेषविशेपाम्याम्‌ । 

सुत्नाथ--( अब्दात्‌ ) संवत्सरके अनन्तर आदित्यके पूवं ( वायुस ) वायुलोकको प्राप्त होते 
हैं, ( अविशेषविशेषाभ्याम्‌ ) क्योंकि “स वायुलोकम्‌' सामान्य और 'यदा वे पुरुषो०' विशेष श्रुति है । 

& केन पुनः संनिवेशविशेषेण गतिविशेषणानामितरेतरविशेषणविशेष्यभाव इति! 

तदेतस्सुद्वद्वत्वा55चायो प्रथयति । 'स एतं देवयानं पन्थानसापद्याभिकोकमागच्डति स वायुः 
लोकं स॒इन्दृळोकं स प्रजापतिलोकं स ब्रह्मलोकम्‌? ( कौ० १।३ ) इति कोषीनकिनां देवयानः 
पन्थाः पठ्यते । तत्राचिरग्निलोकशबव्दो तावदेकार्थो उवलनवचनत्वादिति नात्र संनिवेश- 
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जो यह कहा गया है कि अचिरादिके आश्रयण करनेपर “एतैरेव” ( इन रद्मियोंसे हो ) यह अवघारण 


न होगा । यह दोष नहीं दै, क्योंकि यह ररिम प्राप्ति परक है। कारण कि एक ही 'एव' शब्द रश्मि 
प्राप्तिके लिए और अचिरादिकी व्यावृत्तिके लिए हो यह युक्त नहों है। इससे यह रश्मि सम्बन्ध ही 
अवधारित होता है, ऐसा जानना चाहिए । त्वरावचन तो अधिरादिकी अपेक्षामें मी अन्य गन्तव्पकी 
सपेक्षासे शीघ्रता अथंके लिए होनेसे बाधित रहीं होता। 'जैसे निमिषमात्रमें यहाँ आ जाता दै' 
और "अथेतयोः पथोनं०' ( जब उपासना और इष्ट आदि कमं इन दोनोमिंधे एकका मी सेवन नहीं 
करता तब अचिरादि मागं ओर धूम मार्ग दोनोमेंसे किसी भी मागचे नहीं जाता ) इन दो मागोडे भ्रष्ट 
हुएके लिए कष्टप्रद तृतीय स्थान कहती हुई श्रुति पितृयाणसे पृथक्‌ अचिरादि पवंवाले एक ही देवयान 
मार्गको प्रसिद्ध करती है । अविरादि गतिमें बहुतसे मार्ग पव हैं ओर अन्यत्र थोडेसे पवं हैँ । बहुतोंके 
अनुरूपसे ही अल्पोंका ग्रहण न्याय हे । इससे भी 'अचिरादिना तथथितेः' ऐसा कहा गया है ॥१॥ 
पुनः किस संनिवेश ( सम्बन्ध ) विशेषसें गति विशेषणोंका अन्योत्य ( एक दुसरेका ) विशेषण 
विशेण्यमाव है ? आचायं सुहृद होकर इसका प्रतिपादन करते हैं। स एतं देवयानं०' (वह इस देवयान 
मार्गको प्राप्वकर अग्निलोकको जाता है, अनन्तर वह वायुलोकमें, वह वरुणलोकमें, वह इ्द्रलोकर्मे, 
वह प्रजापतिलोकमें, वह ब्रह्मलोकमें जाता है) इस प्रकार कोषीतकी शाखावालोंकी उपनिषद्मे 
देवयान मागे पठित है। उसमें अचि और अग्निलोक छब्द तो एकाथंक हैं, क्योंकि वे अग्निवाचक 
सत्यानन्दी दीपिका 
न होनेपर रातमें मृतोपासकका किरणोंके साथ असम्बन्धकी शङ्कसे निवृत्तिके लिए है। किसी भी 
समय मृतोपासकका किरणोंके साथ सम्बन्ध अवझ्यंभावी दै, इसको 'एव' शब्द सूचित करता दै ॥१॥ 
छ अचिरादि एक ही मागं है, इस आधारपर विश्येषण-विशेष्यमावक्कम “स॒ पुतं देवयानं०' 
इस प्रकार पूवं-पूवं उत्तरःउत्तरका विशेषण और उत्तर-उत्तर विशेष्य समझना चाहिए । इस प्रकार 
अधिकरणका तात्पयं कहकर बब “स पुतं देवयानं ०” इत्यादिसे विषय कहुते हैं । इसमें अरिनिके अनन्तर 
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फ्रमः कचिदन्वेष्यः । वायुस्त्वचिरादौ वत्मैनि न श्रुतः कतमस्मिन्‌ स्थाने निवेशयितव्य 
` इति । उच्यते-'तेऽचिषमेवामिमंमवन्त्यर्चिषोऽहरह्न आपूय माणपक्षमापयंमाणपक्षादयम्षड॒द्‌ङ्ङेति 
मसांस्तान्‌ मासेभ्यः संवत्सरं संवस्सरादादित्यस्‌'ः ( छा० ५।१०।१,२ ) इत्यन्न संचत्सरात्पराञ्चः 
. मादिव्यादर्वाञ्चं वायुमभिसंभवन्ति। कस्मात्‌? अविशेषविशेषाभ्याम्‌। तथा हि--स 
चायुलोकम्‌' ( कौ० १।३ ) इस्यत्राविशेषोपदिष्टस्य वायोः श्रुत्यन्तरेण विशेषोषदेशो इश्यते 
“यदा वै पुरुषोऽस्माछोकासैति स वायुमागच्छति तस्मै स तन्न विजिहीते यथा रथचक्रस्य रवं तेन स 
ऊध्वंमाक्रमते स आदित्यमागच्छति’ ( बृह० ५।१०।१ ) इति । पतस्मादादित्याद्वायोः पूवत्व- 
दर्शानाडि रोषादन्दादित्ययोरन्तराखे वायुर्निवेशयितव्यः। # कस्मातपु्ररग्नेः परत्वद्दा- 
नाद्विरोषादचिपोऽनन्तर वायुनं निवेश्यते ? नेषोऽस्ति विशेष इति वदामः । ननूदाह्मता 
श्चुतिः-'स एतं देवयानं पन्थानमापद्याझिलोक्मागच्छति स वाथुछोकं स वरुणलोकस्‌' (कोषी० ११३) 
इति, उच्यते-फेवलोऽञ् पाठः पोर्वापर्यंणावस्थितो नात्र क्रवचनः कश्रिच्छब्दो5स्ति। 
पदार्थोपदर्शानमातर ह्यत्र क्रियते-पतमेतं चागच्छतीति। इतरत्र पुनर्वायुप्रत्तेन रथचक्र- 
हैं, इसलिए इसमें कहींपर संनिवेश क्रम अन्वेषणीय नहीं है । परन्तु वायु अचिरादि मागमें श्रव नहीं 
है इससे उसका किसी स्थानमें निवेश होना चाहिए ? कहते हैं-'तेऽभिषम०' (वे प्रायणके अनन्तर डचि- 
अधि अभिमानी देवताको प्राप्त होते हैं, अचिसे अह-दिनको, अह-दिनसे शुक्ळपक्षको, शुक्ळपक्षसे जिन 
छः मासोंमें सूयं उत्तर जाता है उन छः मासोंको, मासोंसे संवत्सरको, संवत्सरसे आदित्यको प्राप्त होते 
हैं) इसमें संवत्सरके अनन्तर और आदित्यसे पूवं वायुको प्राप्त होते हैं, किससे ? इससे कि सामान्य और 
विशेष श्रुति है । जैसे कि 'स वायुलोकम्‌! (वह वायुळोकको प्राप्त होता है) इस श्ृतिमें अविशेष हूपसे 
उपदिष्ट वायुका 'यदा चे०' (जिस समय यह उपासक इस शरीररूपी लोकसे प्रायण कर जाता है उप 
समय वह वायुको प्राप्त होता है। वहाँ बह वायु उसके लिए छिद्र युक्त हो जाता है--मागं दे देता 
है, जैसा कि रथके पहिएका छिद्र होता है। उसके द्वारा वह ऊध्व होकर चढता है । वह सुयंलोकमें 
पहुँच जाता है) इस प्रकार इस अन्य श्रुतिद्वारा विशेषरूपसे उपदेश देखा जाता है, इस आदित्यसे 
वायुका पूवं दर्शन है इस विशेषसे संवत्सर और आदित्यके वीचमें वायुका निवेश करना चाहिए । 
परन्नु अग्निके अनन्तर वायुका दशन है, इस विशेषसे अचिके अनन्तर वायुका निवेश क्यों नहीं किया 
जाता है ? यह विशेष नहीं है, ऐसा हम कहते हैं । परन्तु 'स एतं देवयानम्‌'० ( इस देवयान मागको 
प्राप्त कर वह अरिनलोकको प्राप्त होता है, वह वायुलोकको, वह वरुणलो$को प्राप्त होता है) यह श्रुति 
उदाहृत है ? कहते हैं-इसमें पोर्वापयंसे केवल पाठ ही अवस्थित है किन्तु यहाँ क्रमवाची कोई शब्द नहीं है। 
'वह इस इस स्थानको जाता है” इसप्रकार यहांपर केवळ पदाथंका उपदशंन मात्र किया जाता है । 
सत्यानन्दी दीपिका | 
पठित वायु विषय है । क्या इस वायुका पाठ अचिरूप अग्निक्रे अनन्तर है अथवा संवतसरके ? यह 
संशय इसलिए होता है कि 'अग्निलोकमागच्छति स वायुकोकम इस पाठक्रमसै तो अग्निके अनन्तर 
वायुका पाठ है और “यदा चै पुरुषो०' इस विशेष श्रुतिमें आदित्यके पहले पाठ है, और 'तेऽचिंषम्‌०' 
र श्रतिमें Ma पूवं पाठ है ओर वायुका पाठ ही नहीं है । तब वाथुका कहाँ निवेश 
ता चाहिए ? ।सद्धान्ती-पाठ र ' '्यदा जे १ तसे वायु 

संवत्सर ओर आदित्यके बीचमें निवेश होना जाय Sg कम 

* पाठक्रमके आधारपर पूवंपक्षो कहते है---'स एतं देवयानम्‌' इस कौषीतकी श्रुतिमें अग्नि 
के अनन्तर वायुका पाठ है । तो 'तेअचिंषस्‌ इस छान्दोग्य श्रुतिमें भो अचिके अनन्तर वायका संनि- 
वेश्च होना चाहिए ? सिद्धान्ती--'स पुतं देवयानं' यह अग्निके पश्चात्‌ वायुका पाठ विशेष नहीं है 
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56 न होनेसे उसका पाठ अदृष्टाथेक है । सिद्धान्ती-_ स वायुलोक 
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मात्रेण च्छिद्रेणोध्वंमाक्रस्यादित्यमागच्छतीत्यवगम्यते क्रमः । तस्मात्सुक्त म--अविदोष- 
विशेषाभ्यामिति । चाजसनेयिनस्तु मासेभ्यो देवकोकं देवलोकादादि्यम्‌' ( बृह० ६।२। ५) 
हति समामनन्ति । तत्रादित्यानन्तर्याय देवलोकाद्वायुमभिसंभवेयुः। 'वायुसव्दात' इति 
तु छन्दोगश्रुत्यपेक्षयोक्तम्‌। छान्दोम्यचाजसनेयकयोस्त्वेकत्र देवलोको न विद्यते, परज 
खंवत्सर। तच शुतिद्वयप्रत्ययादुभवप्युभयन्र ग्रथयितव्यौ। तत्रापि माससंवन्धात्संवत्सरः 
पूर्व पश्चिमो देवलोक इति विवेक्तव्यम्‌ ॥२॥ 
( ३ तडिद्धिकरणम्‌। सू० ३ ) 
तडितोऽधि वरुणः संबन्धात्‌ ॥ ३ ॥ 

पदच्छेद्‌--तडितः, अधि, वरुणः, सम्बन्धात्‌ । 
es सला हि ( अधि ) ऊपर ( वरुणः ) वरुण लोक है, ( सबन्धात्‌ ) 

अ 'भादित्याचन्द्रमसं चन्द्रमसो विद्युतम्‌' (छा० ४।१५।५) इत्यस्या विद्युत उपरिष्टात्स 
वरुणलोकमित्ययं वरुणः संयध्यते । अस्ति हि संबन्धो विद्युद्धदणयोः | यदा हि विशाला 
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झन्य श्रृतिमें वायुके दिए हुए रथचक्र जैसे छिद्रे ऊष्वं जाकर आदित्यको पहुँचता है, ऐसा क्रम 
अवगत होता है। इसलिए 'अविशेष ओर विशेषणे' यह ठीक कहा गया दै । वाजसनेयी तो “मासेभ्यो०' 
( मासोसे देवलोक ओर देवलोकसे आदित्यको जाता है ) ऐसा कहते हैं । उसमें थादिव्यके आनन्तयके 
लिए देवलोकसे वायुको प्राप्त होने चाहिए । 'वायुमब्दात्‌०' ( संवत्सरसे वायुको प्राप्त होता है ) 
यह सूत्रपाठ छान्दोग्य श्रुतिकी अपेक्षासे कहा गथा है । छान्दोग्य और वाजसनेयकनें तो एकमें देवलोक 
नहीं है और अभ्यमें संवत्सर नहीं दै । उसमें दोनों श्रुतियोंके प्रत्यय होनेसे दोनोंका दोनों स्थलोमें 
संनिवेश्च होना चाहिए । उसमें भी मासके साथ सम्बन्ध होनेसे संवत्सरका पूवं और देवलोकका 
पइचात्‌ संनिवेश्च है । ऐसा विवेक करना चाहिए ॥ २॥ 

“आदित्याच्चन्द्रमसं०' ( आदित्यसे चन्द्रमाको और चन्द्रमासे विद्युतको प्राप्त होता है ) इस 
प्रकार इस विद्युतुस ऊपर वह वरुणलोकको जाता है, ऐसा इस वरुणका सम्वन्ध है। विद्यत्‌ और 
वरुणका सम्बन्ध है । जब तीव्र गजंना निर्घोष करती हुई विशाल विद्युत्‌ मेघोंके उदरमें नृत्य करती है 

सत्यानन्दी-दीपिका 

केवल क्रमशः पाठमात्र है, क्योंकि इस श्रुतिमें क्रम वाची कोई शब्द नहीं है। और 'तेन स ऊध्व- 
माक्रमते' (वायुके दिए हुए रथचक़क समान छिद्रसे वे उपासक ऊध्वं जाकर आदित्यको प्राप्त होते हैं) 
इस काण्व श्रृतिमें विशेषशब्द द्वारा क्रमका निश्‍चय होनेसे पाठक्रम बाधित है। और 'मासेभ्यो 
देवलोकम्‌ इस वृहुदारण्यक श्रतिमें मासोके अनन्तर देवलोकका पाठ युक्त नहीं है, क्योंकि मास 
और देवलोकका कोई सम्बन्ध नहीं दै । इसलिए छान्दोग्य श्रुतिके अनुसार मासोके अनन्तर मासोके 
अवयजी संवत्सरका पाठ युक्त है । इससे “संवत्सरसे देवलोक, देवळोकसे वामुलोक और वायुलोकसे 
आदित्यलोक' इसप्रकार दोनों श्रूतियोमें क्रम निष्पन्न होता है। इसलिए देवलोक बोर आदिस्यके 
मध्यमें वायुका निवेश युक्त है । 'वायुमब्दाद्‌' यह सूत्र छान्दोग्य श्रतिकी अपेक्षासे है । वृहददारण्यक 
श्र तिके अनुधार तो “हेवळोकाद्वायुम' ऐसा सूत्र होना चाहिए । किन्तु दोनों भ्र.तियोमें वायुका स्थान 
देवलोक और आदित्यके बीचमें है॥ २ ॥ 

% 'स वायुकोक स वरुणलोकम! इस कौषीतकी श्र तिस्थ पाठक्न मसे वायुलोकके अनन्तर 


कका संनिवेश होना चाहिए । पर्वेपक्षी--तेर्णका किसी विशेष श्रतिद्वारा निर्धारित स्था- 
गलामा ब स वरुणलोकम्‌' इत्यादि श्र तिसे पाठन 


१०७ 
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विद्युतस्तीत्रस्तनितनिर्घोषा जीसूतोदरेु प्रनृत्यन्त्यथापः प्रपतन्ति । विद्योतते स्तनयति वर्षिप्यति वा! 
( छा० ७१५१ ) इति च ब्राह्मणम्‌। अपां चाघिपतिर्वरुण इति शरुतिस्सतिप्रसिद्धिः । 
वरुणादधीन्द्रप्रजापती, स्थानान्तराभावात्पाठसामर्थ्याच्च । आगन्तुकत्वादपि वरुणा- 
दीनामन्त एव निवेशः, वैशोषिकस्थासाभावाद्विद्युच्चान्त्यापचिरादो वत्मंनि ॥३॥ 
(४ आतिवाहिकाधिकरणम्‌ । सू० ४-६ ) 
आतिवाहिक्रास्तल्लिङ्गात्‌ ॥ ४॥ 

पद्च्छेद्‌--आतिवाहिकाः, तल्लिङ्गात्‌ । 

सत्नार्थ--( आतिवाहिकाः ) वे अचिरादि ब्रह्मलोकमें ले जानेके लिए आतिवाहिक हें । 
( तल्लिङ्गात्‌ ) क्योंकि 'अमानवः स एतान्त्रह्म गमयति’ इसप्रकार उसका लिङ्ग दै । 

ॐ तेष्वेवाचिरादिषु संशयः-किमेतानि मार्गचिन्हान्युत भोगभूमयोऽथवा नेतारो 
गन्तृणामिति ? तत्र मार्गलक्षण भूता अचिरादय इति तावत्मापतम्‌ , तत्स्वरूपत्वा इपदेरास्य। 
यथा हि लोके कश्चिद्ग्रामं नगर वा प्रतिष्ठासमानो5चुशिष्यते-गच्छेतस्त्वमसुं गिरि ततो 
न्यग्रोधं ततो नदीं ततो ग्रामं ततो नगरं वा प्राप्स्यखीत्येवमिष्दाप्यचिंषोऽदरह्न आपूर्यमाण- 
पक्षमित्याद्याह । अथवा-भोगभूमय इति प्रातम्‌ । तथा हि-लोकशब्देनाम्न्यादीनचुचच्नाति 
“अग्निळोकमागच्छति’ (कौषी० १।३) इत्यादि । लोकशाब्दश्च प्राणिनां भोगायतनेषु आष्यते- 
'सनुष्यळोकः पितृलोको देवलोकः’ (बृह० १।५।१६) इति च। तथा च त्राह्मणम--'अहोरात्रेपु 


तव जल गिरता हे--'विद्योतते स्तनयति” ( विद्युत्‌ चमकती है, मेघ गजता है वृष्टि होगी ऐसा छोग 
कहते हैं ) यह ब्राह्मण-भू ति है । श्रृति और स्मृतिमें यह प्रसिद्ध है कि जलका अधिपति वरुण हे । 
वरुणलोके ऊपर इन्द्र और प्रजापति लोक हैं, क्योंकि उनके लिए अन्य स्थान नहीं है ओर पाठको 


सामथ्यं है । वरुण आदिका आगन्तुक होनेसे भी अन्तमें ही निवेश है। कारण कि विशेष स्थानके 
न होनेसे अचिरादि मारमें विद्युत्‌ अन्तिम स्थान है ॥ ३॥ 


इन अचिरादिमें संशय होता है कि क्या ये मागचिह्व हैं वा मोगस्थान हैं अथवा ब्रह्मलोकको 
जानेवाकोंके नेता-ले जानेवाले हैं ? पूवपक्षी--ऐसा संशय होनेपर ये अचिरादि मागंके चिक्तरूप हैं, 
ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि उस मागके स्वरूपको कहनेवाला उपदेश है । जैसे लोकमें ग्राम अथवा 
नगरको प्रस्थानकी इच्छा करनेवाले किसीको यह उपदेश किया जाता है कि तुम वहांसे उस पवंठकी 
ओर जाओ, वहाँसे उस वटवृक्षकी ओर, वहाँसे नदीको, उससे आगे ग्राम अथवा नगरको प्राप्त 
हो जाओगे, वसे यहाँ मी अचिसे अहको, अहसे आपूयंमाणपक्षको प्राप्त होता है, इत्यादि श्र्‌ति 
कहती हे । अथवा ये अचिरादि मोगस्थान हैं, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि 'अग्निलोकमा०? ( अग्नि- 
लोकको आ जाता है) इत्यादि श्र ति छोकशब्दके साथ अग्नि आदिका सम्बन्ध करतो है । 'मनुष्यलोकः०' 
( मनुष्यलोक, पितृलोक, देवलोक ) इसप्रकार लोकशब्द प्राणियोंके भोगस्थानोंमें कहा जाता है। 
शोर इसीप्रकार 'अहोरात्रेषु' ( उन अह और राधिलोकोंमें वे कर्मी और उपासक भोगका धनुभव 
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क्रम तो है, किन्तु उसका किसी विशेष श्र्‌ तिसे स्थान निश्चित नहीं है, इसलिए आगन्तुक वरुण, इन्द्र 
भोर प्रजापति लोकोंका विद्युतुके अनन्तर ही अचिरादि मार्गमें स्थान युक्त है। इससे आदित्यसे चन्द्र- 
लोक, घगद्रसे विद्यत्‌, विद्युत्‌से वरुण, वरुणसे इन्द्र लोक, इन्द्र लोकसे प्रजापतिलोकको जाता है ॥ ३॥ 
७ उपासक उत्क्रान्तिके अनन्तर रश्सिद्वारा अचिको प्राप्त होता है, बचिसे अह, शुक्लपक्ष, 
षड्मास, उत्तरायण, संवत्सर, देवलोक, वायुलोक, आदित्यलोक, चन्द्रलोक, विद्युत्‌लोक, वरुणलोक, 
इन्हृळोक, प्रजापतिलोक इस क्रमसे ब्रह्मलोकको जाता है। इसप्रकार अचिरादि क्रमका निरूपण किया 
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ते लोकेषु सजन्ते' इत्यादि । तस्मान्नातिवाहिका अचिरादयः। अचेतनत्वादप्येतेषामातिवाहि- 
कत्वानुपपत्तिः । चेतना हि. लोके राजनियुक्ताः पुरुषा दुगु मागष्वतिवाह्मानतियाह- 
यन्तीति । एवं ग्रासे जूमः--आतिवाहिका एवैते भवितुमर्हन्ति । कुतः ! तलिङ्गात्‌। तथा 
हि 'चन्द्रमसो वियुतं तत्पुरुषो$मानवः स एतान्त्रह्म गमयति' ( छा० ४१५५ ) इति सिद्धवद्वम- 
यितृत्वं दशयति । तद्वचनं तद्विषयमेबोपक्षीणमिति चेत्‌-न, प्रा्तमानवरवनि वृत्तिपरत्वा- 
द्विशेषणस्य। यद्यचिरादिषु पुरुषा गमयितारः प्राप्तास्ते च मानवास्ततो युक्तं तन्निवृत्त्यथ 
पुरुषविशेषणममानच इति ॥ ४ ॥ | 
नु तलिकृमात्रमगमकमू , न्यायाभावात्‌ । नेष दोषः - 
उभयव्यामोहात्तरिसद्धेः ॥ ५ ॥ 
पद्च्छेद्‌--उभयव्यामोहात, तत्सिद्धे! । 
न सांथ उमयव्यामोहात्‌ ) मार्ग और गन्ता जड़ घोर अस्वतन्त्र होनेसे उपासकको ऊध्वे- 
गति नहीं हो सकती, इसलिए “स्वयं प्रयत्न शन्य ' इस न्यायसे 
+ Ns Fs ieee अन्य चेतनसे ले जाया जाता है” इस न्यायसे अनुगृहीत 
& ये तावद्चिरादिमाग गास्ते देवियोगात्संपिण्डितकरणग्रामा इत्यस्वतन्त्रा अर्चि- 
रादीनामप्यचेतनत्वाद्स्वातन्त्र्यमित्यतोऽचिरादभिमानिनश्चेतना देवताविरोषा अतिया- 
जायां नियुक्ता इति गस्यते। लोकेऽपि हि मत्तमूछितादयः संपिण्डितकरणाः परप्रयुक्त- 


करते हैं ) इत्यादि ब्राह्मणवचन है । इसलिए अचिरादि आतिवाहिक नहीं हुँ, अचेतन होनेसे भी ये 


आतिवाहिक नहीं हो सकते, क्योंकि लोकमें राजासे नियुक्त चेतन ही दुग मार्मोमें जानेवालों को ले 
जाते हँ । सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-ये अचिरादि आतिवाहिक हो हो सकते हैं, 
किससे ? इससे कि उनका लिङ्ग है। जैसे कि “चन्द्रमसो बिद्युत ( वे उपासक चन्द्रलोकसे विद्युतको 
प्राप्त होते हैं, वहाँये वह अमानव पुरुष इन्हें सत्यलोकस्थ ब्रह्माको प्राप्त करा देता है ) यह श्रुति 
सिद्ध-सा गमयितृत्व दिखलाती है। यदि कहो कि वह वचन उसके विषयमें ही उपक्षोण होता है तो 
ऐसा नहीं, क्योंकि 'अमानव' यह विशेषण प्राप्त हुए 'मानवत्वकी निवत्तिके लिए है। अचिरादिमें 


जो ले जानेवाले पुरुष प्राप्त हैं यदि वे मानव हों तो उनकी निवृत्तिके लिए “नमानव' यह पुरुष 
विशेषण युक्त है ॥ ४॥ ` 


परन्तु वह रिङ्गमात्र उक्ताथंका बोधक नहीं है, क्योंकि न्याय नहीं है ? यह दोष नहों हे-- 

जो अचिरादि मागंमें जानेवाले हैं वे देहके वियोगसे एकीभूत करण समुदायवाले अस्वतन्त्र 
होते हैं और अचिरादि मी अचेतन होनेसे अस्वतन्त्र हैं, इसलिए अचिरादि अभिमानो चेतन देवता 
विद्षेष अतियात्रामें नियुक्त हैं, ऐवा ज्ञात होता है। लोकमें मी एकीभूत इन्द्रिय समुदायवाळे मत्त 
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गया दै । अब उनके स्वरूपका निरूपण किया जाता है। चिह्न निर्देशके साम्य, लोकराब्द ओर नेतृत्व 
लिङ्गयै संशय होता है। पूर्वपक्षी -ये अर्चिरादि वृक्ष, नदो आदिके समान मागके चिह्न अथवा 
भोगके स्थान हैं, क्योंकि दोनों प्रकार उपपन्न हो सकते हैं। अचिरादि जड़ हे । अतः आतिवाहिक 
नहीं हो सकते । सिद्धान्ती --अचिरादि अभिमानी देवताविशेष आतिवाहिक हैं ॥ ४ ॥ 

+ यदि अविरादि अनेता और अचेतन हैं, और ब्रह्मछोक जानेवाले मी देहके न होनेसे इन्द्रिय 
व्यापार रहित हैं, तो मागं और गन्ता दोतोंके बज्चानसे ऊध्वंगति नहीं होगी । इसलिए स्वयं प्रयल्न- 
ून्यश्चेतनान्तरेण नेयः' “स्वयं प्रयत्न शून्य पुरुष अन्य चेतन ले जाया जाना युक्त है” इस लोकिक 


न्यायके अनुग्रहे अविरादिमे नेतृत्व सिद्ध होता है । 
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वर्त्मांनो भवन्ति । अनवस्थितत्वादप्यचिरादीनां न मार्गलक्षणत्वोपपत्ति, नहि रात्रो 
प्रेतस्याइः स्वरूपाभिसंभव उपपद्यते । नच प्रतिपालनमस्तीत्युक्त पुरस्तात्‌ | भुत्या सु 
देवतात्मनां नायं दोपो भवति । अचिराद्शिब्दता सैषामचिराद्यमिमानादुपपद्यते। 'अचि- 


षो$हः' (छा० ४।१५।५,५।१०।१) हत्यादिनिदेशास्त्वातिवाहिकत्वेऽपि न विरुध्यते-आचषा २ 


हेतुना5हरभिसंभवति । अह्ा हेतुना आपूयंमाणपक्षमिति । तथा च लोके प्रसिद्धेष्व- 
प्यातिवाहिकेप्वेवंजातोयक उपदेशो दृश्यते । गच्छ त्वमितो बलवर्माणं ततो जयसिहं 
ततः कृष्णगुप्तमिति। # अपि चोपक्रमे `तेऽचिरमिसंमवन्ति' (बृह० ६।२।१५) इति संवन्ध 
मात्रसुक्तम्‌, न संचन्घविशेषः कश्चित्‌। उपसंहारं लु स एतान्त्रह्म गययति' (छा० ४।१५।६) 
इति संबन्धविशेपोऽतिवाह्यातिवाृकत्बलक्षण उक्तः । तेन ख पवोपक्रमेऽपीति निर्घा 
येते । संपिण्डितकरणत्वादेव च गन्तृणां न तत्रोपंभोगसंभवः । ळोकराव्दस्त्वचुपसुजा- 
नेप्वपि गन्तूपु गमयितुं शाक्यते, अन्येपां तळोकवालिनां भोगभूमित्वात्‌ । अतो ५ग्नि- 
स्वामिकं लोकं प्रा्तोऽग्निनाऽतिवाह्मते, वायुस्वामिकं प्राप्तो चायुनेति योजयितव्यम्‌ ।५। 
कथं पुनरातिवाहिक्रत्वपक्षे वरुणादिु तत्संभवः ¦ विद्य॒तो ह्यधि वरुणाद्य उपक्षिप्ताः, 
विद्यतस्त्वनन्तरमात्रह्म प्राप्तेरमानवस्यैव पुरुषस्य गमयितृत्वं शु तमिति । अत त्तरं पठति- 


वैद्युतेनेव ततस्तच्छुते; ॥ ६॥ 


और मूच्छित मद अन्यस प्रयुक्त हुए मागंगामी होते हैँ अनर्वास्यत होनेसे भी अचिरादिमे मागं 
िह्लव उपपन्न नहों होता, क्योंकि रात्रिके मृतकमें दिन स्वरूपका संभव उपपन्न नहीं होता, उसी 
प्रकार रात्रिके मृतकमें दिनकी प्रतीक्षा नहीं होती, यह पहले कहा जा चुका है । देवताओके ध्रुव होनेसे 
यह दोष नहीं होता । अविरादिके अभिमाने इन देवताओंमें झचिरादि शब्द - उपपन्न होता है । 
'अरचिषोऽहः' ( अविसे अहको प्राप्त होता है ) इत्यादि निर्देश तो अचिरादिके आतिवाहिक होनेपर 
भी विरुद्ध नहीं होता । अचिरुप हेतु द्वारा अहको प्राप्त होते हैं, अह हेतुसे शुकलपक्षको प्राप्त होते हैं । 
इसीप्रकार लोकमें प्रसिद्ध आतिवाहिकोंमें मो 'तु यहांसे बलवर्माके पास जा, वहांसे जर्यासद्के पास, 
वहाँसे कृष्णगुप्तके पास जा' इस प्रकारका उपदेश देखा जाता है। ओर 'तेऽचिरमिसं भनन्ति' ( वे 
ज्योतिके अमिमानी देवताको प्राप्त होते हैं) इस उपक्रममें भी सम्बन्धमात्र कहा गया है कोई 
सम्वन्ध विशेष नहीं कहा गया है । ओर 'स प॒तान्व्रह्म गमयति' इस उपसंहारमें तो अतित्राह्म और 


| ह्यातिवाहकत्मरूप सम्बन्ध विशेष कहा गया है । इससे उपक्रममे भी वही सम्वन्ध विद्षेष निर्धारित . 
किया जाता हे । एकीभूत हुए इन्द्रिय समग्रवाले होनेसे जानेवाले उपासकोंका वहाँ उपभोग संभव नहीं | 


दै। लोकद्यब्द तो उपभोग न करनेवाले गमन करने वालोंमें जाना जा सकता है, क्योंकि अन्य उस 
लोकवासियोकी वह मोगभूमि है, इसलिए अग्निस्वामोवाले लोकमें प्राप्त हुएको अग्नि ले जाता है । 
उसी प्रकार वायुस्वामी छोकमें प्राप्त हुएको वायु ले जाता है। ऐसो योजना करनो चाहिए ॥५॥ 

परन्तु आतिवाहिकत्व पक्षमें वरुण आदिमें आतिवाहिकत्व केये संमव होगा ? क्योंकि विद्य त्‌ 
लोकके ऊपर ही वरुण आदि कहे गये हैं ओर विद्युतुके अनन्तर ब्रह्मलोक प्राप्ति पर्यन्त अमानव 
पुरुष ही गमयिता सुना गया है ? इसपर उत्तर कहते हें- 

सत्यानन्दी-दीपि का 

रश 'स एतान्ग्रहम गमयति' इस वाक्यशेषसे यह सिद्ध होता है कि आचरादि आतिवाहिक चेतन 
देवता हैं, मागक चिद्व नहीं हैं, वे उपासकको ऊध्वं ल जाते हैं, वे घपने-अपने लोकमें प्राप्त हुए 
उपासककी अपने-अपने लोकसे आगे-आगेके लोकमें पहुँचाते हैं ॥ ५ ॥ 
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पदच्छेद--वेचुतेन, एव, ततः, तच्छ तेः । 

सृजाथे--( वंद्युतेनेव ) विद्युत लोकम स्थित हुए अमानव पुरुपसे ही ( तब: ) विद्यत प्रासे 
ऊपर नीयमान उपासक कायं ब्रह्मको प्राप्त करते हैं, ( तच्छ तेः ) क्योंकि उसके विषयमें 'अमानवः स 
एत्य ब्रह्मलोकं गमयति’ यहु श्रुति है । : 

ततो विद्युदमिसंभवनादूध्वं विद्युद्‌नन्तरवतिनेवामानवेन पुरुषेण वरुणलोका- 
दिष्वतिवाह्यमाना घ्रह्मलोकं गच्छन्तीत्यषगन्तव्यम्‌। तान्वेद्र॒तात्पुरुषोऽमानवः स पस्य 
ब्रह्मकोक॑ गमयति' इति तस्येव गमयितृत्वश्रुतेः । वरुणादयस्तु तस्येवाप्रतिबन्धकरणेन 
खाह्दाय्याचुछानेन वा केनचिदजुग्राहका इत्यवगन्यव्यम्‌ । तस्मात्साधूक्तम्‌-आतिवादिका 
देवतात्मानोऽचिरादय इति ॥ ६॥ 

( ५ कार्याधिकरणम्‌ । सू० ७-१४ ) 
कायं बादरिरस्य गत्युपपत्तेः ॥ ७॥ 

पद्च्छेद्‌--कारयंम्‌, बादरिः, अस्य, गत्युपपत्तेः । 

सूचाथ -( कायंम्‌ ) कायं ब्रह्मका ही 'स एतान्ब्रह्म गमयति’ इस श्रृतिमें गन्तव्यरूपसे ग्रहण 
है, क्योंकि ( अस्य ) कायं ब्रह्ममें ( गत्युपपत्तेः ) गति उपपन्न होती है, ( बादरि! ) ऐसा बादरि 
आचाय मानते हैं । ह 

“सत एतान्त्रह्म गमयति' ( छा० ४।१५।५ ) इत्यत्र विचिकित्स्यते-कि कार्यमपर ब्रह्म 
गमयत्याहोस्वित्परमेवाविङृतं मुख्यं ब्रह्म ति। कुतः संशयः ? बह्मशब्दप्रयोगाद्‌गतिश्रुतेश्च | 
तत्र कारयमेव सगुणम परं त्रह्मैनान्गमयत्यमानचः पुरुष इति बादरिराचाया मन्यते । कुतः? 
अस्य गत्युपपत्तेः-अस्य हि कायंत्रह्मणो गन्तव्यत्वमुपपद्यते,प्रदेशवत्वात्‌। नतु परस्मिन्ध्र 
ह्ाणि गन्तत्वं गन्तन्यत्वं गतिर्वा ऽचकल्पते । सबंगतत्वात्प्रत्यगात्मत्वाच्च गन्तृणाम्‌ ॥७॥ 

विशेषितत्वा्च ॥ ८॥ 

पदच्छेद विशेषितत्वात्‌, च । 

सूच्ार्थ--ओर '्रह्मलोकानामयति’ अन्य श्रुतिमें विद्येषित होनेसे कायं ब्रह्मविषयक ही गति 
अवगत होती है । 


SS RR 
वहांसे विद्य॒त्‌छोकमें प्राप्त होनेके पश्चात्‌ विद्युत्के अनन्तरवर्ती अमानव पुरुषसे ही वरुणलोक 


आदि अतिवाह्ममान ब्रह्मलोकको प्राप्त होते हैं, ऐसा समझना चाहिए, क्योंकि “तान्बैदयुतात्पुरुषो०' 
( विद्युतलोकमें पहुँचे हुए उन उपासक छोगोंको वह अमानव पुरुष आकर विद्युत्‌ छोकसे ब्रह्मलोकमें 
ले जाता है ) यह उस अमानव पुरुषकी गमयितृत्व श्रुति है। वरुण धादि तो उसके अप्रतिबन्धः 
करणवे अथवा किसी सहायताके अनुष्ठानसे अनुग्राहक होते हैं, ऐसा समझना चाहिए । इसलिए यह 
ठीक कहा गया है कि अचिरादि आतिवाहिक देवतात्मा हैं ॥ ६ ॥ 

(ल एनान्त्रह्म गमयति’ ( वह अमातव पुरुष इन उपासकोंको ब्रह्मके पास पहुँचता है ) यहाँ 
सन्देह होता है कि क्या कायं अपर ब्रह्मके पास पहुंचता है अथवा झविकृत मुख्य परब्रह्मके पास ले 
जाता है? संशय किससे .होता है ? इससे कि ब्रह्म शब्दका प्रयोग और गति भ्रति है। संशय होनेपर 
अमानव पुरुष इन उपासकोंको कायं सगुण अपर्नह्मके प्रति ही छे जाता है, ऐसा बादरि थाचायं 
मानते हैं । किससे ? इससे कि उसमें गति उपपन्न होती है। इस कार्य ब्रह्ममें गन्तव्यत्व उपपन्न होता 
है, क्योंकि परिच्छिन्न है । परन्तु परब्रह्ममें गन्तृत्व, गन्तव्य अथवा गति नहीं हो सकती, करण कि 
वह सवंगत है और गन्ताओंका प्रत्यक्‌ आत्मा है॥७॥ 
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४ 'ब्रह्मलोकान्गसयति ते तेषु ब्रह्मकोकेपु पराः परावतो वसन्ति’ (बृह० ६।२।१५) इति च 
श्रत्यन्तरे विशेषितत्वास्का्यंत्रविषयेच गतिरिति गम्यते। नहि वहुवचनेन विशोषणं 
परस्मिन्त्रहमण्यबकल्पते । कार्य त्ववस्थाभेदोपपत्तेः संभवति वहुवचनम्‌ । छोकश्रुतिरपि 
विकारगोचरायामेव संनिवेशविशिष्टायां भोगभूमावाअसी--गौणी त्वन्यत्र ब्रह्मन कोक 
एष सम्राट' इत्यादिषु । अधिरणाधिकतंव्यनिद्शोऽपि परस्मिन्त्रह्मण्यन।ऽजलः स्यात्‌ । 
तस्मात्कार्यविषयमेवेद्‌ं नयनम्‌ ॥ ८ ॥ 

ननु कार्यविषयेऽपि प्रह्मशाब्दो नोपपद्यते, समन्वये हि समस्तस्य जगतो जन्मादि 
कारणं ब्रह्मेति स्थापितमिति । अन्नोच्यते- 

सामीप्यात्तु वददयपदेशः ॥ ९ ॥ 

पद्च्छेद्‌--सामीप्यात्‌, तु, तद्वयपदेश: । 

` सू्नार्थ--( सामीप्यात्‌ ) कायंब्रह्म कारणन्रह्मकी संनिधिमें है, अतः ( तद्दयपदेशः ) कायं- 
ब्रह्ममें मी कारण-ब्रह्मुका शब्द प्रयोग होता है । ( तु ) यब्द थङ्का निवृत्यर्थं है । 

& तुदाव्द आइाङ्काव्यावृत््यथः। परत्रह्मलामीप्यादपरस्य प्रह्मणस्तस्मिन्नपि त्रह्म- 
शब्दप्रयोगो न विरुध्यते। परमेव हि ब्रह्म विशुद्धोपाधिसंबन्धं कचित्केश्चिद्विकारघमेमं- 
नोमयत्वादिभिरुपासनायोपदिइयमानमपरमिति स्थितिः ॥ ९ ॥ 

नचु कायप्राप्तावनावृत्तिश्रवर्ण न घटते । नहि परस्माद्त्र्मणोऽन्यत्र कञिन्नित्यतां 
संभावयन्ति । दर्शयति च देवयानेन पथा प्रस्थितानामनादत्तिम्‌ “एतेन प्रतिपद्यमाना इमं 

'ब्रह्वालोकान्‌०' ( एक अमानव पुरुष आकर इन्हें ब्रह्मलोकोंमें ले जाता है वे उन ब्रह्मळोकों 
में हिरण्यगमंकी परमायु तक अनन्त संवत्सरों तक निवास करते हैं ) इसप्रकार अन्य श्रुतिमें विशेषित 
होनेसे कायं ब्रह्मविषयक ही यति है, ऐसा ज्ञात होता है । क्योंकि परब्रह्मामें वहुवचनपे विशेषण 
उपपन्न नहीं होता । कायं ब्रह्ममें तो अवस्थाभेदकी उपपत्ति होनेसे बहुवचन संभव है। लोकश्रति भी 
( छोकोंका श्रवण भी ) विकार विषयक संनिवेश ( सम्बन्ध ) विशिष्ट भोगभूमिमें ही मुख्य है और 
अन्यत्र ब्रह्मच कोक एष सम्राट ( हे सम्राट्‌ ! यह ब्रह्म ही लोक हवै) इत्यादिमें तो गोणी है। 
शधिकरण ओर अधिकतेव्य निर्देश भी परब्रह्ममें मुख्य नहीं होगा । इसलिए यह उपासकका नयन 
कायंब्रह्मविषयक ही है ॥ ८ ॥ 

परन्तु कायंत्रह्मविषयक भी ब्रह्मशब्द उपपन्न नहीं होता, क्योंकि समन्वय अधिकरणमें समस्त 
जगतुके जन्म आदिका कारण ब्रह्म ही है.- ऐसा प्रतिपादित किया गया है ? इसपर कहते हैं-- 

तु धब्द शद्छाको व्यावत्तिके लिए है। अपरब्रह्मको परब्रह्यके समीप होनेसे उसमें भी ब्रह्म 
शब्दका प्रयोग विरुद्ध नहं है, क्योंकि विशुद्ध उपाधि विशिष्ट परब्रह्म ही कहोंपर किन्ही मनोमयत्व 
आदि विकार धर्मोसे उपासनाके लिए उपदिष्ट हुआ अपरब्रह्म होता है, ऐसी स्थिति है ॥ ९ ॥ 

परन्तु उपासकको कायत्रह्मकी प्राप्ति होनेपर अनावृत्ति श्र ति नहीं घटती, क्योंकि परब्रह्मे 

र सत्यानन्दी दीपिका 

® काय ब्रह्म गन्तव्य है, अब इसमें 'विशेषितस्वाध्' यह दूसरा हेतु कहते हैं। 'ब्रह्मलोकेपु' 
इस श्र तिमें बहुवचन, लोकशव्द और आघाराथंक सप्तमी विभक्ति इन हेतुझोंसे कायं ब्रह्म ही गन्तव्य 
सिद्ध होता है, क्योंकि उपाधि कायंत्रह्ममें बहुवचन आदि उपपन्न होते हैं ॥ ८॥ 

* यद्यपि ब्रह्म शब्द कायंग्रहामे मुख्य-वृत्तिसे अनुपपन्न है, तो भी उसमें उपासनाके लिए गोणी वृत्तिसे 
्रहमसन्दका प्रयोग हो सकता है, क्योंकि परब्रह्म ही विशुद्ध उपाधि विशिष्ट होकर कायं ब्रह्म है ॥९॥ 
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मानवमावत नावतंन्ते' ( छा० ४।१५।५ ) इति, तेषामिह न पुनरावृत्तिरस्ति 'तयोध्वंमायन्नस- 
तत्वमेति' ( छा० ८।६।६, क० ६।१६ ) इति चेत्‌ । अत्र कर वन 


कार्यात्यये तदध्यक्षेण सहातः परममिधानात्‌ ॥१०॥ 

पदच्छेद्‌--कार्यात्यपे, तदध्यक्षेण, सह, अतः, परम्‌, अभिधानात्‌ । 

सूचाथं--( कार्यात्यये ) कायं ब्रह्मलोका विनाश होनेपर उस लोकमें उत्पन्न आत्मसाक्षा- 
त्कारवाळे तत्त्वज्ञानी ( तदष्यक्षेण सह ) उस लोकके अध्यक्ष-हिरण्यगमंके साथ ( अता ) कायंत्रह्मसे 
( परम्‌ ) परब्रह्मुको प्राप्त होते हैं, ( अभिधानात्‌ ) क्योंकि ऐसा घुतिमें अभिधान है । | 

ध कार्यत्रह्मलोकप्रल्यप्रत्युपस्थाने सति तत्रैवोत्पन्नसस्य्द्शंनाः सन्तस्तदध्यक्षेण 
हिरण्यगभण सहातः पर परिद्धं विष्णोः परमं पद प्रतिपद्यन्त इति । इत्थं क्रममुक्तिर- 
नावूच्त्या दिश्रू त्यभिघानेभ्यो 5 भ्युपगन्तव्या । न ह्याञ्जसैव गतिपूर्विका षरप्रासिः संभ- 
वतीत्युपपादितम्‌ ॥ १० ॥ 
स्मृतेश्च ॥११॥ 


पद्च्छेद--स्मृते:, च । 

सूचाथ--ओर 'ब्रह्मणा सह' इस स्मृतिसे भी कायं ब्रह्म विषयक ग्रति सुनी जाती दै । 

स्सतिरप्येतमर्थमनुजानाति--'ब्रह्मणा सह ते सवं संप्राप्ते प्रतिसंचरे। परस्यान्ते कृता- 
त्मानः प्रविशन्ति पर पदम' इति । तस्मात्कायत्रह्मविषया गतिः अयत इति सिद्धान्तः ॥१९॥ 

क॑ पुनः पूवपक्षमाशङ्कथायं सिद्धान्तः प्रतिष्ठापितः ? काय बादरिः’ (ब्रह्मसूत्र ४।३।७) 
इत्यादिनेति । इदानीं सुवैरेबोपदक्यंते-- _ 

परं जैमिनिम॒ख्यत्वात्‌ ॥१२॥ 
पदच्छेद्‌--परम्‌, जैमिनि, मुख्यत्वात्‌ । 
झन्यत्र कहीं भी नित्यताकी संभावना नहीं है । “पतेन प्रतिपद्ममाना०' ( इस देवपयसे जानेवाळे इस 
मानव आवतंमें नहों लोटते ) यह श्रुति देवयान मागंसे प्रस्थान किये हुएके लिए अतावृत्ति दिख- 
लाती है । उनकी इस संसारमें पुनरावृत्ति नहीं होती, क्योंकि 'तयोध्वमावद्ञस्रतत्वमेति' ऐसी श्रुति 
है। ऐसा यदि कहो तो इसपर हम कहते हैं--- 

कायं ब्रह्मलोका प्रलय उपस्थित होनेपर वहाँपर जिनको सम्यरदशन उत्पन्न हुआ है ऐसे 
उत्पन्न हुए सम्यग्दशंनवाले तत्त्वदर्ीलोग उस लोकके अध्यक्ष-हिरण्यग्रमंके साथ इससे पर परिशुद्ध 
विष्णुके परमपदको प्राप्त होते हैं । इसप्रकार क्रम मुक्ति अनावृत्ति आदि श्र ति क्ममिघानों-वचनोंसे 
स्वीकार करनी चाहिए, क्योंकि परब्रह्मकी प्राप्ति गति पूवंक मुख्य नहीं हो सकती, ऐसा हमने 
“उपपत्ति? पदसे उपपादन किया है ॥ १०॥ 

“ब्रह्मणा सह०! ( महाप्रलय प्राप्त होनेपर पर-हिरण्यगमं ( समष्टि लिङ्ग शरीररूप विकार ) 
का अन्त होनेपर ब्रह्मलोकवासी वे सब तत्वदर्शी ब्रह्माके साथ परब्नह्मको प्रविष्-प्राप्त होते हैं) यहद स्सृति ' 
भी इस अथंका अनुमोदन करती है । इसलिए कायं ब्रह्मविषयक गति श्रुति है, ऐसा सिद्धान्त है ॥११॥ 

परन्तु पुनः किस पृव॑ंपक्षकी शङ्भ। कर “कायं बादरि” इत्यादिसे यह सिद्धान्त प्रतिष्ठापित 
किया गया दै ? अब वह सूत्रोचे ही दिखळाया जाता हे— 

सत्यानन्दी-दीपिका [ | 

% उत््ान्तिके अनन्तर अचिरादि गति पूर्वक परत्र ह्यकी प्राप्ति नहो हो सकती । अतः छान्दोग्य 

आदिमें अनावृत्ति आदिका कथन क़ममुक्तिको लेकर है, इसलिए कोई विरोध नहीं है ॥ १० ॥ 
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सन्नार्थ--( जैमिनिः ) जेमिनि आचायंका मत है कि ( परम्‌ ) गतिका विषय परत्रह्म है, 
( मुख्यत्वात्‌ ) क्योंकि परब्रह्म ही ब्रह्मशव्दका मुख्य आलम्बन है । 

अजिनिस्त्वाचार्यः 'स एनान्त्रह्म गमयति' (छा० ७०५) इत्यन्न परमेव ब्रह्म प्रापय- 
तीति मन्यते । कुतः ! सुख्यत्वात्‌। परं हि ब्रह्म रह्म शब्दस्य सुख्यमालस्वनं गोणमपरम्‌, 
मुख्यगोणयोश्च सुख्ये संप्रत्ययो भवति ॥ १२ ॥ 


दर्शनाच ॥१३॥ 
पद्च्छेद्‌- दशनात्‌, च । 
सूजाथे--और 'तयोध्वंमायन्नमृतत्वमेति' इत्यादि श्रुति भी गतिपुेक अमृतत्व दिखलाती है। 
'तयोध्व॑मायन्नस्ूतस्वमेति' ( छा० ८।६।६, क० ६।१५ ) इति च गतिपूर्वकमसृतत्वं द्श- 
यति । असृतत्वं च परस्मिन्त्रह्मण्युपपद्यते न कार्य, विनाशित्वात्कायंस्य । अथ यत्नान्यत्प- 
इयति तदल्पं तन्मत्यंस्‌' (छा० ७।२।४।१) इति प्रवचनात्‌ परविषयैव चेषा गतिः कठवल्लीयु- 
पठ्थते। नहि तत्र विद्यान्तरप्रकमोऽरित, "अन्यन्न धर्मादन्यत्राधर्मात्‌' (कठ० २।१५) इति 
परस्यैव घ्रह्मणः प्रक्रान्तत्वात्‌ ॥ १३॥ 
न च कार्य प्रतिपच्यभिसंथिः ॥ १४।। 
पद्च्छेद्‌--न, ज, कार्ये, प्रतिपत्त्यभिसन्धि। । 
सूत्नार्थ--( प्रतिपत्यमिसन्धि: ) “प्रजापतेः समां वेइम प्रपद्ये’ यह गृह प्राप्विर्प सद्धूल्प (च) 
भी ( न कार्ये ) कायं ब्रह्मविषयक नहीं है, क्योंकि 'ते यदन्तरा’ इससे कायं ब्रह्मसे भिन्न परब्रह्म ही 
प्रकृत है। यह शङ्का युक्त नहीं है, क्योंकि वाक्य ओर श्रुति प्रमाणसे दु्वल प्रकरण वाघित है, अत? 
गृहुप्राप्तिरूप सङ्कल्प कायंत्रह्म विषयक है, इसलिए कायं ब्रह्म ही गन्तव्य है । 
छे अपि च "प्रजापतेः समां वेइम प्रप’ ( छा० ८।१४।१ ) एति नायं कायंविषयः 
प्रतिपत्त्यमिसंधिः, “नामरूपयोरनिवंहिता ते यदन्तरा तदूव्रह्म' (छा० ८।१४।१) इति कार्यविल- 


जेमिनि आचायं तो 'स एनान्ब्रह्म गमयति’ यहाँ पएब्रह्मको ही प्राप्त कराता है, ऐसा मानते 
हैँ । किससे ? इससे कि वह मुख्य है । परब्रह्म हो ब्रह्मशव्दका मुख्य छ्यालम्बन है और अपर गौण 
है। मुख्य और गौणमें मुझ्यमें संप्रत्यय होता है ॥ १२ ॥ 

“तयोध्वेमायज्ञस्रतत्वमेति' ( हृदय देशसे निकली हुई उस मुख्य सुषुम्ना नाड़ीसे उच्चं जाकर 
अमृतमावको प्राप्त होता है ) यह श्रुति गतिपूवक अमृतत्व दिखलाती है, और अमृतत्व परन्रहममें 
उपपन्न होता है कायं ब्रह्ममें नहीं, क्योंकि कायं ब्रह्म विनाशी है। “अथ यन्नान्यत्‌०' ( अब जिस ` 
ाविद्यावस्यामें अन्यको देखता है वह अल्प है वह मत्यं है) इस प्रवचनसे परविषथक ही यह गति 
कठवल्लीमें पठित हे । उसमें अन्य अपर-विद्याका प्रक्रम-प्रकरण नहीं है, क्योंकि “अन्यन्न घर्माद्‌०' 
( घमंसे भिन्न और अघमसे भिन्न है ) इस प्रकार परब्रह्मका ही उपक्रम किया गया है ॥ १३॥ 

और 'ग्रजापतेः समां वेइम प्रपद्ये’ ( मैं प्रजापतिके समागृहमें जाऊं ) यह प्राप्तिका सद्धुल्प 
कायंन्रह्म विषयक नहीं है । क्योंकि “नामरूपयोर्निचहिता०' (वह आकाश नामदे प्रसिद्ध आत्मा अपनेमें 
स्थित जगद्वीजभूत नाम भोर रूपको अभिव्यक्त करनेवाला है, वे जिसके अन्तर हैं वह ब्रह्म है ) इस . 

सस्यानन्दी-दीपिका 

# “प्रजापतेः समां वेइम प्रपद्ये' इससे वेस्म प्राप्तिका संकल्प परब्रह्म विषयक कहा गया है, 
यहु ठीक नहीं है, क्योंकि प्रजापति, समा और वेइम इन तीन शब्दात्मक श्रतियोंसे और उनके 
संघातात्मक वाक्यसे प्रकरण बाधित है । कारण कि वे सवगत ब्रह्ममें संगत नहीं होते । श्रुति ओर . 
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क्षणस्य परस्ये 
र 2 चरह्मण: प्रकृतत्वात, 'यशो$हं सवामि ग्राह्मणानाम' (छा० ८।१४।१ ) इति च 
सवत्सित्वनापक्रमणात्‌ न तस्य प्रतिमा अस्ति यस्य नाम महद्यशः' (श्वेता ४।१ ९) इति च 


परस्येच ब्रह्मणो यशोनामत्वप्रसिद्धेः । सा चेयं येइमप्रतिपत्तिर्गतिपूर्विका हादविद्यायासु- 


दिता-'तदपराज्िता पूर्वेह्मण प्रभुविमितं हिरण्मयम्‌' (छा० ८।५।३) इत्यत्र । पदेरपि च गत्य- 


थत्वान्मार्गपिक्षाऽवसीयते । तस्मात्परप्रह्मविषया गतिश्रतय इति पक्षान्त 

द्वौ पक्षावाचायंण सूत्रितो गत्युपपत््यादिभिरेको त दभि दळी 
द्यः प्रभवन्ति मुख्यत्वादीनाभासयितुं, नतु मुख्यत्वादयो गत्युपपत्त्यादीनित्याद्य एव 
सिद्धान्तो व्याख्यातो द्वितीयस्तु पूर्वपक्षः। न ह्यसत्यपि संभवे मख्यस्येवार्थस्य ग्रहणमिति 
कश्चिदाज्ञापयिता विद्यते । परविद्याप्रकरणेऽपि च तरस्तुत्यथं विद्यान्तराधयगत्यजचुकीर्त- 
नमुपपद्यते-- विप्वङ्ङन्या उत्कमणे भवन्ति’ (छा० ८।६।६) इतिचत्‌। 'प्रजापतेः समां वेइ 
प्रपये' (छा० ८।१४।१) इति तु पूर्वचाक्यविच्छेदेन काय ५पि प्रतिपत्याभिसंधिनं विरुध्यते । 
सशुणेऽपि च घ्रह्मणि 'सर्वात्मत्वसंकीतनं सवकर्म सर्वकामः इत्या दिचदवकल्पते। तस्मा- 
द्परविपया एव गतिश्रुतयः। केचित्पुनः-पूर्वाणि पूर्व पक्षसूत्राणि भवन्त्युत्तराणि सिद्धान्त- 
सत्राणीत्येतां व्यवस्थामनुरुध्यमानाः परविषया एव गतिश्र॒तीः प्रतिष्ठापयन्ति, तदनुपप- 
ज्ञम्‌ , गन्तव्यरवानुपपत्ते त्रेह्मणः-'यत्सवंगतं सर्वान्तरं सर्वात्मकं च परं ब्रह्म’, आकाशवत्सवंग- 
तश्च नित्यः’, 'यस्साक्षादपरोक्षाद्रह्म' (बृह० ३।४।१), 'य आत्मा सर्वान्तरः' (बृह० ३।४।१), भात्मे- 


प्रकार कायंत्रह्मये विलक्षण परब्रह्म ही प्रकृत है । 'यशोऽहं०? ( मैं ब्राह्मणोंका यश-आत्मा होता हूँ ) 
ऐसा सर्वात्मरूपसे उपक्रम है, कारण कि “न तस्य प्रतिमाऽस्ति०' ( जिस ईश्वरका नाम महद्यद-सवंत्र 
पूर्ण है ऐसे उस ब्रह्मकी कोई उपमा भी नहीं है ) इस प्रकार परब्रह्म ही यश नामसे प्रसिद्ध है । ओर 
यह वेइम प्राप्ति गति पुवंक है, वह “तदपराजिता०' ( वहाँ अपराजित नामवाली ब्रह्माकी पुरी है, प्रभु- 
हिरण्यगमंये विशेषरूपसे निर्मित और सुवणंमय है ) यहाँ हादंविद्यामें कही गई है । पद्‌ घातु भी 
गत्यथंक होनेसे उसे मागंकी अपेक्षा निश्चित होती है। इसलिए गति वोधक श्रुतियाँ परब्रह्म विषयक हैं, 
ऐसा पक्षान्तर है । वे ये दोनों पक्ष आचायंने सुत्रसे दिखलाए हैं। एक गतिको उपपत्ति आदिसे और 
दूसरा मुख्यत्व आदिसे । उनमें गतिकी उपपत्ति आदि मुख्यत्व आदिका आमासझ्पसे प्रतिपादन करनेमें 
समथं हैं, परन्तु मुख्यत्व आदि गतिकी उपपत्ति आदिका आभासख्पसे प्रतिपादन करनेमें समय नहीं 
दै । इसलिए आद्य ही सिद्धान्त कहा गया है और द्वितीय पुवेपक्ष । क्योंकि संभव न होनेपर मी मुख्य 
अथंका ही ग्रहण हो, ऐसा कोई आज्ञा करनेवाला प्रमाण विद्यमान नहों है । परविद्याके प्रकरणमें भी 
अपरविद्याके आश्रय गतिका अनुकीतंन परविद्याकी स्तुतिके लिए 'विश्‍्वडडन्या उत्क्रमणे मवन्ति' 
( भिन्न-भिन्न गतिवाली नाड़ियाँ केवळ उत्क्रान्तिके लिए हैं ) इसके समान उपपन्न होता है । 'प्रजापतेः 
समां वेइम प्रपच्चे' इसमें तो पुवंवाक्यसे विच्छेदकर कायंत्रह्ममें भी प्राप्तिका सङ्कल्प विरुद्ध नहीं है । 
सगुणब्रह्ममें भी सर्वात्मत्व संकीतंन “सवेकर्मा सवकामः इत्यादिके समान हो सकता है । इसलिए गति 
बोधक श्रुतियाँ अपरब्रह्म विषयक ही हैं। पुनः कोई लोग पूव॑सूत्र पूवपक्षसूत्र हैं ओर उत्तरसूत्र 
सिद्धान्तसूत्र हैं, ऐसी व्यवस्थाको जानते हुए गतिबोधक श्रुति परब्रह्म विषयक ही प्रतिष्ठापित 
करते हैं। परन्तु वह अयुक्त है, क्योंकि ब्रहम कर उपपत्ति नहीँ होती ल शो 
स॒वं र. सर्वात्मक ओर परब्रह्म (आकाशवत्सवगतश्व नित्यः 

(र ppt और नित्य है ) 'यस्साक्षादपरोक्षाद्ह्म' (जो साक्षात्‌ अपरोक्ष 
स तियाँ कायं ब्रह्म विषयक ही हैं । इस प्रकार 
पे ण दुबंल है । इसलिए > | 

हाण करर घन झन्य हा 'क्ेचित' इत्यादिसे निराकरण करते हुँ। 


१०८ 
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वेद सवम्‌? (छा० ७२५२), 'ब्रह्मेवेदं विश्वमिदं वरिष्टम' (सु० २।२।११) इत्याद्विश्रुतिनिर्धारित- 
विरोषम्‌, तस्य गन्तव्यता न कदाचिदप्युपपद्यते । नहि गतमेव शम्यते । अन्यो ह्यन्यदूग- 
च्छतीति प्रसिद्धं लोके। ननु लोके गतस्यापि गन्तव्यता देशान्तरविशिषएस्य दष्टा । यथा 
पृथिवीस्थ एव पृथिवीं देशान्तरद्वारेण गच्छतीति। यथाऽनर यस्बेऽपि वाळस्य कालान्तर- 
विशिएं वार्घक स्वात्मभूतमेच गन्तव्यं इषम्‌, तद्दूत्रह्मगो5पि सवशकत्युपतत्वात्कथ- 
चिद्गन्तव्यता स्यादिति-न, प्रतिषिद्धसर्वचिरोषत्वाद्घ्रह्मणः । ` निष्कलं नि प्क्रियं शान्तं निर- 
चद्यं निरञ्जनम्‌' (श्वेता० ६।१९) 'अस्थूलमनण्वहस्व मदी घस्‌ (द्रुह ° ३।८।८ ), स बाह्याभ्यन्तरो ह्यजः 
(सु० २।१।२), 'स वा एष महानज आत्माऽजरोऽमरोऽ्तोऽमयो ब्रह्मः (दृह० ४।४।२५), स पुष 
नेति नेत्यास्भा' (बृह० ३।९।२६) इत्या दिश्रुतिस्मृतिन्यायेभ्यो न देशकालादि विशेषयोगः पर- 
मात्मनि कल्पयितुं शाक्यते । येन भूप्रदेशवयोवस्थान्यायेनास्य गन्तव्यता स्यात्‌ । भूचय- 
सोस्तु घरदेदावस्थादिविरेषयोगादुपपदयते देशकालविदिष्टा गन्तब्यता। जगदुत्पत्तिस्थि- 
तिप्रलयहेतुत्वश्रुतेरनेकशाक्तित्वं ब्रह्मण इति चेत्‌-न, विशेषनिराकरणश्रुतीनामनन्याथ- 
त्वात्‌ । उस्पस्यादिश्रुतीनामपि समानमनन्यार्थत्वमिति चेत्‌-न, तासामेकत्वप्रतिपादन- 
परत्वात्‌ । सुदादिदष्टान्तैि सतो प्रण एकस्य सत्यत्वं विकारस्य चानुतत्व प्रतिपाद्‌- 
यच्छासनं नोत्पस्यादिपरं भवितुमर्हति । $ कस्मात्पुनरुत्पत््यादिश्चुतीनां विशेष निराकरण- 


ब्रह्म है ) 'य आत्मा’ ( जो आत्मा सबके अन्तर है) 'आस्मैवेदं सर्व॑म्‌’ 'ब्रह्मवेदं०' ( यह सम्पुणं जगत्‌ ` 


सर्वश्रेष्ठ ब्रह्म ही है ) इत्यादि श्र तियोंसे सवंगत, सर्वान्तर, सर्वात्मक परब्रह्म जो विशेषरूपसे निर्धारित 
किया गया है, उसमें गन्तव्यता कदाचिद्‌ भी उपपन्न नहीं होती, क्योंकि प्राप्त ही प्राप्य नहीं होता । 
लोकमें यह प्रसिद्ध है कि अन्य ही अन्यके प्रति जाता दै । परन्तु लोकमें प्राप्तकी भी देशान्तर विशिष्ट- 
रूपसे गन्तव्यता देखी जाती है । जेसे पृथिवीपर स्थित हुआ ही अन्य देशद्वारा पृथिवीके प्रति जाता है । 
जिस प्रकार बाळकके अनन्य होनेपर भी अन्यकालसे विशिष्ट स्वात्ममूत ही वाधक्य गन्तव्यरूपसे देखा 
जाता है । चसे ही सम्पुणं शक्तियोंसे युक्त होनेके कारण ब्रह्मामें भी किसी प्रकार गन्तव्यता हो सकती 
है ? नहीं, क्योंकि सवेविशोषोंका ब्रह्ममें प्रतिषेध है, 'निष्कलं०' ( ब्रह्म अवयवरहित, निष्क्रिय, शान्त, 
अनिद्य, निर्लेप है) 'अस्थूलम०' (वह न स्थूल, न अणु, न हत्व और न दीघं है ) 'स बाझाभ्यन्तरो- 
ह्यज:०' ( वह वाह्य ओर भीतर विद्यमान है, अज है ) 'स वा एष०? ( वह यह आत्मा महान्‌, अज, 
अजर, अमर, अमृत, अमय ब्रह्म है ) 'स एष०' ( जिसका मधुङाण्डमें “यह नहीं, यह नहीं' ऐसा 
कहकर निरूपण किया गया है वह यह आत्मा है ) इत्यादि श्रत, स्मृति और अनुकूल तकसि देश, 
काल आदि विशेष योगकी परभात्मामें कल्पना नहीं की जा सकती, जिससे कि म्‌-प्रदेश, वय-अवस्था 


न्यायसे इस ब्रह्ममें गन्तव्यता हो, परथिवी ओर वयमें तो प्रदेश और अवस्था आदि विशेषके योगसे 
देश काल विशिष्ट गन्तव्यता उपपन्न होती है । यदि कहो कि जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय 


कारणत्व बोधक श्र तिसे ब्रह्ममें अनेक शक्तित्व है? तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि विशेष निराकरणक 
श्र्‌ तियाँ अनन्याथंक हैं। यदि कहो तो उत्पत्ति आदि श्र्‌ तियोंमें मी अनन्यार्थत्व समान है, तो ऐसा 
नहीं है, क्योंकि वे एकत्व प्रतिपादन परक हैं । मृत्तिका आदि इष्टान्तोसे सत्‌ अद्वितीय ब्रह्ममें सत्यत्वका 
और विकारमें अनृतत्वका प्रतिपादन करता हुआ शास्त्र उत्पत्ति आदि परक नहीं हो सकता । परन्तु 
यह कंसे जाना जाय कि उत्पत्ति आदि प्रतिपादक श्र्‌तियाँ विशेष निराकरण करनेवालो श्र_तियोंके 


सत्यानन्दी 
क निविशेष श्र तियाँ निराकांक्ष होनेसे स्वाथमें फलवाली हैं, अतः अङ्गी हैं ओर विद्वेष श्र्‌ तियाँ 
अफलवाली हैं, अतः निषेध्य विशेषके समपंण आदि द्वारा अङ्गमूत हैं, क्योंकि 'फलब्रत्सन्निधावफल 


~ 
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शुतिशेषत्वं न पुनरितरशोषत्वमितरासामिति ? उच्यते-विशेषनिराकरणश्चतीनां निरा- 
काङ्खथत्वात्‌ । न ह्यात्मन प॒कत्वनित्यत्वशुद्धत्वाद्यवगतौ सत्यां भूयः काचिदाकाह्लेपजा- 
यते, पुरुषाथसमातिवुद्धचु पपत्ते :, तन्न को मोहः कः शोक एकरवप्तचुपदयतः! (ईशा० ७), po 
बै जनक Re (बह ० ४।२।४ ), “विद्वान्न बिभेति कुतश्चन पतं ह वाव न तपति, किमहं साधु 
करकं, किमहं पाप भकरवस्‌' ( तैत्ति० २।१।१ ), इत्या दिश्रुतिम्यः, तथैव च विदुषां तुष्टयनु- 
भवादिद्‌ शनात्‌ | विकारा चुताभिसंष्यपवादाच्च “गृस्योः स रूत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति' 
रति । अतो न विशेषनिराकरणश्वुतीयामन्यशेपत्वमवगन्तु शक्यम्‌। नैवमुत्पत्त्यादिशुदीनां 
नाकाय पारा । प्रत्यक्षं तु तासामन्याथंत्वं समनुगम्यते। तथा हि- 
छुङ्गसुत्पतित सोम्य विजानीहि नेदूमसूर भविप्यति’ (छा०६।८।३) इत्युपन्यस्योदक सत पचै- 
कस्य जगन्सूलस्य विज्ञेयत्वं दृर्शायति। यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते। येन जातानि जीवन्ति । 
यव्ययन्स्यमिसंविशन्ति । तद्विजिज्ञासस्व । तद्ब्रह्मेति’ ( ते० ३।१।१ ) इति च । एवसुत्पत्त्यादि- . 
शरुतीनामैकात्यावगमपरत्बान्नानेकशक्तियोगो ब्रह्मणः । अतञ्चगन्तव्यत्वानुपपत्तिः। “न 
तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति ब्रव सन्त्रह्माप्येति' (ब्रह ० ४।४।६) इति च परस्मिन्त्रह्मणि गति निवार- 
अङ्गभूत हैं और विशेष प्रतिषेधक श्रुतियाँ उत्पत्ति आदि प्रतिपादक श्रुतियोंके अङ्ग नहीं हैं ? कहते हँ. 
विशेष निराकरणक श्रुतियाँ निरा्काक्षाथंक हूँ, क्योंकि आत्मका एकत्व, नित्यत्व, गुद्धत्व आदि ज्ञान 
होनेपर पुनः कोई मी आकांक्षा उत्पन्न नहीं होती । कारण कि “तन्न को मोहः०' ( उस समय एकत्व- 
दर्शी उस विद्वानुमै क्या मोह ओर शोक हो सकते हैं ? अर्थात्‌ नहीं हो सकते) "अमय चे०? 
( हे जनक ! निश्चय तु अमयका प्राप्त हो गया है ) 'यिद्वान्न०' ( उस ब्रह्मके आनन्दको जानेवाला 
विद्वान्‌ केसोसे भी मयमीत नहीं होता उस विद्वामूको मैंने शुम कमं वयो नहीं किया, पाप कमं क्यों 
किया इसप्रकारको चिन्ता सम्तप्त नहों करती ) इत्यादि भुतिसे पुरुषाथ-पुरुषको अभीष्ट वस्तुकी समाप्ति 
विषयक बुद्धि उपपन्न होती है । उसी प्रकार तत्ववेत्ताविद्वानोंमें सन्तुष्टि अनुभव आदि देखनेमें आते 
हैं। ओर विकार एवं अनृतमें ीमिसन्धि-आग्रहृका अपवाद मी है, क्योंकि “गत्योः स०' (जो अद्वितीय 
ब्रह्ममें नाना-सा देखता है वह मृत्युमे मृत्युको प्राप्त होता है ) ऐसी श्रुति है । इसलिए विशेष निरा- 
करण करनेवाली श्रुतियोंमें अन्य शेषत्व नहीं जाना जा सकता । इसीप्रकार उत्पत्ति आदि प्रतिपादक 
श्रुतियोंमें निराङ्धाक्ष अर्थ प्रतिपादन करनेकी सामथ्यं नहीं है, क्योंकि उनका तो ढन्यार्थत्व प्रतयक्ष 
समनुगत है। जैसे कि 'तत्रेतच्ुङ्गम्‌०' ( हे सोम्य ! उस जलसे ही तू इस थरीररूप अङ्कुर-कायंको 
उत्पन्न हुआ समझ क्योंकि यह निमूंळ-कारण रहित नहीं हो सकता ) इसप्रकार उपक्रमकर उपसंहार-अन्तमें 
जगतके मूलभूत एक ही सतूको विज्ेयहपसे दिखळाती है । और 'यतो वा०' (जिससे निश्चय ही ये सब 
भूत उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होकर जिसक्े आश्रयये ये जीवित रहते हैं ओर अग्तमें विनाशोन्मुख होकर 
जिसमें लीन होते हैं, उसे विशेषल्पसे जाननेको इच्छाकर वही ब्रह्म है ) यह श्रुति है। इसश्रकार 
उत्पत्ति आदि प्रतिपादक श्रृतियाँ एकात्म्य अवगम परक होनेसे ब्रह्ममें अनेक शक्तिका योग नहीं हो 
सकता । इसलिए ब्रह्ममें गन्तव्यत्वकी अनुपपत्ति है। “न तस्य प्राणा” ( उस ्रह्मवत्ताके प्राण इस 
शरीरसे उत्क्रमण नहीं करते, ब्रह्म ही होकर ब्रह्म प्राप्त होता है ) इसप्रकार श्रुति परब्रहामे गतिका 
निवारण करती दै । उसका 'स्पष्टो होकेषास' इस सूशमें व्याख्यान किया जा चुका है । गतिकी कल्पना 
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तदुङ्गम्‌ः ( फरवापूकी सन्निधिमें अफछवात्त उसका अङ्ग है ) यह न्याय है । इससे निशेष श्र तियाँ 


सविशेष श्र तियोंके अङ्ग नहीं हो सकतीं । इसप्रकार त्यायसे सविशेष श्र तियोंमें अज़ृत्व कहकर अब 
श्र तिघे भी 'प्रत्यक्ष तु शादिसे कहते हैं । 
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यति । तद्व्याख्यातम्‌- स्पष्ट हयकेषाम्‌' (ब्रह्मसूत्र २।१३) इत्यन्न । # रातिकदपनायां च गन्ता 
जीवो गन्तव्यस्य ब्रह्मणोऽवयचो विकारो वाऽन्यो वा ततः स्यात्‌। अत्यन्ततादात्म्ये गमना- 
नुपपत्तेः। यद्येवं ततः कि स्यात्‌-उच्यते? यद्येकदेशस्ते नैकदेशिनो नित्यप्नातत्वाच पुननने 
हागमनमुपपद्तें,एकदेशैकदेशित्वकल्पना च त्रह्मण्यनुपपन्ना निरवयवत्वप्रसिद्ध ॥विकार- 
पक्षे5प्येतत्तुर्यम, बिकारेणापि विकारिणो नित्यप्राप्तत्वात्‌ | नहि घटो सदात्मतां परित्यज्या- 
वतिष्ठते ,परिल्यागे वाऽमावप्रापेः। विकारावयवपक्षयोश्च तद्वतः स्थिरत्वादून्रह्मणः ससा- 
रगमनमप्यनवक्ल्प्तम । अथान्य एव जीवो त्रह्मणः।. सोऽणुवर्यापी सध्यमपरिमाणो वा 
भवितुमर्हति । व्यापित्वे गमनानुपपत्तिः, मध्यमपरिमाणत्वे चानित्यत्वप्रसङ्गः । अणुत्वे 
कृत्स्नदारीरवेदनाचुपपत्तिः | प्रतिषिद्धे चाणुत्वमध्यमपरिमाणत्वे विस्तरेण पुरस्तात्‌। पर- 
स्माच्चान्यत्वे जीवस्य तत्वमसि' (छा० ६। ।७) इत्यादिशासत्रवाघप्रसकुः । विकारावयवपक्ष- 
योरपि समानोऽयं दोषः । विकारावयवयोस्तद्वतो5नन्यत्वाददोष इति चेत्‌-न, सुख्येक- 
त्वाचुपपत्तेः । सवष्वेते घु पक्षे्वनिमोक्षप्रसङ्गः । संसार्यात्मत्वानिदृत्त । निदत्त या स्वरूप- 
नाराप्रसङ्गः ्र्मत्मत्वानभ्युपगमाच्च । क यत्तु केश्विज्जव्प्यते-नित्यानि ने मित्तिकानि कर्मा- 


होनेपर वह गन्ता जीव गन्तव्य ब्रह्मका अवयव वा विकार अथवा उससे अन्य होना चाहिए ? क्योंकि ' 
अत्यन्त तादास्म्यमें गमन अनुपपन्न है । यदि ऐसा हो तो उससे क्या होगा ? कहते है--यदि जीव 
ब्रह्मका एक देश-माग-अवयव हो तो उस एक देशी ब्रह्मके नित्य प्राप्त होनेसे पुनः ब्रह्मगमन उपपन्न 
नहीं होता । एक देश ओर एकदेशित्व कल्पना ब्रह्ममें अनुपपन्न है, क्‍योंकि वह निरवयवछूपसे प्रसिद्ध 
हे । विकारपक्षमें मी यह अनुपपत्ति समान है, कारण कि विकारसे विकारी नित्य प्राप्त है। घट 
मृदात्मताका परित्याग कर अवस्थित नहीं होता, क्योंकि परित्याग करनेपर उसका अमाव प्राप्त होगा । 
विकारपक्ष और अवयवपश्षमें विकारी ओर अवयवी ब्रह्मके स्थिर होनेसे संसारगमन भी अनिश्चित 
है। यदि जोव ब्रह्मे अन्य है तो यह अणु, व्यापी अथवा मध्यमपरिमाण वाला हो सकता है। 
व्यापी-व्यापक होनेपर तो गमनकी अनुपपत्ति है । मघ्यपरिमाणवाळा होनेपर अनित्यत्व प्रसङ्ग है । 
अणुत्व होनेपर समरत शरीरगत वेदना नहीं हो सकती । अणुत्व और मध्यम परिमाणत्वका तो 
विस्तारसे पूव प्रतिषेध किया गया है। जीवका परमात्मासे अन्य होनेपर 'तच्वमसि' इत्यादि एकत्व 
बोधक शास्त्रका बाघ प्रसङ्ग होगा । यह दोष तो विकार आर अवयव पक्ष में भी समान है । यदि कहो 
कि विकार और अवयव तो विकारी और अवयवीसे अनन्य हैं, अतः उक्त दोष नहीं है, तो ऐसा नहीं 
है, क्योंकि मुख्य एकद्वकी अनुपपत्ति होती है, और इन सब पक्षोमें अनिर्मोक्ष प्रसङ्ग दै, कारण कि 
संसार्यात्मत्वकी निवृत्ति नहीं होगी, ्षथवा निवृत्ति होनेपर उसके स्वरूपका नाश प्रसंग होगा, क्योंकि 
उसमें ब्रह्मात्मत्वका स्वीकार नहीं किया गया है । कुछ लोग तो यह कहते हैं-निश्‍्य और नमित्तिक 
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* यदि गन्ता जीवकी ग्रांतकी कल्पना की जाय तो यह प्रश्‍न उठता है कि गन्ता जीवका गन्तव्य 
ब्रह्मके साथ वया सम्बम्ध है ? क्या वह गन्तव्य ब्रह्मका अवयव है वा विकार है अथवा अन्य है? 
प्रथम दो विकल्प भेद ओर अभेदसे हैं शोर तृतीय अत्यन्त भेदमें है। अत्यन्त अभेदमें तो गमन 
नहीं हो सकता । अतः 'उच्यते' आदिसे सब विकल्पोंका समाधान किया गया है । 

कैः अब अन्य मतका 'यत्त' इत्यादिसे उपन्यास कर खण्डन करते हूँ। संसारका निमित्त 
कमं हैं उनके अमावसे संसारका अभावरूप मोक्ष स्वतः सिद्ध है। इसलिए ब्रह्मज्ञानके विना भी 
संसारके अभाव होनेसे मोक्ष होता हे । जैसे रोगके निमित्ता अभाव होनेसे रोग निवत्त हो जाता 
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ण्यचुष्टीयन्ते प्रत्यवायाजुत्पत्तये, कास्यानि प्रतिषिद्धानि च परिहियन्ते स्वर्गनरकानवापये, 
सांप्रतदे्दीपभोग्यानि च कर्माण्युपभोगेनेव क्षिप्यन्त इत्यतो वर्तमानदेहपातादृध्च देहा- 
न्तरध्रतिसंघान कारणाभावात्स्वरूपाबस्थानछक्षणं केचल्यं विनापि ्रह्मात्मतयैचंतृत्तस्य 
सेत्स्यतीति-तदसत्‌ , प्रमाणासावात्‌। न ह्येतच्छास्रेण केनचित्प्रतिपादितं मोक्षार्थीत्थं 
समाचरेदिति। स्वमनीषया त्वेतततर्कितं यस्मात्कर्मनिमित्तः संसारस्तस्मान्निमित्ता- 
आचान्त भविष्यतीति । न चतत्तकयितुमपि शाक्यते, निमित्ताभावस्य दुर्शानत्वात्‌। 
बहुनि हि कर्माणि जञात्यन्तरसंचितानी ्टानिष्विपाकान्येकेकस्य जन्तोः संभाव्यन्ते । तेषां 
विरुद्धफलानां युगपदुपभोगासंभवात्कानिचिङ्ब्धावसराणीद्‌ं जन्म नि्मिमते, कानिचित्त 
देश काळनिमित्तप्रतीक्षाण्यासत इत्यतस्तेषामवरिष्टानां सांप्रतेनोपभोगेन क्षपणासंभवान्न 
यथावणितचरितस्यापि वतंमानदेहपाते देहान्तरनिमित्ताभावः शाक्यते निइचेतुम्‌ । कमं- 
शेषसद्भावसि द्विश्च 'तद्य. इह रमणीयचरणाः', “ततः शेपेण' इत्यादिश्रुति स्सृतिभ्यः । ® स्यादे- 
तत्‌-नित्यनेमित्तिकान तेषां क्षेपकाणि भविष्यन्तीति, तन्न, विरोघाभावात्‌। सति हिः 
विरोधे क्षेप्यक्षेपकभावो भवति । नच जन्मान्तरसंचितानां सुरृतानां नित्यनेमित्तिकेरस्ति 
विरोधः । शुद्धिरूपत्वाविशोषात्‌ । दुरितानि त्वशुद्धिरूपत्वात्सति विरोधे भवतु क्षपणं नतु 
कर्मोका अनुष्ठान प्रत्यवायकी अनुत्पत्तिके लिए किया जाता है । काम्य बोर प्रतिषिद्ध कर्मोका स्वगं 
ओर नरककी आप्रप्तिके लिए परिहार किया जाता है । वतमान देहके उपमोग योग्य कमं उपमोगसे 
ही क्षय हो जाते हैं, अतः वतमान देहपातके अनन्तर अन्य देहके प्रतिसंधान कारणका अमाव होनेसे 
स्वरूपावस्थानरूप कॅवल्य ब्रह्मात्मताके विना भी एवंवृत्त पुरुषको सिद्ध होगा । वह ठीक नहों है, 
क्योंकि इसमें कोई प्रमाण नहीं है । मोक्षार्थी इसप्रकार आचारण करे यह किसी मी शास्त्रसे प्रति- 
पादित नहीं है । यह अपनी बुद्धिले हो तक किया गया है, क्योंकि कमं निमित्तक संसार है, अतः 
निमित्तके अमावसे संसार नहीं होगा । परन्तु यह तक मी नहीं किया जा सकता, कारण कि निमित्त 
का अभाव दुय है । एक एक भ्राणोके अन्य-अन्य जस्ममें संचित इष्ट, अनिष्ट फलवाले अनेक कमं 
संभावित हैं । अत्यन्त विरुद्ध फलवाले उन कमांक युगपत्‌ उपमोग संमव न होनेसे उनमें से फल 
देनेका अवसर प्राप्त किए हुए कुछ कमं इस जन्मका निर्माण करते हैं और देश, काछ ओर निमित्त 
की प्रतीक्षा करनेवाले कुछ कमं रहते हँ ( इसलिए उन अवशिष्ट कर्मोका संप्राप्त उपमोग क्षपण 
असंभव होनेसे यथावणित चरितवालेका भी वर्तमानदेहके पात होनेपर अन्य देहके निमित्तका 
अभाव निश्‍चित नहीं किया चा सकता है । 'तद्य इह०' ( इसलिए जो यहाँ रमणीय चरणवाले हैं ) 
“ततः दोपेण' ( पीछे शेषसे ) इत्यादि श्रुति ओर स्मृतिसे कमंशेषके सद्भावकी सिद्धि होती है । 
परन्तु यह शङ्का हो सकती है-नित्य ओर नंमित्तिककमं उन-अवशिष्ट करमाक्रे क्षेपक ( नाशक ) 
होंगे, वह युक्त नहीं दै, क्योंकि उनमें विरोधका मा | मक क है मार 
जन्मान सुकृत कर्मोका वर्तमान नित्य-नमि साथ ; 
कि दी म मर हा. दुरितोंहा अशुद्धिर्य होनेसे विरोध होनेपर विनाश मले हो, 
सत्यानन्दी दीपिका । 5 

है और पुनः नहीं होता । परन्तु यह कथन असङ्गत है, क्योंकि हक हि Ro 
ग त gts कर्मोंका अस्तित्व सिद्ध होता है । 

क अनारव्ध फलवाले पुण्य-पाप भले हों, परन्तु उनका नित्य-नेमित्तिक कर्मोके अनुसार 
नाश होनेपर जन्मान्तर न होगा, इस आशयसे 'स्यादेतत्‌० इत्यादिसे शङ्का करते हैं । परतु यहाँ 
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तावता देहान्तरनिमित्ताभावसिद्धिः, खुछतनिमित्तत्वोपपत्तेः, दुरितस्याप्यशेषक्षपणा- 
नचगमात्‌ । नच नित्यने मित्तिकाचुष्ठानात्मत्यवायानुत्पत्तिमात्रम्‌ , न पुनः फळान्तरोत्पत्ति- 
रिति प्रमाणमस्ति, फळान्तरस्याप्यनुनिप्पादिनः संभवात्‌। स्मरति ह्यापस्तस्व*--'तद्य- 
_ थाम्रे फछाथे निमिते छायागन्धावनूत्पद्येते एवं धमं चर्यमाणमर्था अनूत्पद्यन्ते' इति । न चासति 
सम्यग्द्शने सर्वात्मना कास्यप्रतिषिद्धवजंनं जन्मंप्रायण।न्तराले केनचित्प्रतिज्ञातुं शक्यम्‌। 
सुनिषुणानामपि सुक्ष्मापराघ्रदर्शनात्‌ । संशायितव्यं तु भवति, तथापि निमित्तभावस्य 
दुर्शानत्वमेव । न चानभ्युपगम्यमाने ज्ञाचगम्ये त्रह्मात्मत्वे कतृत्वभोक्तृत्वस्थभावस्या- 
त्मन केवल्यमाकाहितु शाक्यम्‌। अग्न्यौष्ण्यवत्स्वमावस्यापरिद्दाराय्चात्‌ । & स्यादे- 
तत्‌ । कर्दस्वमोक्तुत्वकायंमनथो न तच्छक्तिस्तेन शक्यत्यवस्थानेऽपि कार्यपरिहारा- 
ढुपपन्नो मोक्ष इति- तञ्च न, शक्तिसद्भावे कार्यप्रसचस्य दुर्निवारत्वात्‌ । अथापि स्यान्न 


केवला शक्तिः कार्यमारभतेऽनपेक्ष्यान्यानि निमित्तानि, अत एकाकिनी सा स्थितापि 


नापराध्यतीति-तच्च न, निमित्तानामपि शक्तिळक्षणेन संबन्धेन नित्यसंवद्धत्वात्‌। 
तस्मात्कर्तत्वभोक्तृत्वस्वभाचे सत्यातमन्यसत्यां विद्यागस्यायां ब्रह्मात्मतायां न 


परन्तु इतनेसे देहान्तर निमित्तके अभावकी सिद्धि नहीं होती, क्योंकि सुकृतरोंमें निमित्तत्व उपपन्न है 
और दुरितका भी अशेष विनाश अवगत नहीं होता । इसीप्रकार नित्य-नेमित्तिकके अनुष्ठानसे ५त्यवाय 
की अनुत्पत्तिमात्र होती है और अन्य फलकी उत्पत्ति नहीं होती, ऐसा होनेमें कोई प्रमाण नहीं है । 
क्योंकि अन्य फलका भी उसके साथ निष्पन्न होना सम्मव है । 'तद्यथास्रे' ( जैसे फलके लिए 
निमित आम्रवृक्षके पीछे छाया और गन्ध उदसन्न होते हैं, वेसे घमं अनुष्डानके पीछे अथं उत्पन्न होते 
हैं ) यह आपस्तम्व स्मृति है। सम्यस्दशनके न होने तक जन्म-मरणके मध्यमे सर्वात्मना काम्य और 
प्रतिपिद्धके त्यागको किसीसे मी प्रतिज्ञा नहीं की जा सकतो, क्योंकि कमंकुशल पुरुषोंमें मी सुक्ष्म 
अपराध देखनेमें आता है । संशयका विषय तो हो सकता है, तो मी निमि्तका अमाव दुर्विज्ञेय ही 
है । ज्ञानगम्य ब्रह्मात्मत्व स्वीकार न करनेपर तो कतृत्व भोवतृत्व स्वमावंवाले आत्माके केवल्यकी 
झाकाइक्षा नहीं की जा सकती, कारण कि अग्नि-औष्ण्यके समान स्वभाव अपरिहायं है । ऐसा हो, 
परन्तु कतृंस्व, भोवतृत्वरूप कायं अनर्थक है उसकी शक्ति नहीं, इससे शक्तिके अवस्थित होनेपर भो 
कार्यके परिहारसे मोक्ष उपपन्न होता है ? वह युक्त नहीं है, क्योंकि शक्तिके सद्भावमें कायंका जग्म 
दुनिवार है । और मी शङ्का होती है कि केवल शक्ति अन्य देश, काळ आदि निमित्तोंकी अपेक्षा 
न कर कार्यका आरम्म नहीं करती, इससे वह एकाकी स्थित होती हुई मी पराध नहों करती ? वह 
मी ठीक नहीं, क्योंकि निमित्त मी शक्तिरूप सम्बन्धसे नित्य सम्बद्ध हैं। इसलिए कतृत्व भोवतृत्व 
स्वभावके विद्यमान होनेपर ओर आत्मामें विद्यागम्य ब्रह्मात्मत्व न होनेपर तो किसी प्रकार भो मोक्ष 
की आशा नहीं है। ओर “नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय' ( ज्ञानके विना मोक्षके लिए अन्य साधन 


सत्यानन्दो-दीपिका 
यह प्रश्‍न उठता है कि कतृत्व आदि आत्माका स्वमाव है अथवा उसमें आरोपित है? प्रथमपक्ष में- 


क्या वह स्वभावकायं दै अथवा शक्ति ? कार्यपक्षमें--उस कायंकी निवृत्तिमें मोक्ष है अथवा उसकी 
स्थितिमें ? प्रथमपक्ष-अग्नि-ओष्ण्यके समान स्वभाव निवत्त नहीं किया जा सकता । द्वितीय-स्थितिमें 
तो वदतोव्थाघात है, क्योंकि जब कायं विद्यमान है तो मोक्ष कंसे हो सकता है। अव स्वभाव शक्ति 


है, इस पक्षकी 'स्यादेतत्‌' इत्यादिसे शङ्का करते हैं । 


& यदि कतृंत्व आदि आत्मामें आरोपित है, यह द्वितीय पक्ष कहो तो वह तत्वज्ञानसे ही 
निवृत्त हो जाता है, इस विषयमें “नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय' “ज्ञानादेवं तु कैवल्यम्‌! इत्यादि श्रुति 
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अधि० ५ सू० १४ ] भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित 
कथंचन मोक्ष प्रत्याशास्ति । श्रुतिशञ्च- 


८९३ 
'नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ (श्रेता० ३।८ 
द्न्यं. मोक्षमार्ग चारयति। परस्मादनन्यस्वेऽपि जीवस्य सर्न्धहारंणो पर 
दिप्रमाणाप्चृत्तेरिति चेत्‌-न, परोकप्रबोधात्स्वप्नव्यवदारवत्तदुपपत्तेः शास्त्र च 'यत्र हि 
द्वैतमिव अवति तदितर इतरं पश्यति' (बृह० ३।४।१४,४।५।१५ ) इस्यादिनाऽप्रवुद्धविषये प्रत्य- 
क्षादिव्यचद्दारमुकत्वा पुनः प्रबुद्धविपये “यत्र स्वस्य सचमास्मैवाभूत्तव्केन क॑ पइगेत्‌' (बृह० २।४।- 
१४,१।५।१५ ) इत्यादिना तदभावं दर्शायति। तदेव परप्रह्मयिदो गन्तव्यादि विज्ञानस्य 
चाधितत्वान्न कथंचन गतिरुपपादयितुं शाक्या। किविषयाः पुनर्गतिअतय इति ? उच्यते- 
सझुणिद्याविषया भविष्यन्ति। तथा हि-कचित्पञ्चाग्निविद्या प्रकृत्य गतिरुच्यते, कचि- 
त्पयङ्कविद्यां कचिद्वेश्वानरविद्याम्‌। यत्रापि ब्रह्म प्रकृत्य गतिरुच्यते-'यथा प्राणो ब्रहम क॑ ब्रह्म 
ख ब्रह्म! ( छा० ४।।०।५ ) इति, अथ यदिदमस्मिन्बरहमपुरे दृहरं पुण्डरीक वेइप्र' ( छा० ७।१।१ ) 
इति च, तत्रापि वामनीत्वादिभिः सत्यकामादिभिञ्च गुणेः सगुणस्यैवोपास्यत्वात्संभवति 
गतिः। न कर्चित्परत्रझविषया गतिः श्राव्यते, यथा गतिप्रतिपेधः श्रावितः-'न तस्य प्राणा 
उत्क्रासन्ति' ( बृह० ४।४।६ ) इति। ब्रह्मबिदाप्नोति परम्‌? ( ते० २।१।१ ) इत्यादिषु तु सत्यप्या- 
प्नोतेगेत्यथत्वे वणितेन न्यायेन देशान्तरप्रापत्यसंभवात्स्वरूपप्रतिपत्तिरेयेयम विद्या ध्यारो- 
पितनाम रूपप्रविळयापेक्षयाऽभिधीयते- हमत्र सञ्रहमप्मति ( बृह० ४।४।७ ) इत्यादिवदिति 
दर्व्यम्‌ । अपि च परविषया गतिवर्याख्यायमाना प्ररोजनाय वा स्यादनुचिन्तनाय वा? तत्र 
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नहीं है ) यह श्रुति ज्ञानसे अन्य मोक्षमागफा वारण करती हे । जीवका परमात्मासे अनन्य होनेपर 


भी सव व्यवहारका लोप प्रसङ्ग होगा, क्योंकि इस पक्षमे प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंकी प्रवृत्ति नहीं है, ऐसा 
यदि कहो तो नहीं, क्योंकि तत्त्वज्ञानके पूवं स्वप्नव्यवहारके समान उसको उपपत्ति होतो है । 'तन्न हि०' 
( जहाँ हत-सा होता है वहाँ अन्य-अन्यको देखता है ) इत्यादिसे शास्त्र अभ्रवुद्धविषयपे प्रत्यक्ष आदि 
व्यवहार कहकर पुनः भ्रबुद्धविषयमें “यन्न त्वस्प्र०' ( जिस समय इस विद्वानुके लिए सत्र आत्मा ही हो 
गया तव किससे किसे देखे ) इत्यादि शास्त्रसे उसका अभाव दिखलाते हैं। इसलिए परब्रह्मज्ञानीके 
गन्तव्य आदि विज्ञानका वाध होनेसे किसीप्रकार मो गतिका उपपादन नहीं किया जा सकता । 
तब गति प्रतिपादक श्रृठियां किसको विषय करती हैं ? कहते हैं-सगुण बिद्या विषयक होंगी । जेये कि 
कहीं पच्चारिन विद्याको प्रस्तुतकर गति कहो जाती है, तो कहींपर पर्यङ्कविद्या ओर कहोंपर वश्वानर- - 
विद्याका उपक्रम कर कही जाती है । और जहाँ ब्रह्मको प्रस्तुतकर गति कही जाती है, जसे “प्राणो 
ब्रह्म०' ( प्राण ब्रह्म है, सुख ब्रह्म आकाश ब्रह्म है। ) और अथ यदिंदम०' ( अब इस शरीररूपी 
्रह्मपुरके भीतर जो यह सुक्ष्म कमझाकार गृह है ) यह श्रुति है । वहाँपर मी वामनीत् आदि बोर 
सत्यकामत्व आदि गुणोंसे सगुणन्रह्मके ही उपास्य होनेसे गति सम्भव है। जसे “न तस्य०' ( उस 
ब्रह्मवितके शरीरसे प्राण उत्क्रमण नहों करते ) इसप्रकार गतिका प्रतिषेध सुनाया गया है, वेसे कहीँपर 
परब्रह्म विषयक गति नहीं सुनाई जाती । “ब्रह्मत्रिदाप्नोति परम इत्यादि श्रुतिमें “अप्‌ः घातु गत्यथंक 
होनेपर भी वर्णित न्याय (ब्रह्म सवंगत सर्वान्तर ओर सर्वात्मा है) से देशान्तर प्राप्तिका अतमव होनेसे 
अविद्यासे अध्यारोपित नाम, रूपके विळथकी अपेक्षा “ब्रह्म सन्म्रह्माप्येति' इर्मादिके समान यह स्वरूप- 
प्राप्ति ही अभिहित है, ऐसा समझना चाहिए। ओर परब्रह्म विषयक व्याख्यान की हुई गति 
प्ररोचनके लिए अथवा अनुचिःतनके लिए होगी ? उसमें ब्रह्मतत्ववित्‌ पुरुषमें तो गतिको उत्तिसे “ 
सत्यानन्दी दीपिका 
प्रमाण हैं । इसप्रकार प्रासद्धिकका परिहारकर अब प्रकृत परमतत््वका 'तदेवस्‌ इत्यादिसे उपसंहार 
करते हैं । इसलिए सवंगत सर्वान्तरात्मा ब्रह्म गन्तब्य न होनेथे परब्रह्मडित्‌को गति नहीं हो सकती । 
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८६३ त्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ४ पा० ३ 


प्रोचनं तावद्चहा"विदो न गत्युक्त्या करियते, स्त्रसंवेद्येतेबाव्यचहितेन विद्यासमर्पितेन 
स्वास्थ्येन तस्सिद्धे । नच नित्यसिद्धनिःश्रेयसनिवेद्न स्या लाध्यफलस्य विज्ञानस्य गत्यनु- 
चिन्तने काचिदपेक्षोपपद्यते। तस्मादपरप्रह्मचिषया गतिः। तज्ञ परापरत्रहाचिवेकानवधार- 
णेन पर स्मिन्त्रह्मणि बर्तमाना गतिश्रुतयःपरस्मिन्नध्यारोप्यन्ते। ॐ कि छे ्रह्मणी-परमपरं 
चेति? बाढं द्वे-'एतद्वे सत्यकाम परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारः’ (० ५।२) इत्यादिद्चानात्‌। 
कि पुनः परं ब्रह्म किमपरमिति ? उच्यते-यत्राविद्याङतनामरूपादिविरोषप्रतिषेघाद स्थुला- 
दिशब्देन्नह्मोपद्चियते, तत्परम्‌। तदेव यत्र नामरूपादिविरोषेण केनचिद्विरिएसुपालना- 
योपदिश्यते--'सनोमय। प्राणशरीरो भारूपः' (छा० ३।१४।२) इत्यादिशव्दैस्तद्‌परम्‌ । नन्वे- 
चमद्वि तीयश्चतिरुपरुध्येत, न; अविद्याक्ततनामरूपोपाधिकतया परिृतत्वात्‌ । तस्य चाएर- 
ब्रहोपासनस्य संनिघो श्रूयमाणम्‌ “स यदि पितृलोककामो सवति’ ( छा० ८।२।१ ) इत्यादि 
जगदेश्वर्यलक्षणं संसारगोचरमेव फलं .अवति’ अनिवर्तितत्वादविद्यायाः। तस्य च देदा- 
विशेषायबद्धत्वात्तत्पाप्त्थ गमनमविरुद्धम्‌। सर्वगतत्वेऽपि चात्मन आकाशास्येच घटादिः 
गमने, वुद्धयाद्युपाधिगमने गमनप्रसिद्धिरित्यवादिष्म 'तदगुणसारत्वात' ( ब्रहमसून्र २।३।२९ ) 
इत्या तस्पात्‌ 'कार्य यादरिः' (ब्रह्मसूत्र ४।३।७) इत्येष एवं स्थितः पक्षः। “परं जैमिनिः’ 
(ब्रह्मसूत्र ९३ ३।१२) इति तु पक्षान्तरप्रतिभानमात्रप्रदशानं प्रज्ञाविकासनोयेति दव्तम्‌ ॥१७॥ 
प्ररोचन नहीं किया जाता, क्योंकि वह तो स्व संवेद्य विद्यासे समपित अव्यवहित स्वास्थ्यसे सिद्ध हे । 
कौर नित्य सिद्ध निश्नेयस निवेदन विशिष्ट असाध्यफलवाले विज्ञानकी गतिके अनुचिन्तनमें कोई अपेक्षा 
उपपन्न नहीं होती । इससे अपरब्रह्मविषयक गति है । उसमें पर ओर अपर ब्रह्मके विवेकका निश्चय न 
होनेसे अपरब्रह्ममें वतंमान गतिवोधक श्रुतियाँ परब्रह्ममें अध्यारोपित की जाती हैं । क्या पर ओर अपर 
दो ब्रह्म हैं ? हाँ, ठीक, दो ब्रह्म हैं। क्योंकि 'एतद्वे सत्यकास०' ( पिप्पलादने कहा--हे सत्यकाम ! 
यह जो झंकार है वही निश्‍चय पर ओर अपर ब्रह्म है ) इत्यादि देखनेमें आता है। तो परब्रह्म क्या 
है और अपर ब्रह्म क्या है? कहते हैं--जहां अविद्याकृत नाम-रूप आदि विशेषके प्रतिषेधसे अस्थूल 
आदि दाब्दोंसे ब्रह्म उपदिष्ट है वह परत्रह्म है, और वही जब नाम-रूप आदि किसी विशेषणसे विशिष्ट 
होता हुआ उपासनाके लिए 'मनोमयः प्राणश्नरीरो मारूपः०' ( ब्रह्म मनोमय, प्राणशरीर भाख्प है ) 


इत्यादि शब्दोंसे उपदिष्ट होता है वह अपर ब्रह्म है। परन्तु ऐसा होनेपर द्वैत प्रतिपादक श्रुति बाधित 
होगी ? नहीं, बयोंकि अविद्याकृत नाम-रूप उपाधिसे युक्त होनेके कारण वह परिहूत है। और अपर- 


ब्रह्मकी उपासनाका उसके समीपमें 'स यदि०' ( यदि वह पितृलोककी कामनावाला होता है ) इत्यादि 
जगत्‌ ऐश्वयेरूप संसार विषयक हो श्रयमाण फल होता है, क्योंकि उसकी अभी तक अविद्या निवृत्त 
नहीं हुई है । आर वह देशविशेषमें अवबद्ध है, इसलिए उस देशकी प्राप्तिके लिए गमन विरुद्ध नहीं 
है । आत्माके सतंव्यापक होनेपर मी जसे घट आदिके गमनसे आकाशका गमन होता है, वेसे ही 
बुद्धि आदि उपाधिके गमन होनेपर आत्मामें गमन प्रसिद्ध है, ऐसा 'तदूगुणसारत्वात्‌" इस सूत्रभें हमने कहा 
है। इसलिए 'काय बाद्रि।' ( बादरि आचायंके मतमें कायंत्रह्म ही गम्य है) यही सिद्धान्त 
पक्ष दै । “परं जेसिनिः' ( जेमिनि आचायंके मतमें परब्रह्म ही गम्य है ) इसप्रकार अन्यपक्षका प्रतिमा- 


नमात्र प्रदशन तो केवल बद्धिकी विशदताके लिए:है, ऐसा समझना चाहिए ॥ १४ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® माया उपाधि रहित शुद्ध ब्रह्म पर है और माया उपाधि युक्त वही ब्रह्म अपर है । 'अस्थूल- 
अन्वणु' इत्यादि श्रुतियाँ अविद्याकृत नाम-रूप विशेषका प्रतिषेध करती हुई परब्रह्मका प्रतिपादन करती 


हैं। 'यः सवज्ञः सववित' 'सत्यकामः सत्यसङ्कल्पः' इत्यादि श्रुतियाँ सोपाधिक अपर ब्रह्मका प्रतिपादन 
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(६ अप्रतीकालस्बनाधिकरणम्‌ । सू० १५-१६ ) 
अप्रतीकालम्बनाच्नयतीति बादरायण उभयथाऽदोषात्तत््ततुञ्च ॥ १५॥ 
पद्च्छेद--अप्रतीकालम्बनाचु, नयति, इति, बादरायणः, उमयथा, अदोषात्‌, तत््रतुः, च । 
सूचार्थ--( अप्रतीकालम्बनात्‌ ) अमानव पुरुष श्रप्रतीकोपासकोंको ( नवति ) हमलोके ले 

जाता ७ वादरायणः ४7 आचाय वादरायणका मत है । ( उभययाञ्दोषात्‌ ) क्योंकि कुछ 
उपासकाको ले जाता है और कुछको नहीं 
तुश्च ) ब्रह्वाक्रतु सय ले जाया आज हा. ता हलर जी दोष नही है कारय छि (ह 
8 स्थितमेतत्कार्यविषया गतिने परविषयेति । इदमिदानीं संदिह्यते-किं सर्वान्वि- 
कारालस्वनानविरोषेणेवामानचः पुरुषः प्रापयति ्रह्मलोकसुत कां शचिदेचेति । कि तावत्पा- 
तम्‌ ? सर्वेषामेषां विदुषामन्यत्र परस्माद्त्रक्मणो गतिः स्यात्‌ । तथा हि 'भनियमः सर्वा- 
साम्‌ ०! (ब्रह्मसूत्र ३।३।३१) इत्यत्राविशषेणेवैषा विद्यान्तरेष्वबतारितेति । पर्व प्रासे प्रत्याह 
अप्रतीकालस्वनानिति । प्रतीकालम्वनान्वजेयित्वा सर्वानन्यान्विकाराळस्बनान्ञयति ब्रह्म 
लोकमिति बादरायण आचार्यो मन्यते। न ह्योवमुभयथाभावाभ्युपगमे कञ्चिद्दोषोऽस्ति, 
अनियमन्यायस्य॒ प्रतीकव्यतिरिक्तेष्वप्युपासनेषूपपत्तः। तत्क्रतुश्चास्योभयथामावस्य 
समर्थको हेतुद्रंएन्य. । यो हि प्रह्क्रतुः स बाममैश्वर्यमासीदेदिति दिष्यते, `तं यथा 
यथोपासते तदेव भवति' इति श्रुतेः, नतु प्रतीकेषु ब्रह्मक्रतुत्वमस्ति, प्रतीक प्रघानत्वादुपा- 
सनस्य । नन्वत्रह्मक्रतुरपि ब्रह्म गच्छतीति श्रूयते यथा पञ्चाग्निविद्यायाम्‌-स एनान्ब्रह्म 
कार्यत्रहा विषयक गति है और परब्रह्म विषयक गति नहीं है, यह सिद्ध हो चुका । अब यह 
सन्देह होता है कि क्या विकारका आलम्बन करनेवाले सब उपासकोंको अमानव पुरुष समानरूपसे 
ब्रह्मलोक प्राप्त कराता है अथवा किन्हींको ही? तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी-इन सभी उपासकोंकी 
परब्रह्मसे अन्यत्र-कायंत्रह्ममें गति होनी चाहिए, क्योंकि 'अनियमः सर्वासाम्‌' इस सूत्रमें समानरूपसे 
ही इस गतिका अन्य उपासनाओमें मो अवतरण किया गया है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 
निराकरण करते हुँ-*अप्रतीकाकम्बनान्‌? प्रतीकका आलम्ब्रन करनेवाछोंको छोड़कर अन्य विकाराछम्बी 
सभी उपासकोंको अमानव पुरुष ब्रह्मलोकमें ले जाता है, ऐसा बादरायण आचाय मानते हैं । इस 
प्रकार उमयथाभाव ( प्रतीकाळम्बियोंको नहीं ले जाता ओर विकारालम्बियोंको ले जाता है ) स्वीकार 
करनेपर भी कोई दोष नहों है, क्योंकि अनियम न्याय प्रतीकसे व्यतिरिक्त उपासनाशोंमें उपपन्न होता 
है । 'तत्करतुश्च? (कायंब्रह्मकी उपासना करनेवाला) इसे उमयथामावका समर्थक हेतु समझना चाहिए । 
जो ब्रह्मक्रतु है वह ब्रह्माके ऐश्वयंको प्राप्त होता है यह घटता है, क्योंकि “तं यथा०' (जो उसकी जिस- 
जिस प्रकारले उपासना करता है वही होता है) ऐसी श्रुति है । प्रतीकोंमें ब्रह्मक्रतुत्व नहीं है, कारण कि 
उपासना प्रतीक प्रधान होती है । परन्तु अबरहमक्रतु भी ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है, ऐसी श्रुति है । जसे कि 
“स एनान्ब्रह्म गसयति’ ( दह अमानव पुरष इन उपासकोंको ब्रह्मलोकमें पहुंचाता दै ) इस प्रकार 


सत्यानन्दी-दोपिका २ त 
करती हैं। परन्तु “एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म 'नेह नानास्ति किञ्चन' इत्यादि अद्देत प्रतिपादक श्रृतिय 


औपाधिक अपरब्रह्मके स्वीकार करनेपर भी बाध नहों हो सकता है, क्योंकि वह कल्पित होनेसे ज्ञान- 


दृष्टिमे परिहृत है ॥१४॥ 
# “स एनान्त्रहा गमयति’ यह सामान्य श्रुति है । 'जो जिसकी उपासना करता है वही होता 


है इस तत्क्रतुन्यायसे संशय होता है कि यावत्‌ विकार उपासकोंको ब्रह्मलोक प्राप्त होता है अयवा 


$7 किन्हीं उपासकोंको ? ऐसा संशय होनेपर 'सर्वेषामे०” आदिसे पूवपक्ष दिखलाकर सिद्धान्ती-'सनो 


१०९ 
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गमयति' ( छा० ४।१५।४ ) इति भवतु, यत्रेवमाहत्यवाद उपलभ्यते , तद्भावे त्वौत्सगिकेण 
तत्कतुन्यायेन त्रह्मक्रतूनामेव तस्पराप्तिन वरेपामिति गम्यत ॥१५ 


विशेपं च दशेयति ॥ १६॥ 
पदच्छेदू--विशेषम्‌, च; दशयति । ` 
सूचाथे-- च ) और ( विशेषम्‌ ) नाम आदि प्रतीकोपासनाओंमें पूव-पूवसे उत्तरोचर उपा- 
सनाओंमें ओर अधिक फल ( दशयति ) श्रुति दिखलाठी है, अतः प्रतीकोपासङ ब्रह्मलोकमें नहीं जाते । 
ध नामादिषु प्रतीकोपासनेघु प्समातपू्वसमात्फरचिरोषसुत्तरस्मन्डुत्तरस्मन्छ 
पासले दर्शायति-'यावज्ञाम्नों गतं तत्रास्य पथाकामचारो सवति’ (छा० ७।१।५) “वाग्वाव नास्नो 
भूयसीः (छा० ७।२।१) 'यावद्वाचो गतं तन्नास्य यथाकामचारो मवति? (छा० ७।२।२), सनो वाव 
वाचो भूय. (छा० ७३१) इत्यादिना । स चायं फलविशेषः प्रतीकतन्त्रत्वादुपासनानाछुः 
पपद्यते, बहातन्त्रे तु ब्रह्मणोऽविरिष्टत्वात्कथं फलविशेषः स्यान्‌? तस्मान्न प्रवोकालस्ब- 
नानामितरेस्तु ल्यफलत्वमिति ॥१६। 
इति खीमच्छङर्मायसादङ् शारोरकमीम ता... श्रीमच्छडूरमगवत्यादकृतौ शारीरकमीमांसामाष्ये चतुर्थाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥३॥ 
प कनक 
पत्चाग्नि विद्यामें है । परन्तु जहाँपर इसप्रकार साक्षादपवादक-साक्षात्‌ उपलब्ध हो वहाँपर भले ऐसा 
हो, किन्तु उसके अमावमें तो औत्सागक तत्क्रतुन्यायसे ब्रह्मक्रतुओंको ही ब्रह्मलोक प्राप्ति है अन्योको 
नहीं, ऐसा ज्ञात होता है ॥ १५॥ 
नाम आदि प्रतीकोपासनाओंमें पूर्व पूवंकी अपेक्षा उत्तरोत्तर उपासनाओं में “यावज्ञाम्नो गतं०' 
(-वह जो कि नामकी 'यह ब्रह्म है. ऐसी उपासना करता है उसकी जहाँ तक नामको गति होती है 


` बहाँ तक यथेच्छ गति हो जाती है) “वाग्वाव नाम्नो भूयसी' ( वाक्‌ ही नामसे बढ़कर है ) 'यद्वा- 


व्यो गतं०” ( वह जो वाणीकी “यह ब्रह्म है' ऐसी उपासना करता है उसकी जहाँ तक वाणीको गति 
होती है वहाँ तक स्वेच्छ गति हो जाती है ) “मनो वाव वाचो भूयः? ( मन हो वाणीसे उत्कृष्ट है ) 
इत्यादिसे श्रुति फलविशेष दिखलाती है । यह फलविशेष प्रतीकके अधीन होनेसे उपासनाओंमें 
उपपन्न होता है। उपासनासोंको ब्रह्म अधीन होनेपर तो फलविशोष कैसे होगा, क्योंकि ब्रह्म अविशष्ट 
है । इससे प्रतीकालम्बियोंकों अन्योंके समान फल नहों है ॥ १६ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइरभाष्य-माषालुवादके चतुर्थाध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 
सत्यानन्दी दीपिका 
ब्रह्मेत्युपासीत? (मन ब्रह्म है ऐसी उपासना करनी चाहिए) यह प्रतीक आलम्बन दै । इस प्रकार प्रतीकका 
थारूम्बन करनेवाछोको छोड़कर सब विकार आलम्बी उपासकोंको ब्रह्मलोक प्राप्त-होता है । प्रतीको- 
वासक अचिरादि मागंसे विद्युत्‌ लोक तक जाते हैं, ब्रह्मलोक तक नहीं, क्योंकि वे ब्रह्मोपासक नहीं दै । 
प्रतीफोपासनाओंमें नाम आदि प्रतीक प्रधान होता है और ब्रह्म गोण । किन्तु ब्रह्मोपासनाओंमें ब्रह्म 
प्रधान होता है । “तं यथा०' यह तत्क्रतुन्याय श्रूतिमूलक है। यद्यपि पच्चाग्निविद्यामें उपासक ब्रह्म- 
क्रतु नहीं है, तो भी वहाँ स्पष्टलपस्ने उन पच्चाग्निविद्या उपासकोंके लिए ब्रह्म लोक प्राप्ति कही गई है, । 
अत: यहाँ तत्कतुन्यायका बाध है । इससे सिद्ध हुआ है कि अप्रतीकब्रह्मोपासकोंके लिए ही ब्रह्मलोक । 
प्राप्ति है ॥ १५ ॥ | 
# इस वक्ष्यमाण हेतुसे मी प्रतीकोपासक ब्रह्म छोकमें नहीं जाते 'विशेषं च दशयति’ इस सुत्रे , 
कहते हैं। “नाम ग्रह्मत्युपासोत' (नाम ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे) इस प्रकार ब्रह्महश्सि नाम आदि. ं 
की उपासना प्रतीकोपासना कही जाती है । प्रतीकके तारतम्यसे फलतारतम्यकी श्रुति है । नाम आदि. 
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चतुर्थाध्याये चतुर्थः पादः | 
[ अन्न पाडे नहाग्रासि-ब्रहमलोकस्थितिनिरूपणम्‌ ] 
( इस पादमें ब्रह्ममाप्ति ओर ब्रह्मलोककी स्थितिका निरूपण है ) 
( १ संपद्याविर्मावाधिकरणम्‌ । सू० १-३ ) 
संपद्याविभोवः स्वेनशब्दात ॥ १ ॥ 
पवक आविर्भावः, स्वेनशब्दात्‌ । 
स्पञाथ--\(सपदञ्च) प्रका पमें 
आविभ्‌ त होता है, (नका) ता अना वा । ह 
& एवमेवेष संप्रसादो ऽस्माच्छरीरात्लसुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपे- 
णाभिनिष्पद्यत इति ्रयते। त संशयः-कि देचलोकाद्य॒पमोगस्थानेष्विवागन्तुकेन 
केन चिद्विशेषेणाभिनिष्पद्यते, आह्दोस्िदात्ममात्रेणेति। कि तावत्प्राप्तम ? स्थानान्तरेष्विः 
वारान्तुकेन केनचिद्र्पेणाभिनिष्पत्तिः स्यात्‌, मोक्षस्यापि फलत्वप्रसिद्धे:, अभिनिष्पद्यत 
इति चोत्पत्तिपर्यायत्वात्‌ स्वरूपमात्रेण चेदभिनिष्पत्तिः पूर्वास्वप्यवस्थासु स्वरूपान- 
पायाद्विभाव्येत । तस्माद्विरोषेण केनचिदभिनिष्पद्यत इति । एवं प्राते ब्रम:--केवलेनेवा- 
त्मना55विर्भवति, न घर्मान्तरेणेति । कुतः ? स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यत इति स्वशब्दात्‌ । 
अन्यथा हि स्वशब्देनेति विरोषणमनवक्लप्ं स्यात्‌ । नन्वात्मीयाभिप्रायः स्वशब्दो भवि- 


ष्यति । न, तध्यावचनीयत्वात्‌ । येनेतर हि केनचिद्र्पेणाभिनिष्पद्चते तस्येवात्मीयत्वोप- 


“एवमेचेष सम्प्रसादो०? ( इसीप्रकार यह जोव इस शरीरसे समुत्यानकर-देहात्मभाव त्यायछर 
ज्योतिःस्वरूप परब्रह्मका साक्षात्कारकर स्व-आस्मरूपसे आविमूंत होता है ) ऐसी श्रुति है। उसमें 
संशय होता है कि क्या देवलोक आदि उपभोग स्थानोके समान किसी एक ब्यागन्तुक स्वरूपविशेषसे 
अभिनिष्पन्न होता है अथवा आत्ममात्रसे ? तब क्या प्राप्त होता है? पूवेपक्षी--अन्य स्थानोंके समान 
किसो एक आगन्तुकरूपते अभिनिष्पन्न होना चाहिए, क्योंकि मोक्ष मी फलख्पसे प्रसिद्ध है, 'अमि- 


निष्पद्यते? ( अभिनिष्पन्न होता है ) यह उत्पत्तिका पर्यायवाची शब्द है। यदि स्वर्पमात्रसे अभि- 
निष्पत्ति हो तो पूवं अवस्याओंमें भी स्वरूपके अविनाश होनेसे ज्ञात होना चाहिए। इसलिए किसी 


एक विशेषछूपसे अमिनिष्मन्न होता है सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ-कैवछ आत्म- 
रूपसे ही आविभू त होता है, अन्य धमंसे नहीं । किससे ? इससे कि "स्वेन रूपेणामिनिष्पद्यते ( अपने 
खूपसे अभिनिष्पन्न होता है ) इसमें “स्व' शब्द है। अन्यया विशेषणीमत “स्वेन स्वशब्द अनुपपन्न 
होगा । परन्तु आत्मीय अमिप्रायवाळा 'स्व' चन्द होगा ? नहीं, 'क्योंकि यह स्वकीय हुने योग्य 


प्रतीकोंमें भेद होनेसे उपासनामें भेद द यान यय है, अतः प्रतीकोपासक ब्रह्मळोकमे 
नहीं जाते । परन्तु ब्रह्म तो सर्वत्र समान है, अत! उसकी उपासनाका फर मी समान है । इसलिए 
ब्रह्मोपासक ही ब्रह्मलोकमें जाते हैं ॥ १६॥ | 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाध्यायका तृतीदपाद समाप्त ॥ ३ ॥ 
# गत पादमें सगुण ब्रह्मोपासकोंके लिए कायं ब्रह्मकी प्राप्ति कहं' गई। दु उनके त्य को 
न्धा ऐस्वयं विचार इस पादके उत्तराद्धसे किया जायगा । उससे पूवं अमोष्ट परविद्या 
अ A कही ह-स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्य ते! इस निगुंणविद्याके फलबोधक वाक्यमें 
स्वद्यवदके सम्बन्धी आगन्तुकरूपवाची 'और स्वात्मरूपवाची होनेसे संशय होता है अर्थात्‌ स्वधन्द 
आत्मीय और आत्माके लिए प्रयुक्त होता देखा जाता है, अतः किसका ग्रहण करना चाहिए ? पूवपक्षी- 
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प्तः स्वेनेति विशेषणमनथ्थक स्यात्‌। आत्मवचनतायां त्दर्थचत्केचलेनेवात्मरूपेणाभि- 


जिष्पद्यते, न(गन्तुकेनापररूपेणापीति ॥ १ ॥ 
कः पुनविशेष पूर्वास्ववस्थास्वि च स्वरूपानपायसास्ये सतीत्यत आह- 


क्तः प्रतिज्ञानात्‌ ॥ २॥ 
पद्च्छेद- मुक्तः, प्रतिज्ञानात्‌ । 
सूत्राथ-(मुक्तः) मुक्त पुरुष पूर्ण आनन्दरूपस अवस्थित होता है, (प्रतिज्ञानात्‌) वर्योकि एत 


त्वेव ते? इत्यादि श्रतिमें सम्पूणं अनथंसे मुक्त आनन्दस्वरूप आत्माकी व्याख्येयर्पसे प्रतिज्ञा की गई है । 
पु ७७ 


योऽत्राभिनिष्पद्यत इत्युक्तः, स सर्ववन्धविनिसुक्तः शुद्धेनैवात्मनाचतिष्ठते । पूर्वतर 
त्वन्धो भवत्यपि रोदितीव विनादामेवापीतो भवतीति चावस्थात्रयकलुषितेनात्मनेत्ययं 
चिशेषः। कथं पुनरवगम्यते सुक्तोऽयमिदानीं अवतीति ¦ प्रतिज्ञानादित्याह । तथा 
हि-'पुतं त्वेव ते भूयोऽचुष्याख्यास्यामि’ ( छा० ८।९।३,८।१०।४,८।११।३ ) दृत्यवस्थात्रय- 
दोषविद्दीनमात्मानं व्याख्येयत्वेन प्रतिज्ञाय, 'अशरीरं वाव सन्तं न ग्रियाग्रिये स्प्रझतः' ( छा० 
८।१२।१ ) इति चोपन्यस्य, PSDs eu स्वत ख्पेणामिनिध्ययते स रनः पर. रूपेणामिनिष्पथते स॒ उत्तमः पुरुपः’ ( छा० ८।१२।३ ) 


मणि रारा; 
नहीं है । जिस किसी रूपसे अभिनिष्पन्न होता है । उसीमें आत्मीयल्वको उपपत्ति होनेसे 'स्वेन' यह 
विशेषण अनथंक होगा और आत्मवाची होनेपर तो साथंक है, इसलिए केवल 'आत्मरूपसे ही 
आविभूत होता है किसी अन्य आयन्तुकरूपसे नहीं ॥ १ ॥ 
परन्तु स्वरूपका अविनाश समान होनेपर पूवं अवस्थाओं और इस अवस्थामें क्या विशेष 
है ? इसपर कहते हैं-- 
यहाँ 'अमिनिष्पद्यते' शब्दसे जो कहा गया दै, वह सम्पूणं बन्धसे विनिमुक्त होकर शुद्ध आत्म- 
खूपसे ही अवस्थित होता है । पूवं अवस्थाओंमें “अन्धो मवति' ( जाग्रदवस्थामें वह अन्धा होता है ) 
“अपि रोदितीव०' (स्वप्नावस्थामें आहत होनेसे अथवा प्रिय वस्तुके विनाशसे मानो रोता है) “विनाश- 
मेचापीतो मवति०' (सुषुप्तिमें विद्येष ज्ञानके न होनेसे मानो विनाशको प्राप्त होता है) इस प्रकार तीनों 
अवस्थाओंमें कलुषित थत्मूपवे अवस्थित होता है यह [ ज्ञानसे पूवं तीन अवस्थाओं और इस 
अवस्थामें ] विशेष है । परन्तु अब यह मुक्त होता है ऐसा कंते अवगत हो ? प्रतिज्ञासे, ऐसा कहते हैँ । 
. क्योंकि “एत स्वेव ते०' ( मैं तुम्हारे प्रति इस आत्माका पुन) व्याख्यान करूगा ) इस प्रकार तीनों 
शवस्थायोके दोषसे रहित आत्माकी व्याख्येयरूपसे प्रतिज्ञा कर 'अशरीरं वाव सन्तं०' ( उस छाद्रीर- 
भूत आत्माकी प्रिय और प्रिय स्पशं नहीं करते ) इस प्रकार उपक्रमकर 'स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते०' 
सत्यानन्दी-दीपिका 
“मोक्षः, आगन्तुकः, फळत्वात्‌ स्वगंवत (मोक्ष आगन्तुक है, क्योंकि फल है जैसे स्वगं) यदि स्वशब्दसे 
सात्मस्वरूपमात्रकी अभिनिष्पत्ति हो तो पुव अवस्थाओंमें अविनष्ट होनेसे उसका सवदा ज्ञान होना 
चाहिए, इससे ज्ञान आदि साधन व्यथं होंगे, अतः मोक्ष एक आगन्तुक फछविशेष है । पव॑पक्षमें 
मोक्ष स्वगे समान है, सिद्धान्तमें मोक्ष स्वगसे विशेष है । सिद्धान्ती-आत्मसाक्षात्कारख्प मोक्ष 
स्वं आदि साध्यफलके समान उतपन्न नहीं होता, किन्तु विद्यासे केवळ अविद्याकी निवृत्तिमात्र है, 
आत्मा तो स्वयं नित्य सिद्ध है । जेसे प्रकाश अन्धकारकी निवृत्तिद्वारा वस्तुकी अभिव्यक्तिमे हेतु दै । 
किख 'अमिनिष्पद्यते शब्दका अथं केवळ उत्पत्ति नहीं है आविर्भाव भी है । जैसे सेवालसे आवृत्त जल 


उसके हटाए जानेपर स्पष्टरूपसे प्रतीत होता है, वेसे अविद्यासे आवृत्त आत्मस्वरूप विद्यासे अविद्या- 
की निवृत्ति होनेपर स्पष्ठरूपसे अभिव्यक्त-अनुभूत होता है ॥ १॥ 
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इति चोपसंहरति । तथाऽऽख्यायिकोपन्रमेऽपि 'य आत्माउपहतपाप्मा' ( छा० ८७५ ) 
इत्यादि सुक्तात्मविषयमेव प्रतिज्ञानम्‌ । फलत्वप्रसिद्धिरपि मोक्षस्य बन्धनिवृत्तिमात्रापेक्षा 


तापूर्वोपजननापेक्षा। यदप्यभिनिष्पद्यत इत्युत्पत्तिपर्यायत्व॑ तदपि पूर्वावस्थापेक्षम-- 
यथा रोगनिवृत्तावरोगोष्भिनिष्पद्यत इति तद्वत्‌ । तस्माददोषः ॥ २ ॥ पक्षम्‌- 


आत्मा प्रकरणात ॥ ३ ॥ 

पद्च्छेद्‌--आत्मा, प्रकरणात । 

सूञ्ञाथ-( आत्मा ) यहाँ आत्माका ही ज्योतिः दब्दसे प्रतिपादन है, ( प्रकरणात्‌ ) क्योंकि 
य आत्मा इस प्रकार उसका प्रकरण है । 

$ कथं पुनसुंक्त इत्युच्यते ? याचता 'परं ज्योतिरुपसंपद्य ( छा० ८।१२।३ ) इति 
कार्यगोचरमेवैनं आवयति, ज्योति.दाब्दस्य भौतिके ज्योतिदि रुढत्वात्‌। न चानतिवृत्तो 
विकारविषयात्कश्चिन्सुक्तो भवितुम हति, विकारस्यातत्वप्रततिद्वेरिति । नैष दोषः, यत 
आत्मैवात्र ज्योतिःशब्देनावेद्यते, प्रकरणात्‌, 'य आत्माउपहतपाप्मा विजरो विसत्युः ( छा० 
4७१ ) इति हि प्रृते परस्मिन्नात्मनि नाकस्माद्धौतिक जयोतिः दायं ग्रहीतम्‌, प्रकत- 
हानाप्रकृतप्रक्रियाप्रसज्ञात्‌ । ज्योति शब्दस्त्वात्मन्यपि डच्यते-~तरेवा ज्योतिषां ज्योतिः” 
( दृह० ४।४।१६ ) इति । प्रपञ्चितं चेतत्‌ 'ज्योतिदंशनात्‌' ( ब्रह्मवूत्र १।३।४० ) ¬= वत तत्‌ ज्योगिद्नात' ( भकष १३१० ) इत्यत्र ह 


( अपनेरूपसे अमिनिष्पन्न होता है वह उत्तम पुरुष है ) ऐसा उपसंहार करते हैं। इसीप्रकार आख्या- 
यिकाके उपक्रममें भी 'य आत्माऽपहतपाप्मा' ( यह आत्मा पाप रहित है ) इत्यादि मुक्त आत्म- 
विषयक हो प्रतिज्ञान है । और मोक्षमें फलत्व सिद्धि भी बन्ध निवृत्तिमात्रकी अपेक्षासे है, अपुवे उत्पत्ति 
को भपेक्षासे नहीं है । यद्यपि 'अमिनिष्पद्चते' यह उत्पत्तिका पर्याय है, तो भी वह पूर्वावस्थाकी 
अपेक्षासे है । जैसे रोगकी निवृत्ति होनेपर अरोग अभिनिष्यन्न होता हे, उसके समान यहाँ मो समझना 
चाहिए, इससे दोष नहीं है ॥ २॥ 

परन्तु पर ज्योतिरुपसंपद्च'० ( पर ज्योतिको प्राप्तकर स्वात्मरूपसे द्वस्थित होता है ) यह - 
श्रुति इसे कायं विषयक श्रवण कराती है, तो मुक्त है, पुतः ऐसा क्यों कहा जाता है? क्योंकि ज्योति: 
शब्द भौतिक ज्योतिमें रूढ है । कायंविषयका अनतिक्रमणकर कोई मुक्त नहों हो सकता । कारण कि 
विकार दु:ख रूपे प्रसिद्ध दै । यह दोष नहीं है, क्योंकि यहाँ आत्मा हो ज्योतिः शब्दसे कहा जाता है, 
क्योंकि उसका प्रकरण है, 'य आत्मा०' (यह आत्मा पाप रहित, जरा रहित ओर मृत्यु रहित है) इस 
भत परमात्मामें अकस्मात्‌ भौतिक ज्योतिका ग्रहण नहों किया जा सकता, कारण छि ऐसा होनेमें 
प्रकतहानि और अप्रकृतप्रक्रियाका प्रसङ्ग होगा । ज्योतिः शब्द तो ‘तदेवा ज्योतिषां ज्योतिः ( उसको 
देवता लोग ज्योठिके मी ज्योतिरूपसे उपासना करते हैं) इस प्रकार आत्मामें मी देखा जाता है। 
इसका ज्योतिदेशनात्‌' इस सूत्रमें विस्तृत विचार किया गया है ॥ ३॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% “परं ज्योतिरुपसंपद्य' इस श्रृतिपर मे करनेसे ऐसा प्रतीत होता है कि स्वरूप अमि- 
निष्पत्तिसे अतिरिक्त ज्योतिको प्राप्त होता है । क्योंकि 'सूर्यो ज्योतिः” 'अग्निज्योतिः' इत्यादि मोतिक 
पदार्थोमिं ज्योति:शन्द रूढ है सिद्धान्ती यद्यपि ज्योति बन्द सूयं आदि भौतिक ज्योतिमें रूढ है 
तयापि आत्माका प्रकरण है, “य आ्माऽपहतपाप्मा' और 'परं ज्योति” इस प्रकार प्रकरण बोर 
वाक्यसे आत्मामें भी ज्योतिः शब्द प्रयुक्त होता है । यहाँपर ज्योतिः पद तो मुख्यरूपसे हमे प्रयुक्त 
होता है केवल ज्योतिमे नहीं । यदि ज्योतिः घब्दसे सुये आदि भौतिक ज्योतिका ग्रहण कर, तो प्रहृत 
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( २ अविभागेन दृष्टत्वाधिकरणम्‌ सू° ४ ) 
अविभागेन इष्टत्वात्‌ ॥ ४ ॥ 

पदच्छेद --अविभागेन, दृष्टत्वात्‌ । 

सुचाथे--( अविमागेन ) मुक्त पुरुष परग्रह्मसे अविभक्त होकर अवस्थित होता है, (इष्टत्वात्‌) 
क्योंकि 'अहांव सन्ब्रह्माप्येति’ इत्यादि श्रृतियोंमें अभेद ही देखा जाता है । 

& परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणामिनिष्पद्यते यः, स कि परस्मादात्मनः एथ 
गेद अवत्युताविभागेनैबाबतिष्ठत इति वीक्षायाम्‌ 'स तत्र पर्यंति' (छा०८।१२।३) इत्यथिकर- 
णाघिकर्त्यनिदेशात्‌ 'ज्योतिरुपसंपद्य' (छा० ८।१२।३) इति च कतकरमनिद शाह देगेवाव- 
स्थानमिति यस्य मतिस्तं व्युत्पादयत्यविभक्त एव परेणात्मना छुक्तोऽबतिष्ठते। कुतः ? 
दष्ठत्वात्‌। तथा हि 'तत्त्वमसि' ( छा० ६।८।७ ) 'अहं ब्रह्मास्मि’ ( बृह० १।४।१० ), “यन्न 
नान्यत्पञ्यति' ( छा० ७।२४।३ ) “न तु तदृद्वितीयमस्ति तटोऽन्यद्विमच्तं यध्पश्येत्‌' (दृह० ४।३।३३) 
इत्येवमादीनि वाक्यान्यविभागेनेद परमात्मानं दर्शयन्ति । यथादशजसेव च फलं युक्तम्‌ , 
तत्कत॒न्यायात्‌ । 'यथोदक युद्धे छडमासिक्त तादृगेव मवति । एवं सुनेविजानत आत्मा अवति 
गौतम? ( क० ४।१५) इति चेवमादीनि सुक्तस्वरूपनिरूपणपराणि चाक्यान्यविक्यागमेव 
द्शायन्ति । नदीसमुद्रादिनिदशनानि च। भेदनिदेशस्त्वसेदेऽप्युपचर्यते। 'स सगवः 
कस्मिन्प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्नि’ ( छा० ७।२४।१ ) इति 'आस्मरतिरात्मक्कीडः' (छा० ७।२५।२) 
इति चेवमादिदर्शनात्‌ ॥ ४ ॥ 


जो पर ज्योतिको प्राकर आत्मरूपसे अभिनिष्पन्न होता है। क्या वह परमात्मासे पृथक्‌ ही 


होता है अयवा अविमागसे-अभेदसे हो अवस्थित होता है? इसप्रकार विचार होनेपर “स तत्र प्यति” 
(वहु अपने आत्मामें स्थित हुआ सब ओर संचार करता है) इसमें अधिकरण और अधिकत व्य-आधा- 


राघेयभावका निर्देश होनेसे और 'ज्योतिरुपसंपद्य' ( ज्योतिको प्राप्तकर ) इसमें कर्ता और कमका 
निर्देश होनेसे मुक्त पुरुष परमात्मासे भिन्न होकर ही अवस्थित होता है, ऐसी जिसको बुद्धि हो उसको 
कहते हैं--मुक्त पुरुष परमात्मासे अविभक्त ही ्वस्थित होउा है, किससे ? इससे कि ऐसा देखा जाता 
हवै । जैसे कि तत्वमसि’ “अहं ब्रह्मास्मि’ “यत्र नान्यत्परप्रति' (जहाँ अन्य नहीं देखता) 'न तु तदृद्ठि- 
तीयमस्ति' (उस समथ उससे भिन्न कोई दूसरी वस्तु है हो नहीं जिसे देखे) इत्यादि वाक्य अविमागसे हो 
परमात्माको दिखळाते हैं। और दशंनके अनुसार ही तत्क्रतुन्यायसे फल युक्त दै । 'यथोदक शुद्ध ०' 
( जसे शुद्ध जलमें डाला हुआ शुद्ध जल वेसा ही हो जाता है, वसे ही हे गोतम ! विज्ञानी मुनिका 
यात्मा भी हो जाता है ) इत्यादि मुक्ति स्वरूप निरूपण परक वाक्य और नदी, समुद्र आदि दृष्टान्त 
अविमाग ही दिखळाते हैं। भेद निर्देश तो 'स मगव:०' ( नारद-हे भगवन्‌ ! वह भूमा किसमें प्रति- 
ष्ठित है सनत्कुमार--अपनी महिमामें) ओर 'आत्मरतिरात्मक्रीडः? ( इस प्रकार जानेवाला 
यात्मरति ओर आत्मक्रीड है ) इत्यादि दशंनसे अभेदमें थी उपचरित होता है ॥ ४ ॥ 
bs 
आत्माका अप्रकृत मौतिक ज्योतिका ग्रहण ज्योतिः 
साक्षात्कारकर आत्मरूपसे अवस्थित होना ही भक्त पा १ es त 


# यदि मुक्त पुरुष ब्रह्मसे अविभक्त होकर ही अवस्थित है तो “स तत्र पयं ति’ 'परं ज्योतिरुप- 
संपद्य' इत्यादि श्रुतियोंमें भेदका निर्देश क्यो किया गया है? अभेदमें भी भेदोपचार होता है, जैसे 
'बुरुषस्य चतन्यम्‌' राहोः शिर ' इत्यादि स्थलोंमें है। अतः औपचारिक भेदनिर्देश वास्तविक 
अभेदका बाधक नहीं होता । वस्तुतः जीव तो अज्ञानावस्थामें भी ब्रह्मस्वरूप है, किन्तु उपाधिसे भिन्न 


_ अधि० हे सू०५-६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ८७१ 


( ३ ब्राह्माधिकरणम्‌ । सू० ५-७ ) 
च चळ 
ब्राह्मण जेमिनिरुपन्यासादिभ्यः ॥ ५ ॥ 

पद्च्छेद्‌--त्राह्मेण, जेमिनिः, उपन्यासादिम्य। । 

खुजाथे- ( ब्राह्मण ) मुक्त पुरुष ब्राह्मपमं-स्वज्ञत्व, सर्वेश्वरत्व स्वरूपसे अवस्थित होता दै । 
(जेमिनिः) ऐसा आचायं जेमिनिका मत है, (उपन्यासादिभ्यः ) क्योंकि उपन्यास आदि हेतुओंसे ऐसा 
ही अवगठ होता है । ह 

& स्थितमेतत्‌--'स्वेन रूपेण' ( छा० ८।३।४ ) इत्यत्रात्ममात्ररुपेणाभिनिष्पदयते 
नागन्तुकेलापररूपेणेति । अघुना तु तद्विशेषबुभुत्सायामभिघीयते-स्वमस्य रूपं ब्राह्मम- 
पद्दतपाप्पत्वादिसत्यसंकल्पत्वावसान तथा सवद्वत्वं सवश्वरत्व च तेन स्वरूपेणाभिनिष्प- 
द्यत इति जमिनिराचार्या मन्यतेः | कुतः ? उपन्यासादि भ्यस्तथास्वावगमात्‌। तथा हि-'य 
आत्माऽपहतपाप्मा' (छा० ८।५।१) इत्यादिना सत्यकामः सत्यसंकल्पः’ (छा० ८।७।१) इत्येव- 
मन्तेनोपन्यासेनेवमात्मकतामात्मनो बोघयति। तथा 'स तत्र पर्येति जक्षन्क्रीडनसममाणः' 
(छा० ८।१२।३) हत्येश्वयंरूपमावेदयति | 'तस्य सवंघु लोकेषु कामचारो भवतिः (छा०७।२५।२) 
एति ल। 'सवंश सचश्वरः' इत्यादिव्यपदेशाइचेवमुपपन्ना भविष्यन्तीति ॥ ५ ॥ 


चितितन्मात्रेण तदात्मकत्वादित्यौइलोमिः ॥ ६॥ 
पदच्छेद्‌-_चितितन्मात्रेण, तदात्मकत्वात्‌, इति, आडुलोमि। । 
सुचाथ-( तदात्मकत्वात्‌ ) जीवके चंतन्यरूप होनेसे ( चितितम्मात्रेण ) मुक्तपुरुष केवल 
चेतन्यरूपसे अवस्थित होता है, ( इति बोडुलोमि: ) ऐसा ओडुलोमि आचाय मानते हैं । 


'स्वेन रूपेण' ( ्ात्मरूपसे अभिनिष्पन्न होता है ) इस श्रृतिमें केवल आत्मख्पसे अभिनिष्पन्न 
होता है किसी अन्य आगन्तुकरूपसे नहीं, ऐसा सिद्ध हुआ । अब तो उसके विशेष जाननेकी इच्छा 
होनेपर कहते हैं कि इसका अपना ब्राहारूप अपहतपाप्मत्व आदिसे लेकर सत्य संकल्पत्व पन्त तथा 
सवज्ञत्य, सर्देश्व रत्व है, उस स्वरूपसे अभिनिष्पन्न होता है, ऐसा जैमिनि आचाय मानते हैं । किससे ? 
इससे फि उपन्यास छ्यादि हेतुओंसे वैसा ही अवगत होता है। क्योंकि “य आत्माऽपहतपाप्मा” 
इव्यादिसे लेकर भोर 'सत्यकाप्रः सत्यसङ्कल्पः’ इत्यन्त उपन्यासे आत्माके ऐसे ही स्वरूपत्वका बोध 
कराता है । इसी प्रकार 'स तत्र पयंति०' ( वह संप्रसाद-जीव अपने आत्मरूपमें स्थित होता है, उस 
भवस्थामें कहीं भक्षण करता, हसता, रमण करता हुआ विचरण करता है ) इस प्रकार ऐश्वयंरूपका 
आवेदन ( सूचना ) करता है । “तस्य सर्वपु०' ( सब लोकोंमें उसकी यथेच्छ गति होतो है ) ऐसी 
श्रुति भी है । 'सवंज्ञः सर्वेश्वर? इत्यादि व्यपदेश भी इस प्रकार माननेपर उपपन्न होंगे ॥ ५ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रतीत होता है । इससे यह सिद्ध हुआ कि मुकत पुरुष ब्रह्मे अत्यन्त अविभक्त ही रहता है ॥ ४ ॥ 

७ क्या वह मुक्त पुरुष सवज्ञत्व आदि धमं युक्त होकर अवस्थित होता है अथवा घमं धादि 
रहित निविशेष चिन्मात्रझूपसे अवस्थित होता है, अथवा वस्तुत! चिन्मात्र होनेपर भी बन्य जीवके 
व्यवहारकी दृष्टियै कल्पित सवंज्ञत्व आदि धमं हैं? इस प्रकार संशय होनेपर 'अडुना आदिसे 
` कहते हैं । वह मुक्त पुरुष सर्वेशत्व आदि युक्त सविशेष ब्रह्मरूपसे अवस्थित होता दै । . इसमें उपन्यास 
भादि हेतु विद्यमान हैं। 'सोअम्वेष्टव्यः' ( उसका अन्वेषण करना चाहिए ) इत्यादि विषिके, लिए 
'य आत्माऽपहतपाप्मा? यह उपन्यास है । आदि पदसे विधि और व्यपदेशका ग्रहण है । अज्ञात न्ञापक् 
वाक्यको विधि कहते हैं । 'स तन्न पर्येति’ यह विधि है, ओर 'सवज्ञः सर्वश्वरः' यहु व्यपदेश है ॥५॥ 


| 
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# यद्यप्यपद्दतपाप्मत्वादयो भेदेनैव घर्मा निर्दि्यन्ते, तथापि शब्द्विकत्पज्ञा प्वैते । 
पाप्मादिनिदृत्तिमात्र दि त्र गस्यते। चैतन्यमेव स्वस्यात्मनः स्वरूपमिति तन्मात्रेण स्वरू- 
पेणाभिनिष्पत्तियुक्ता । तथा च श्रुतिः एवं वा भरेऽयमास्मानन्तरोऽवाह्यः कृत्स्नः प्रज्ञानघन 
एव' ( चुह० ४।५।१३ ) इत्येचंजातोयकाऽजुग्रहीता भविष्यति । ख़त्यकामत्वाद्यस्तु यद्यपि 
चस्तुस्वरूपेणेच चर्मा उच्यन्ते-सत्याः कामा अस्येति, तथाप्युपाधिसंबन्धाधीनत्वात्तेषां 
न चे तन्यवत्स्वरूपत्वसंभवः, अनेकाकारस्वप्रतिषेघात्‌। प्रतिषिद्धं हि ्रह्मणोऽनेकाकार- 
त्वम्‌- न स्थानतोऽपि परस्योभयक्षिज्ञम! (ब्रह्मपूत्र ३।२।११) इत्यत्र। अतणच च जक्षणाद्सं- 

कोतनमपि दुःखाभावमात्राभिप्रायं स्तुन्यर्थमात्मरतिरित्यादिचत्‌। नहि मुख्यान्येव रति- 
क्री डामिथुनान्यात्मनि शक्यन्ते वर्णयितुं द्वितीयविषयत्वात्तेषाम्‌ तस्मान्निरस्ताशोषप्रप- 
न प्रसन्नेनाव्यपदेश्येन बोघात्मनाऽभिनिष्पद्यत इत्यौडुलोमिराचायो मन्यते ॥ ६ ॥ 


एवमप्युपन्यासात्पूयेभावादविरोधं बादरायणः ७ ॥ 
पदच्छे दू- एवम्‌, अपि, उपन्यासात्‌, पूवंभावात्‌, अविरोधम्‌, बादरायणः । 
सत्नार्थ--( एवमपि ) ऐसा होनेपर भी ( उपन्यासात्‌ ) पूर्वोक्त उपन्यास आदि हेतुझोंसे 
( पुवं भावात्‌ ) प्रथम ब्रह्मके सवंज्ञरव आदि व्यावहारिक द्वोनेसे मुक्त आतमामें ( अविरोधः ) विरोध 
नहीं है, ( बादरायण ) ऐसा बादरायण आचायंका मत है । 
एवमपि पारमार्थिकचैतन्यमात्रस्वरूपास्युपगमेऽपि व्यवद्दारापेक्षया पूवेस्याप्युपन्या- 
सादिभ्योऽवगतस्य ब्राह्मस्येश्वय रूपस्याप्रत्याख्य(नादविरोधं बादरायण आचाययो मन्यते। 


यद्यपि अपहंतपाप्मत्व आदि परमं भेदसे ही निदिष्ट हैं, तो भी वे घमं शब्दविकल्पसे ही उत्पन्न 
होते हैं, क्योंकि उनमें केवल पाप आदिकी निवृत्ति ज्ञात होती है । परन्तु चेतन्य ही इस आत्माका स्वरूप 
है, इसलिए केवळ उसी स्वरूपसे अमिनिष्पत्ति युक्त दै । इस प्रकार 'एवं वा अरे०' ( याज्ञवल्क्य --हे 
मैत्रेयी | उसी प्रकार यह आत्मा . अन्तर-वाह्य भेदसे शुन्य सम्पूणं प्रज्ञानघन ही है ) इस प्रकारकी 
श्रुति अनुगृहीत होगी । परन्तु सत्यकाम है इसका वह सत्यकाम है, इस व्युश्पिसे यद्यपि सत्यकामत्व 
आदि धमं वस्तुस्वरूपसे ही कहे जाते हैं, तो भी उपाधि सम्बन्धके अधीन होनेसे उनमें चेतन्यके 
समान स्वरूपत्व संभव नहीं है, क्योंकि आत्मामें अनेकाकारत्वका प्रतिषेध है । “न स्थानतोऽपि परस्यो- 
अयळिङ्गस्‌' इस सूत्रमें ब्रह्मामें अनेकाकरत्वका प्रतिषेध किया गया है । अतएव भक्षण आदि संकोतंन 
भी दुःख अमावमात्रके अभिप्रायसे है ओर वह आत्मरति आदिके समान स्तुत्यथंक है। क्योंकि रति, 
क्रीडा, मिथुन आत्मामें मुख्यरूपसे वणंन नहीं किए जा सकते, कारण कि वे द्वितीय-अन्य विषयक है । 
इसलिए समस्त भ्रपश्वसे रहित प्रसन्न अव्यपदेश्य बोघरूपसे अभिनिष्पन्न होता है, ऐसा औड्डछोमि 
. झाचायं मानते हैं ॥ ६॥ 
ऐसा होनेपर भी-पारमाथिक : चेतन्यमात्रस्वर्प स्वीकार करनेपर मी व्यवहारको अपेक्षासे 
उपन्यास आदिसे पुव अवगत ब्राह्म-्रह्मके ऐश्वयंल्पका प्रत्याख्यान न होनेके कारण अविरोध बादरायण 
झात्ताये मानते हैं ॥ ७ ॥ | | 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
| ५ मुक्तपुरुष ईश्वरके सत्यकामत्व आदि धमंविशिष्ट होकर अवस्थित होता है, इस प्रकार 
भेदाभेद युक्त है, इस बातको कहुनेके लिए 'चितितन्मात्रेण' इक्यादिसे अन्य पवपक्ष कहते हैं ॥ ६ ॥ 
+ जेमिनि आचायंने ब्रह्मके -सत्यकामत्व आदि धर्मोको पारमार्थिक सत्य कहा है और 
लोडुळोमि आचायंगे इन घर्मोको ओपाधिक कहकर अत्यन्त असत्‌ कहा है, अतः ये दोनों पक्ष 


000 
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संकल्पादेव तु तच्छृतेः ॥ ८॥ 

पदच्छेद्‌-संकल्पात्‌, एव, तु, तच्छते: । 

सूूजाथ--( संकल्पादेव ) इस विद्वाृके केवळ संकल्यसे ही पि 
( ठच्छुतेः ) क्योंकि 'संकल्पादेवास्य' ऐसी श्रुति है । bes नय 

हार्द विद्यायां भ्रूयते--'स यदि पितृलोककामो भवति संकल्पादेवास्य पितर: ससुत्तिष्ठ'न्तः 
(छा० ८।२।१) इत्यादि । तत्र संशयः-कि ` संकल्प एव केवलः पित्रादिसमुत्याने हेतुरुत 
निमित्तान्तरसहित इति । तत्र सत्यपि संकल्पादेवेति श्रवणे लोकवन्निमित्तान्तरापेक्षता 
युक्ता । यथा छोकेऽस्मदादीनां संकर्पाद्गमनादिभ्यञ्च हेतुभ्यः पित्रादिसंपत्तिर्भवत्येचं 
सुक्तस्याचि स्यात्‌ । एवं इष्टविपरीतं न कसिपितं भविष्यति । संकल्पादेचेति तु राज्ञ इच 
संकढिपतार्थसिद्धिकरी साधनान्तरसामग्रीं सुळमामपेकष्योच्यते। नच संकल्पमात्रस- 

सुत्थानाः पिज्ञादयो मनोरथाविजुस्मितवञचञ्चरत्वात्पुष्कलं भोग समर्पयितुं पर्याप्ताः स्युः 

रिति । एवं प्रासे भूमः संकब्पादेव तु केवलात्पत्रादिसमुत्थानमिति | कुतः ? तच्छुतेः । 
“संकल्पादेवास्य पितरः समृत्तिष्ठन्ति' (छा० ८।२। ) इत्यादिका हि श्रतिनि मित्तान्तरापेक्षायां 
पीड्येत । निमित्तान्तरमपि तु यदि संकव्पानुविधाय्येच पाएर क्त सन ठु यदि संकल्पानुविधाय्येव स्याह्भवतु नतु प्रयत्नान्तरसंपाद्य 

हादंविद्यामें 'स यदि पितृलोककामो०” ( वह यदि पितृलोककी कामनावाला होता है तो 
उसके संकल्पसे ही पितृगण वहाँ समृपस्थित होते हैं ) इत्यादि श्रुति है। उसमें संशय होता है कि 
क्या केवळ संकल्प ही पितृ आदिके समृत्यानमें हेतु है यथवा अन्य निमित्तके साथ संकल्प हेतु दै ? 
पूर्वपक्षी-- उस श्रुतिमें 'संकल्पसे ही' इसप्रकार . श्रवण होनेपर भी छोकके समान अन्य निमित्तकी 
अपेक्षा युक्त है। ज॑से ळोकमें अस्मद्‌ आदिके संकल्पते और गमन आदि हेतुओंसे पितृ आदिकी 
प्राप्ति होती है, वैसे मुक्तके लिए भी होनी चाहिए, ऐसा होनेसे इष्टसे विपरीत कल्पित नहीं होगा । 
'संकल्पसे ही’ यह तो राजाके समान संकल्पित अ्थंकी सिद्धि करनेवाळी अन्य साधन सामग्रीकी 
सुळभताकी अपेक्षासे कहा जाता है। और संकल्पमात्रसे समुत्यान होनेवाले पितर आदि मनोरथसे 
कल्पितके समान चवळ होनेसे पुष्कलभोग समपंण करनेमें समर्थ नहीं होंगे । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते हँ- केवल संकल्पसे ही पितृ आादिका समत्यान होता है, किससे ? इससेकि उसकी 
अति है। “संकब्पादेवास्य०' ( उस विद्वातुके संकल्पसे ही पितृगण समुपस्थित होते हैं ) इत्यादि श्रुति 

अन्य निमित्तकी अपेक्षा होनेपर बाधित हो जायगी । अन्य निमित्त भी यदि संकल्पके बनुविधायी 
( अनुगामी ) हो तो भले हो, परन्तु अन्य प्रयत्न साध्य अन्य निमित्त हमें इष्ट नहीं है, क्योंकि अन्य 
निमित्तकी प्राप्तिके पुव संकल्पसे वन्च्यत्व प्रसंग होगा । ओर श्रुति-अवगम्य अथंमें 'छोकके समान? 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अयुक्त हैँ, क्योंकि ऐसा माननेपर अद्वेत श्रुति, सबज्ञत्व श्रुति ओर व्यवहारका बाध होता दै । यद्यपि 
परमाथमें चेतन्यमात्र स्वरूप है, तो भी व्यवहारहृष्टिसे सत्यकामत्व, ऐस्वयं आदि सत्य मानने चाहिए, 
क्योंकि उपन्यास आदि हेतुओंसे सिद्ध होता है । इसलिए परमाथंदष्टिसे और व्यवद्वारहष्टिसे दोनों पक्ष 
युक्त हैं अर्थात्‌ परमाथंदृष्टिये केवल चैतन्यमात्र स्वरूप है उससे भिन्न सब कल्पित-मिथ्या असत्‌ है, 
यह ओड्छोमि आचायंका मत युक्त है ओर व्यवहारहष्टित ब्रह्मके सत्यकामत्व आदि घमं सत्य हैं, इस 
प्रकार जैमिनि आचायंका मत भी युक्त है। इस प्रकार परमाथंहष्टिसे ओर व्यवहारदश्स्ति दोनोंमें 
. कोई विरोध नहीं है ॥ ७॥ 
११० 
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निमित्तान्तरमितीष्यते । प्राक्संपत्तेवन्ध्यसंकल्पत्वप्रसज्ञात्‌। नच जी श्त्यवगम्येऽथं 
लोकवदिति सामान्यतो इटं क्रमते । संकल्पबलादेव चेषां याचत्प्रयोजनं स्थेयापपत्तिः । 
प्राकतसंकरपविळक्षणर्वान्मुक्तसं कल्पस्य । 
॒ अत एव चानन्याधिपतिः ॥ ९ ॥ 

पदच्छेद्‌--अतः, एव, च, अनन्याधिपतिः । 
सार्थ (अत एव च) और अवन्ष्य संकल्पसे ही विद्वान (अनन्याधिपतिः) अनन्याधिपति 
| 


होता है र च 
अत एच चावन्ध्यसंकल्पत्वादनन्याधिपतिविद्वान्भवति- नास्यान्योऽधिपतिभ- 


चतीत्यर्थः । नहि प्राक्ततोऽपि संकट्पयन्नन्यस्वामिकत्वमात्मनः सत्यां गतौ संकल्पयति । 
अतिश्वैतदर्शायति 'अथ य इहात्मानमनुविद्य त्रजन्त्येतांश्च सस्यान्कामांस्वेषां सवु लोकेषु का ध- 
चारो सवति! ( छा० ८।१।६ ) इति ॥९॥ | 

( ५ अभावाधिकरणम्‌ । सू० १०-१७ ) 

अभावं बादरिराह ह्येवम्‌ ॥ १० ॥ 

पदच्छेद्‌--अमावम्‌, वादरिः, आह, हि, एवम्‌ । 

सूचा्थ--( बादरिः ) बादरि आचायं मानते हैं कि ( अभावम्‌ ) विद्वानुके शरीरका वहां 
अभाव होता हे, ( हि ) क्योंकि ( एवम्‌ ) “मनसैतान्‌’ ऐसा श्र ति कहती है । 

“संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ति' (छा० ८।२।१) इत्या दिश्र॒तेर्मनस्ताचत्संकर्प साधन 
सिद्वम्‌। शरीरेन्द्रियाणि पुनः प्राप्तेश्वयंस्थ विदुषः सन्ति; न वा सन्तीति समीक्ष्यते । 
तत्र बादरिस्तावदाचार्यः दारीरस्ये न्ट्रियाणां चाभावं महीयमानस्य विदुषो सन्यते। 
कस्मात्‌ ? एवं ह्याहाम्नायः 'मनसेतान्कामान्पञ्यन्रमते' (छा० ८।१२।५) “य पुते ब्रह्मलोके 
( छा० ८।१३।१ ) इति यदि मनसा शरीरेन्त्रियेश्च विद्रेन्मनसेति विशेषण न स्यात्‌ । 
तस्मादभावः शारीरेन्द्रियाणां मोक्षे ॥१०॥ 

भावं जेमिनिविकल्पामननात्‌॥ ११॥ 


यह सामान्यतोदृष्ट अनुमान प्रवृत्त नहीं होता । संकल्पबलसे ही इन विद्वानोंका यावत्‌ प्रयोजन 
स्थिरताको उपपन्न होता है, कारणकि मुक्त पुरुषका संकल्प प्राकृत पुरुषोंके संकल्पसे विलक्षण है ॥८॥ 
ओर इसीसे-अवरूय संकल्पसे ही विद्वानु अनन्याधिपति होता है, इसका अन्य अधिपति- 
स्वामी नहीं होता, ऐसा अथं है । संकल्प करता हुआ प्राकृत पुरुष भी गति होनेपर छपने ऊपर 
अन्य स्वामी होनेका संकल्प नहीं करठा । “अथ य०' ( जो इस लोकमें आत्माको तथा सत्यकाम- 


नाओंको जानकर परछोकमें जाते हैं उनकी समस्त छोकोंमें यथेच्छ गति होती है ) यह भ्रति भी 
इसको दिखलाती है ॥ ९॥ 


'संकल्पदेवास्य०' ( उसके संकल्पसे ही पितृगण समुपस्थित होते हैं ) इत्यादि श्र्‌तिसे सिद्ध 
होता है कि मन ही संकल्पका साधन है । प्राप्त ऐस्वयंवाले विद्वानुके शरीर और इन्द्रियां होती हैं 
अथवा नहीं होती ? इस विषयपर विचार किया जाता है। इस परिस्थितिमें बादरि आचाय तो ऐश्वयं 
आदि महिमाको प्राप्त हुए विद्वापुक्ले शरीर, इन्द्रियोंका अभाव मानते हैं। किससे ? इससे कि 'मन- 

` ` सतान्‌०' ( यह आत्मा ब्रह्मलोकमें मनसे ही भोगोंको देखता हुआ रमण करता है ) 'य एते ब्रह्मलोके' 
(ये जो ब्रह्मलोकमें संकल्पलस्य भोग हैं) यह भूति ऐसा ही कहती है । यदि मन, शरीर और इन्द्रियोसे 


विहार करेगा तो “मनसा' ( मनसे विशेषण गे और 
पताह ७ ) यह ण नहीं होना चाहिए, इससे मोक्षमें थरीर 
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पद्च्छेद्‌--भावस्‌, जेमिनि:, विकल्याभननात्‌ । 
सूचाथ--( भावम्‌ ) मनके समान शरीर ओर इत्द्रयोंका मोक्षमें भाव ( जैमिनिः ) जेमिनि 
[ मानते हैं, ( विकल्पाम क्योंकि ' र ट 

विकल कहती ह | ७ वतात्‌ ) क्योंकि 'स एकवा भवति' इत्यादि श्रुति अनेकषाभावका 

जेभिनिस्त्वाचार्यो मनोवच्छरीरस्यापि सेन्द्रियस्य आवं मुक्त प्रति मन्यते । यतः 
'स एकधा सवति न्रिवा भवति” ( छा० ७२६।२ ) इत्यादिनाष्नेकधाभावविकल्पमामनन्ति। 
न ह्नेकविघता विना शरीरभेदेनाभ्षसी स्यात्‌ । यद्यपि निर्गुणायां भूमविद्यायामयमने- 
कघाभावविकल्पः पख्यते, तथापि विद्यमानमेवेदं सगुण(वस्थायामेरवय भूमविद्यास्तुतये 
संकीत्यत प सशुणविद्याफलभाचेनोपतिष्ठत इति ॥ ११॥ . 

उच्यते | 

द्वाद्शाहृवदुमयविध बादरायणो5तः ॥ १२॥ 

पदञ्छेद्‌--द्वादशाहवत्‌, उभयविधम्‌, बादरायणः, अतः । 

सूचाथ--( बादरायण: ) वादरायणका मत है कि ( अतः) उमय लिङ्गक श्रुति देखनेस 
( उभयविधम्‌ ) उमयविधत्व है । ( ढादखाहवतु ) जसे द्वादशाह उमयविध होता है । 

४ बाद्रायणः पुनराचार्यो5त एवोभयलिह्ञश्नुतिद्शनाडुभयविधत्व॑ साधु मन्यते, 
यदा खशारीरतां संकड्पयति तदा सशरीरो भवति, यदा त्तशरीरतां तदा५शारीर इति, 
सत्यसंकल्पत्यात्‌, संकल्पवैचित्याच्च। द्वादशाहवत्‌ । यथा द्वादशः सत्रमहीनश्च 
भवति। उभ्रयलिज्ञश्नुतिद्शनादेवमिद्मपीति ॥ १२॥ 

जेमिनि वाचाये तो मनके समान इन्द्रिय सहित शरीरका भी माव मुक्त पुरुषके प्रति मानते 
हैं, क्योंकि 'स एकधा मवति०' ( वह एक प्रकारका होता दै, तीन प्रकारका होता दै ) इत्यादि श्रुति 
अनेकधा भावका विकल्प .कहती है । शरीर भेदके विना अनेक दिधता मुख्य संगत नहीं होगो । 
यद्यपि निगुंण भूमविद्यामें यह अनेकघा भाव विकल्म पढ़ा जाता है, तो मो सगुण अदस्थामें इस 
विद्यमान ऐश्वयंका भूमविद्याकी स्तुतिके लिए भूमविद्यामें संकीतंन किया जाता है, इसलिए सगुण- 
विद्याके फलरूपसे उपस्थित होठा है ॥ ११॥ 

सिद्धान्ती-- कहते हैं--- 

परन्तु बादरायण आचाय इसीसे-उमय लिजकी श्रुति देखनेसे उमयविधत्व उचित मानते है । 
जब उपासक सशरीरताका संकल्प करता है तब सशरीर होता है और जब अञचरीरताका सकल 
करता है तब अशरीर होता है, क्योंकि वह सत्यसंकल्प दै और संकल्प विचित्र है | द्ादशाहके समान । 
जैसे द्वादशाह सत्र और अहीन होता है, कारण कि उभयर्रिज्” श्रुति देखनेमें आती है, अतः यह 
भी इसीप्रकार है ॥ १२ ॥ 


+ सिद्धान्ती--उपासकका संकल्प सत्य और विलक्षण होता है, अतः संकल्प और असंकल्पके 
भेदसे सशरीरत्व और अशरीरत्व उपपन्न होते हैं। इसमें दादद्याह नाप कक का | 
'द्वाशाहमृद्धिकामा उपेयुः? ( समृद्धिको कामनावाला द्वादयाह नाम a करे ) Es छि आ जप 
सत्रसुपयन्ति' ( जो विद्वान्‌ इसप्रकार सत्रको प्राप्त होते हैं) त हास pos च 
यन विधिसे ज्ञापित बहुकतूंक सत्र कहलाता है, ओर उस सनको गेग होतेसे नियत एक. 
(जाकी कामनावाला द्वादशाह नामक याग करे) यहाँ “यज्‌ त्या Re लिङ्क कि श्रतिसे दोनों. 
कत प्रतीत होता है । अतः हिरात्रके समान अहीनत्व भति हे कस्य 
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तन्षमावे संध्यवदुपपत्तेः ॥ १३ ॥ 

--तन्वमावे, सर्यवद्‌, उपपत्तेः । 
ववेक तन्वमावे ) ब्रह्मलोकमें इन्द्रिय युक्त शरीरका अभाव होनेपर भी ( सन्ध्यवद्‌ ) 
स्वप्तके समान मानसिक विषय उपलब्धिमात्र होते हैं, ( उपपत्ते! ) क्योंकि ऐसी उपपत्ति होती है। 
क यदा तनोः सेन्द्रियस्य शरीरस्याभावस्तदा यथा संध्ये स्थाने दरीरेन्द्रियविषयेष्च 
विद्यमानेष्वप्युपलञ्धिमात्रा एव पित्रादिकामा भवन्त्येवं मोक्षेऽपि स्युरेवं ह्येतदुपपद्यते ॥ 

भावे जाग्रत्‌ ॥ १४॥ 
--भावे, जाग्रद्वत्‌ । 

र ( मावे ) र इन्द्रिय सहित शरीरके सऱद्भावमें ( जाग्रद्वत्‌ ) जाग्रतके समान 
पितर आदि उपलब्ध होते हैं । 

& भाचे पुनस्तनोयेथा जागरिते विद्यमाना एव पित्रादिकामा भवन्त्येव. सुक्तस्या- 
प्युपपद्यते ॥ १४ ॥ (ह खिलम्‌ लर २५-१६) 

प्रदीपवदावेशस्तथा हि दशयति ॥ १७ ॥ 

पद्च्छेद्‌-प्रदीपवत्‌, आवेशः, तथा, हि, दशंथति । 

सूत्रार्थ-विद्वानुके द्वारा निमित अनेक शरीरोंमें विद्वानु ( एदीपवत्‌ ) प्रदीपके समान 
( आवेद्यः ) प्रविष्ट होता है, ( हि ) क्योंकि (तथा) उसी प्रकार (दशयति) 'स एकधा मवति' इत्यादि 
श्रुति दिखलाती है । 

# भावं जैमिनिर्विकल्पामननात्‌? (ब्रह्मसूत्र ४।४।११) इत्यत्र सदारीरर्वं सुक्तर्योक्तम्‌। 
तत्र त्रिघाभावादिष्वनेकशरीरसगें कि निरात्मकानि शी राणि दाख्यन्त्राणीव तन जिघाभावादिष्वनकशरीरसग कि निरात्मकानि शरीराणि दाख्यन्त्राणीव स्यन्ते, कि 

जब तनुका-इन्द्रिय सहित शरीरका अभाव होता है, तब जेसे स्वप्नावस्थामें शरोर, इन्द्रिय 
भोर विषयके अविद्यमान होनेपर भी पितृ आदि पदाथे उपलब्धिमात्र होते हैं, वसे मोक्ष-ब्रह्मलोकमें 
मी उपलब्धिमात्र होंगे, इसप्रकार यह उपपन्न होता है॥ १३ ॥ 

परन्तु शरीरके होनेपर जैसे जाग्रदवस्थामे विद्यमान ही पितर आदि पदाथे होते हैं, वैसे मुक्त 
को भी उपपन्न होते हैं ॥ १४ ॥ 

“भाव जमिनिर्विकल्पामननात! इस सुत्रमें मुक्त पुरुषको सशरीर कहा गया है। वहाँ त्रिधा- 
भाव आदियें अनेक शरीरको सृष्टिमें दारुयन्त्रके समान क्या निरात्मक शरीर उत्पन्न किए जाते हैं 

सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रकार देखे जाते हैं, वसे सगुण उपासकके लिए शरीर आदिके विषयमें समझना चाहिए ॥ १२ ॥ 

& शरीर, इन्द्रियके न होनेपर भी जैसे स्वप्तावस्थामें केवळ मनसे पितर आदिका सुक्ष्म उप- 
मोग होता है, वैसे िद्वानुक्ो ब्रह्मलोकमें मानसिक सुक्ष्म उपभोग प्राप्त होता है । ऐसा माननेपर 
'मनसेतान्कामान्पर्‍यन्रमते? यह भति भी उपपन्न होती है। यदि सन्ध्यशब्दसे सुषुसिका ग्रहण करे 
तो उक्त श्रुति बाधित होगी, क्योंकि सुपुप्तिमें मनका अपने कारणमें ळय होनेसे किसी प्रकारका भोग 
भी उपपन्न नहीं हो सकता । इसलिए सन्य षाब्दसे स्वप्नावस्थाका ग्रहण युक्त है ॥ १३ ॥ 

भादिके & यद्यपि ब्रह्मलोकर्में मुक्त पुरुषके लिए मनसे ही सुक्ष्म भोग उपलब्ध होते हैं; तो भी शरीर 
दक सद्भावे मुक्त पुरुषको पुष्कळ भोगकी सिद्ध होती है, अन्यथा नहीं ॥ १४ ॥ 


& परन्तु उमयलिङ्गक श्रृतिसे जो विद्वानके अनेक शरीर माने गए हैं, वह व्यथं है, क्योंकि 
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वा सात्मकान्यस्मदादिदवारीरवदिति भवति वीक्षा। तत्र 'चात्ममनसोभंदा 
शारीरेण योगादितराणि शारीराणि निरात्मकानीति। एवं प्राप्त तिये पर 
वेश इति । यथा प्रदीप एको5नेकप्रदोपभावमापद्यते, विकारशक्तियोगात्‌ । एवमेको5पि 
सन्विद्ठानेश्वययोगादनेकभावमापद्य सर्वाणि शरीराण्याविशति । कुतः ? तथा हि दर्श- 
यति शाख्रमेकस्यानेकभायम्‌--'स एकधा भवति त्रिधा भवति पञ्चधा सप्तधा नवधा' ( छा० ७। 
२६।२ ) इत्यादि । नेतद्दार्यन्त्रोपमाभ्युपगमेऽवकद्पते, नापि जीवान्तरायेरो | न च 
निरात्मकानां शरीराणां प्रवृत्तिः संभवति । यच्वात्ममनसोभेदाचुपपत्तेरनेकशरीरयोगा- 
संभव इति,--नेष दोषः, एकमनोजुचर्तीनि समनस्कान्येवापराणि शरीराणि सत्यसंक- 
दपत्वात्स्रष्षयति । सप्टेषु च तेषूपाधिमेदादात्मनोऽपि भेदेनाचिष्ठ(तृत्वं योक्ष्यते । पपै 
स योगशास्त्रे षु योगिनामनेकदारीरयोगप्रक्रिया ॥ १५ ॥ | 
कथं पुनसुंक्तस्यानेकशारीराचेशादिलक्षणमेश्वयंमभ्युपगम्यते ? याचता 'तत्केन कं 

अथवा क्या अस्मद्‌ आदि शरीरके-समान सात्मक उत्पन्न किए जाते हैं ? इसप्रकार विचार होता है। 
पूवं पक्ली-उसमें आत्मा और मनके भेदकी अनुपपत्तिसे एक शरीरके साथ योग-सम्बन्ध है, अतः अन्य 
शरीर निरात्मक हैं । सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन करते हैं.--.'प्रदोपवदावेशः” । जैप्ते एक 
प्रदीप विकारशक्तिके योगसे अनेक प्रदीपमावको प्राप्त होता है, वेसे विद्वान्‌ एक होता हुआ भी ऐश्वयं र 
योगसे अनेकमाव प्राप्तकर सब दारीरोंमें प्रवेश करता है, क्योंकि उसो प्रकार 'स एकधा मवति०' 
(वह एक रूप होता है, तीन रूप होता है, प्चघा, सप्तघा ओर नवधा होता है) इश्पादि शास्त्र एकका 
अनेकभाव दिखलाता है । यह दारुयन्त्र उपमाके स्वीकार करनेमें संभव नहीं है और न अन्य जीवके 
प्रवेशमें मी । ओर निरातमक शरीरोंकी प्रदृत्ति भी नहीं हो सकती । और जो यह कहा गया है कि 
आत्मा ओए मनके भेदकी अनुपपत्ति होनेसे अनेक शरोरोंके साथ योग-सम्बन्य असंमव है । यह दोष ( 
नहीं है, क्योंकि वह सत्यसङ्ुल्पसे एक मनके अनुवर्ती मन सहित अन्य शरीरोंकी सृष्टि करेगा । उनकी 
सृष्टि होनेपर उपाधि भेदसे आत्माका भी भेद होनेसे अधिष्ठातृत्व युक्‍त होगा । योगियोंको योगशास्‍्त्रोंमें 
अनेक शरीरके साथ सम्वन्धको यही प्रक्रिया है ॥ १५ ॥ 

परन्तु मुक्तके अनेक धरोरोंमें आवेश आदि रूप ऐश्वर्य कंसे स्वीकार किया जाता है, जब कि 
“तस्केन०' ( मुक्तावास्थामें ज्ञानी किस करणखे किस विषयको जाने ) न तु तद्द्वितीयमस्ति' ( उस 
उन जड़ शरीरोंमें भोगका असंभव दै । सत्यानन्यी व का पूर्वेपक्षी कहते हैं--मुक्त पुरुषके 
सत्यसंकल्पसे निमित शरीर दारुयस्त्रके समान जड़ हैं, क्योंकि आत्मा ओर मन एक एक हैं, उनका 
विभाग नहीं हो सकता । उन दरीरोंमें प्रवेशके लिए अन्य आत्माकी भी उत्पति नहीं हो सकती, 
क्योंकि कम-फतृंभावका विरोध है। अतः संकल्पित अत्य शरोर जड़ हैं। सिद्धान्ती--स एकघा 
भवति? इत्यादि श्रुतिके वळसे विद्वानुका अनेकधाभाव कहा गया है । इस विषयमें योगथास्त्रको सम्मति 
है--'निर्माणचित्तान्यस्मितामात्रात! ( योगसूत्र ४४४ ) ( योगियोक्रे योग प्रमावप्ते उत्पादित शरीर 
अस्मितामात्र कारणसे-अहंकार पूवक संकल्पसे निर्मित मनोंस्रे युक्‍त होते हैं) इसप्रकार योगियोंसे 
निमित अनेक शरीर और मनोंकी प्रवत्तिमें भेद. दिखाई देता है। इस भेदका कारण-- प्रवृत्तिभेदे 
प्रयोजक चित्तमेकमनेकेषाम्‌' ( योगसूत्र ४५ ) ( अनेक मनोंकी प्रवृत्ति भेदमें जनाद एक मन ढी 
प्रयोजक है ) इसलिए योगियोंके योग प्रमावसे नवनिमित देहोंमें अस्मितसि निमित्त चित्त होते द 


आर अनादि एक चित्त उन सबका नियामक होता है । .इससे यह सिद्ध हुआ कि सगुण उपासक 
सत्यसंकल्पसे देर सात्मक शरीरोंका निर्माण कर उनमें प्रविष्ट होता दे ॥ १५ ॥ | 





८७८ ब्रह्मचच्र-शाह्ररभाण्य | अ०४ पा०४ 


विजानीयात्‌! ( बृह० ४।५।१५ ), “न तु तदृद्वितीयसस्ति ततो$न्यद्विभक्त यद्विजानीयात्‌ ( बृह० 
४।३।३० ) 'सलिल एको ्र्टाऽद्वेतो भवति’ ( ब्रह्मसूत्र ४।३।३२ ) इति चेचंजञातीयका श्ुति- 


चिशेषचिज्ञानं वारयतीत्यत उत्तरं पठति गि 
श्वाप्ययसंपत्त्योरन्यतरापेक्ष हि॥ १६॥ 
पदच्छेद्‌-स्वाप्ययसंपत्योः, अन्यतरापेक्षम्‌, आविष्कृतम्‌, हि। ` 
सूआथ- ( स्वाप्ययसम्पत्त्योः ) सुषुप्ति और मुक्तिमें से ( अन्यतरापक्षम्‌ ) एककी अपेक्षासे 
विदोषज्ञानका अभाव स्वीकार किया गया है, (हि) क्योंकि ( आ(वष्कृतम्‌ ) सगुण विद्यामें शरीर 
आदिके स्वीकार करनेमें कोई विरोध नहीं है । 
$ स्वाप्ययः सुषुप्तम, ‘स्वमपीतो भवति तस्मादेनं स्वपितीत्याचक्षते’ ( छा० ६।८।१ ) 
इति श्रतेः। संपत्तिः केचल्यम्‌, महमेव सन्त्रहमप्येति' ( बृह० ४।४।६ ) इति श्रुतेः। तयोर" 
न्यतरामवस्थामपेकष्येत डि रोषसंज्ञाभाववचनम्‌ । कचित्सुपुप्तावस्थामपेक्ष्यीच्यते, कचि- 
त्केचरयावस्थाम्‌ । कथमवगम्यते ? यतस्तत्रेवेतदचिकारवशादाविष्छतम्‌-' एतेभ्यो भूतेभ्यः 
समुत्थाय तान्येवानु दिनश्यति न प्रेत्य संज्ञाऽस्तीति’ ( बृह० २।४।१२ ), “यच्च त्वस्य सचेसात्मेवा- 
भूत? ( दृह० २।४।१४ ), 'यत्र सुप्तो न कंचन कामं कामयते न कंचन स्वप्नं पश्यति’ ( बृह ४। 
. ३।१९, माण्डू० ५ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः । सशुणविद्याविपाकस्थानं रचेतत्स्वर्गादिवद्चस्था- 
न्तरम्‌। यत्रेठदैश्वर्यसुपवण्यंते, तस्माददोषः ॥ १६ ॥ 
अवस्थामें उससे भिन्न कोई दूसरा पदाथ ही नहीं होता जिसे वह विशेषरूपसे जाने) “सलिल एको' 
( सलिल-सा शुद्ध एक द्रष्टा अद्वेत है) इस प्रकारकी श्रुतियाँ विशेष विज्ञानका वारण करती हैं ? इसके 
विषयमें उत्तर कहते हैं-- 
“स्ताप्यः' सुषुप्ति, क्योंकि स्वमपीतो मदति'० ( यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता है, 
इसीसे इसे लोग 'लवपिति’ ( सोता है ) ऐसा कहते हैं ) ऐसो श्रुति है। 'संपत्तिः-कवल्थ, क्योंकि 
“ब्रह्मच सन्ब्रह्माप्येति’ (ब्रह्म हो होता हुआ ब्रह्माको प्राप्त होता है) ऐवी भ्रति है । उन दोनोंमें से एक 
अवस्थाकी अपेक्षाउे इस विशेपज्ञानके अमावकझा बोधक वचन है । श्रति कहींपर सुषुप्ति-अवस्थाकी 
अपेक्षासे [ दिशेषज्ञानका अभाव ] कहती है और कहींपर केवल्य-अवस्याकी अपेक्षासे। यह केसे 
अवगत हो ? क्योंकि 'एते*यो सूतेभ्यः०' ( यह इन सत्य शब्द वाच्य मतोंसे प्रकट होकर उन्होके साथ 
नाशको प्राप्त हो जाता हूँ देहेन्द्रियमावसे मुक्त होनेपर इसकी कोई विशेष संज्ञा नहीं रहती है) 'यत्र- 
त्वस्य०' ( परन्तु जिस ज्ञानावस्थामें इसके लिए सब आत्मा ही हो गया है) यत्र सुधो० ( जहाँ 
सोया हुआ यह किसी भोगकी कामना नहीं करता ओर न कोई स्वप्न ही देखता है ) इत्यादि श्र तियोंसे 
उसमें ही उसके प्रकरणके दले स्पष्ट किया गया है । जिसमें इस ऐक्त्रयंका वणंत किया जाता है वह 
सगुणविद्याका चिपाक (फल) स्थान स्वगं आदिके समान अन्य अवस्था है, इससे दोष नहीं है ॥ १६॥ 
- सत्यानन्दी-दीपिका 
# न तु तद्‌द्वितीयमस्ति’ (परन्तु वह द्वितीय नहीं है) यहां सुषुप्तिका लेकर अन्यका निषेध है, 
ओर “तत्केन क पश्येत्‌’ यहाँ मुक्तिको लेकर विशेष विज्ञानका अभाव कहा गया है । इसलिए विशेष 
ज्ञानके अभावका वचन सुषुप्ति और केवल्थ मुक्ति दोनोंमें से किसी एककी अपेक्षासे कहा गया है । 
यहाँ गुनि याशवल्क्यने आम।सवादको लेकर मंत्रेयीको उपदेश किया है । इसका रहस्य यह है कि 


~ 


जरे उदकपूण घटमें चन्दमाका प्रतिबिग्व पड़ता है भौर जळ सहित घटके नाश होनेपर प्रतिविम्बका 
मी नाश हुआ प्रतीत होता हे । वस्तुतः उनका नाश उपाधिके नष्ट होनेपर बिम्बरूपसे अवस्थिति है । 
वसे घट स्थानीय पांच मॉतिक शरीर और जल स्थानीय अन्तःकरणमें चन्रमा स्थानीय ब्रह्मका 
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अधि० ७ सू० १७ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासद्दित ८७९, 


( ७ जगद्व्यापाराधिकरणम्‌ । सू० १७-२२ ) 
जगदृव्यापारवज प्रकरणादसंनिहितत्वाच ॥ १७॥ 
पद्च्छेद्‌ --जगद्व्यापारवजंम्‌, प्रकरणात, असंनिहितत्वाच्च । 

छिन? स जगद्व्यापारवजंम्‌ ) जगत्‌की उत्पत्ति आदि व्यापारको छोडकर अन्य अणिमा 

शादि ऐश्‍वये विद्वानूको प्राप्त क्योंकि 
तस्वाच्च) और अन्य र \ कराव) कालि दतर या ९ 
& ये सणुणत्रहझोपासनात्सहैव मनसेश्वरसायुज्यं बजञन्ति, किं तेपां निरवग्रहमैदवर्य 
अवत्याहोस्वित्सावग्रहमिति संशयः । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? निरङ्क शामेवैपामेइवर्य भवितुमर्हति, 
'आप्नोति स्वाराज्यस्‌' ( त० १।६।२ ), सर्वऽस्मे देवा बलिमावहन्ति’ ( ते० १।५।३ ), "तेषां सरवेपु 
छोकेषु कामचारो भवति' ( छा» ७।२५।२,८।१।६ ) इत्यादिश्र॒तिभ्य इति। पच प्राते पठति-- 
जगद्व्यापारवजमिति। ज्गदुत्पस्यादिव्यापारं वजेयित्वा 5न्यदणिमाद्यात्मकमैश्वर्य 
सुक्तानां भवितुमर्हति, जगद्व्यापारस्तु नित्यसिद्धस्येवेइवरस्य । कुतः ? तस्य तत्र प्रकृतः 
स्वाद्संनिहितत्वाच्चेतरेषाम्‌। पर एव हीइवरो जगद्व्यापारेऽधिकृतः, तमेव प्ररृत्योत्प- 
त्याद्युपदेशात्‌, नित्यशब्द निवन्धनत्वाच्च । तद्न्वेषणविजिञ्ञासनपूर्वकं त्वितरेपामणि- 
मायेदवर्य श्यते । तेनासंनिहितास्ते जगद्व्यापारे। समनस्करवादेव चेतेषामनेकमत्ये 


जो सगुण ब्रह्मकी उपासनासे मनके साथ ही ईश्वर सायुज्यको प्राप्त होते हैं, उनका ऐक्वयं 
क्या निरङ्कुश है अथवा साड्कय ? इस प्रकार संशय होता है, तब क्या प्राप्त हुआ ? पूव्रपक्षी--इनका 
ऐश्वयं निरङ्धुश ही होना चाहिए, क्योंकि 'आप्नोति स्वाराज्यम्‌? ( वह स्वाराज्यको प्राप्त होता है ) 
“सव<स्मे देवा०' ( समस्त देवगण उसे वलि ( उपहार ) समपंण करते हैं ) 'तेषां सवंपु०” ( उनकी 
सम्पूर्ण लोकोंमें यथेच्छ गति होती है ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं- 
“जगद्ब्यापारवजम्‌” । जगत्की उत्पत्ति आदि व्यापारको छोड़कर मुक्त पुरुषो अन्य अणिमा आदि 


रूप ऐश्वय प्राप्त हो सकता है। जगत्के उत्पत्ति आदि व्यापार तो नित्य सिद्ध ईश्‍वरका ही है, किससे? इससे 
कि वह सृष्टिमें प्रकृत है ओर अन्य-जीव असंनिहित हैं । परमेश्वर ही जगत्की उत्पत्ति आदि व्यापारे 


अधिकृत है, कारण कि उसको प्रस्तुतकर उत्पत्ति आदिका उपदेश है भोर नित्यशब्दसे सम्वन्धित है । 
उसका अन्वेषण विशेष जिज्ञासापूवक अन्योंका अणिमा आदि ऐश्वर्थ सुना जाता है । इससे वे जगत्को 
उत्पत्ति आदि व्यापारमें असंनिहित-असम्बन्धित हैं । इनके मनस्वी होनेसे ही ऐकमत्यका संभव न होनेसे 


“दीपिका 

आभास पड़ता है, वही लोकमें जीव ०७ है मर तत्त्वज्ञानसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति हो 
जाती है और भोगसे प्रारब्ध कमं समाप्त हो जाता है, तब अन्तःकरण सहित शरीरके नाश होनेके 
साथ-साथ आमासका मी नाश हो जाता है । वस्तुतः उसका नाश अपने बिम्बरूप चेतनसे अवस्थिति दै । 
इस प्रकार उपाधिके नाश होनेसे प्रतिबिम्बका नाश-सा होता है, इस अभिप्रायसे “एतेभ्यो भूतेम्यः' 
यह श्रुति है। और “यत्रस्वस्य’ इस प्रकारकी थुतियाँ कैत्रल्य विषयक हैं, ओर “यत्र सुप्तो न कंचन 
कामं कामयते' इत्यादि श्रुतियाँ सुषुप्ति विषयक है । इसलिए सगुणोपासकके लिए ऐश्वर्य प्राप्तिका 
वचन दोष रहित है, क्योंकि उसका मिन्न विषय है अर्थात्‌ फलोपमोगके लिए स्वगं आदिके समान 
एक अवस्था विशेष है ॥ १६ ॥ 

% 'संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्टन्ति' ( इस उपासकके संकल्पसे ही पितर समुपस्थित 
होते हैं ) 'स एकधा भवति त्रिधा अवति? इत्यादि श्रतिसे सिद्ध होता है कि ब्रह्मकोकमे गये हुए 


सगुणोपासकका ऐस्वयं निरद्भुश्न होता है अर्थात्‌ जैसे वह उपमोगके लिए अपने संकल्पसे ही इष्ट देह 
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कस्यचित्स्थित्य भिप्रायः कस्यचित्संहाराभिप्राय इत्येव॑ विरोधोऽपि कदाचित्स्यात्‌ । अथ 


कस्यचित्संकल्पमल्वन्यस्य संकल्प इत्यविरोधः समथ्यंत, ततः परमेइवराकूततन्त्रत्वमे- 


वेतरेषामिति व्यवतिष्ठते ॥ १७ ॥ 
प्रत्यक्षोपदेशादिति चेन्नाधिका रिकमण्डलुस्थोक्तेः ॥ १८॥ 
पद्च्छेद्‌- प्रत्यक्षोपदेशात्‌, इति, चेत्‌, न, आधिकारिकमण्डलस्योक्ते! । 
सूत्रथ--( प्रत्यस्ञोपदेशात्‌ ) 'आप्नोति स्वाराज्यम्‌? इत्यादि प्रत्यक्ष श्रतिसे विद्वानुका ऐश्वयं 
निरङ्कुश प्रतिपादित है। ( इति चेन्न ) तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि ( धाधिकारिकसण्डलस्थोक्ते: ) 
आदित्य मण्डल स्थित आधिकारिक परमेररके अधीन स्वाराज्य प्राप्ति विषयक यह वचन है । 

& अथ यदुक्तम्‌- आप्नोति स्वाराज्यम्‌' ( तै० १।६।२ ) ६ व्या दिप्रत्यक्षो पदेशान्निरचञ्र- 
हमेदवर्ये विदुषां न्याय्यमिति तत्परिहर्तव्यम्‌ । अत्रोच्यते नायं दोषः-आधिकारिकमण्डः 
छस्थोक्तः। आधिकारिको यः सवित्‌मण्डळादिषु विशेषायतनेष्ववस्थितः पर ईदवरस्त- 
दायत्तेवेयं स्वाराज्यप्रापिरुच्यते । यत्कारणमनन्तरम्‌ 'आप्नोति मनसस्पतिम्‌? ( तै० १।६।२) 
इत्याह । यो हि सर्वमन सां पतिः पूर्वसिद्ध ईशवरस्तं प्राप्नोतीत्येतडुक्तं भवति । तद्नुलारेणैव 
चानन्तरम्‌ 'वाक्पतिश्चश्चुष्पतिः । श्रोत्रपतिर्विज्ञान पतिः? ( तै० १।६।२) च भवति इर पाह। एव- 
मन्यत्रापि यथासंभवं नित्यसिद्धे इरायत्तमेचेतरेघामैइचरय फल क ायततमेवेतरेषमै्वर्य योजयितव्यम्‌ ॥ १८॥ ` ॥ १८ ॥ 
किसीका जगत्‌की स्थितिमे अभिप्राय और किसीका उसके संहारमें अभिप्राय होगा, इस प्रकार कदाथित 
विरोध मी होगा । यदि किसी एकके संकल्पके अनुसार अन्यका संकल्प हो, इसप्रकार अविरोधका सम- 
थंन करे तो इससे भी परमेश्वरके अमिप्रायके अधीन ही अन्य जीव हैं, ऐसी व्यवस्था होती है ॥१७॥ 

यह जो कहा गया है कि “आप्नोति स्वाराज्यम्‌ ( वह स्वाराज्यको प्राप्त होता है) इत्यादि 
प्रत्यक्ष श्रुतिसे उपासकोंका ऐश्वयं निरङ्कुश युक्त है, उसका परिहार करना चाहिए। इसपर कहते हैं- 


यह दोष नहीं है, क्योंकि आधिकारिक मण्डल स्थितोंके लिए यह उक्ति-वचन है। आदित्यमण्डल 
आदि विशेष स्थानोंमें अवस्थित जो आधिकारिक परमेश्‍वर है उसके अधीन ही यहु स्वाराज्य प्राप्ति 


कही जाती है, क्योंकि अनन्तर "आप्नोति मनस्तस्पतिम्‌? ( वह मनके पति-त्रह्मको प्राप्त होता है) 
ऐसा श्रुति कहती है । जो सब मनोंका पति पूवं सिद्ध ईश्वर है उसको प्राप्त होता है, ऐसा कहा गया 


है। अनन्तर उसके अनुसार ही 'वाक्पतिश्चक्लुष्पतिः' ( तथा वाणीका पति, चक्षुका पति, श्रोत्रका 
पति ओर विज्ञानका पति हो जाता है ) इसप्रकार श्रुति कहतो है । इसप्रकार अन्यत्र सी अन्य उपा- 
सकोंका ऐस्वयं नित्य सिद्ध ईस्वरके धीन हो है, ऐसी यथासम्भव योजना करनी चाहिए ॥ १८॥ 

आदिकी सृष्टिमें स्वतन्त्र हैं, वसे जात आत आदि क्षरनेमें मी स्वतन्त्र हैं। वे 
ईश्वरके समान स्वतन्त्र-निरद्धूथ ऐश्वयंवानु होते हैं। इतसे पुर्वपक्षमे अनेक ईदवर सिद्ध होते हैं । 
सिद्धान्ती- सगुणोपासकका ऐश्क्ये अस्वतन्त्र है अर्थात्‌ जगत्को उत्पत्ति आदि करनेमें वह असमथ 
है । जगतुकी उत्पत्ति आदि तो वह कर सकता है जो जगतकी उत्पत्तिसे पूवं ही सिद्ध हो ओर पूर्वापर 
पर्या्तोचन करनेमें समथ, सववज्ञ, सवंशक्तिमानु नित्यसिद्ध हो, वह तो ईश्वर ही हो सकता है । 
योगी छोग तो ईइवरानुग्रहसे ब्रह्म लोकमें जाकर ऐस्वयंवानु होते हैं, ओर महाप्र छूयमें उन सबका अन्त 


हो जाता है, जगतडी उत्पत्तिके पूर्व वे अविद्यान होनेके कारण उनसे जगतकी उत्पत्ति आदि 
असम्मव है। किच 'स इक्षाञ्चक्र' 'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते' इत्यादि श्रुतियाँ प्रलयके अनन्तर 


सृष्टिको उत्पत्ति आदियें ईश्वरको ही कारण कहती सका विस्तृत. वर्ण 
सृत्रमें किया गया है ॥ १७ ॥ हौ कारण कहती हैं, इसका विस्तृत वर्णन ( अह्यसूत्र १।१।२ ) इस 


% आप्नोति स्वाराज्यम्‌? यह श्रुति वचन भादित्यमण्डल आदि विशेष स्थानोमे स्थित 
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विकारावति च तथा हि स्थितिमाह ॥ १९॥ 
पदच्छेद--विकारावति, च, तथा, हि, स्थितिम्‌, आह । 
सुजाथं- ( विकारावति च ) विक्रारमें न रह्नेवालला भी ब्रह्मका स्वरूप है, (हि) क्योंकि 
( तथा ) बसे ( स्थितिम्‌ ) परमेश्वरके दो रूपोंकी स्थिति, (आह ) 'तावानस्य महिमा' इत्यादि 
श्रुति कहती है । 


* विकारावत्यपि च नित्यमुक्त पारसेश्वर रूपं न केवळं विकारमात्रगोचर॑ सवित्‌- 


भण्डायधिप्ठानम्‌। तथा ह्यस्य द्विरूपां स्थितिमाष्दाम्नायः-'तावनस्य महिमा, ततो ज्यायांश्च 


पूरपः । पादोऽस्य सर्वा भूतानि, त्रिपादस्यामृतं दिवि' ( छा० ३।१२। ६) इत्येवमादिः । नच 
तन्निविकारं रूपमितरालम्वनाः माप्जुबन्तीति शाक्य वक्तम्‌, अतत्क्रतुत्वात्तेपाम्‌ । अतश्र 
यथैच द्विरूपे परमेशचरे निर्गुणं रूपमनवाप्य सशुण एवावतिषन्ते, एवं सगुणेऽपि निर- 
चग्रहमेइचर्यमनचाप्य सावग्रह एवाचतिएन्त इति द्रष्टव्यम्‌ ॥ १९ ॥ 
देशयतथव प्रत्यक्षानुमाने ॥ २०॥ 
पद्च्छेद्‌--दशयतः, च, एवम्‌, प्रत्यक्षानुमाने । 


विकारमें न रह्नेवाला भी परमेश्वरका निह्यल्य कहा गाई दए ठ भी परमेश्वरका नित्यरूप कहा गया है केवळ विकारमात्र विषयक 
सवितृमण्डल आदि अघिष्ठानकरूप नहीं है, क्योंकि "तावानस्य सहिमा०' ( उतनी ही इस गायञ्यारूय 
त्रह्मकी महिमा है, तथा निर्विकार पुरुष इससे उत्कृष्ट है, तेज, जल और अन्न आदि सम्पुणं चराचर 
प्राणी इसका एक पाद हैं, और इसका पुरुष नामक निपाद अमृत प्रकाशमय स्वात्मामें स्थित है ) 
इत्यादि श्रुति इसके दो रूपोंकी स्थिति कहती है । अन्य ( विकारवतिरूप ) का आलम्बन करनेवाले 
उपासक उसके निविकाररूपको प्राप्त होते है, ऐसा नहों कहा जा सकता, क्योंकि वे उस क्रतुवाले 
नहीं हे । इसलिए जेसे दो रूपवाले परमेश्वरक्षे होनेपर मी वे निगुंणरूपको प्राप्त न कर सगुणरूपमें 
ही अवस्थित होते हैं, बेस सगुणमें मी निरङ्कुश ऐश्वय प्राप्त किये विना उपासक साङ्कुश-अस्वतन्त्र 
ऐश्वयमें ही अवस्थित होते हैं, ऐसा समझना चाहिए ॥ १९॥ 


सत्यानन्दी 2 
परमेश्वरके अधीन ही स्वाराज्य प्राप्तिके 'वेषयमें है । यदि वह स्वाराज्य प्राप्तिमात्रसे निरङ्कुश ऐश्वयं- 
वान्‌ होता तो उसके अनन्तर हो 'भाझोति मनसस्पतिम्‌' इत्यादि भूति वचन असंगत होगा । आदित्य 
आदिको जो अधिकारमें नियुक्त करता है वह यहाँ आधिकारिक कहा गया है। इसलिए सगुण 
उपासकको अपने उपभोगमें मळे स्वाराज्य-स्वातन्त्र्य हो, परन्तु जगतकी उत्पत्ति आदिमें नहीं । इस 
प्रकार 'सवंपु लोकेपु कामचारो भवति? इत्यादि स्थळा भी यही समझना चाहिए कि उपासकका 
ऐश्वयं ईश्वरके झधीन है स्वतन्त्र नहीं ॥ १८॥ 

& शक्षा--जसे उपास्य सगुण ब्रह्मयत सत्यस दुल्पत्व थादि उपासकमें आते हैं, वैसे उपास्य 
गत जगत्को उत्पत्ति आदि व्यापारकी सामथ्यं भी उसमें आनो चाहिए ? समाधान---तावानस्य 
महिमा' इस श्र्‌ तिवचनसे ब्रह्मका विकारवतिरूप और 'ज्यायांश्र पूरुषः” इस वचनसे ब्रहाका निधिकार- 
रूप प्रतिपादित है । और 'पादोञ्स्य सर्वा भूतानि इस भ तिवचनसे ब्रह्मका विकारवतिरूप और 
'त्रिपादस्याम्तं दिवि’ इस वचनसे ब्रह्मका निविकाररूप प्रतिपादित है । इसप्रकार जैसे ब्रह्मके दो रूप 
होनेपर मी निगुंणरूप सगुण-उपासकोसे अप्राप्त है, क्योंकि उसको निविकार ब्रह्मका ज्ञान नहीं है, 
वसे सगुण. ब्रह्म गत जगत॒की उत्पत्ति आदि व्यापारकी सामथ्यं होनेपर भी उपासक उसे प्राप्त नहों कर 


58 सकता । इसलिए उपासक केवल अणिमा आदि सातिशय ऐश्वयंको हो प्राप्त कर सकता है ॥ १९ ॥ 


१११ 
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सूञ्राथ-( एवम्‌ ) इसप्रकार ( प्रत्यक्षानुमाने च ) श्रूति और स्मृति भी ( दशयतः ) 
परमेश्वरका निविकाररूप दिखलाती हुँ । 

दशंयतश्च विकारावतिंत्वं परस्य ज्योतिषः श्रुतिर्सृती । 'न तत्र सूयों भाति न चन्द्रता- 

रकं नेमा विद्युतो सान्ति कुतोश्यमग्नि” ( कठ० ५१५, श्रेता० ६।१ ४, झुण्ड० २।२।१० ) इति । 

'न तद्भासयते सूर्यो न शशाङ्को न पावकः” (गी० १५।६ ) इति ख । तदेवं विकारावर्तित्वं परस्य 


ज्योतिषः प्रसिद्धमित्यभिप्रायः ॥ २० ॥ 


भोगमात्रसास्यलिज्ठाच ॥ २१ ॥ 
पदच्छेद--भोगमात्रसाम्यलिज्भात्‌, च । 
. सूच्राथे--और उपासकोंको ईश्वरके साथ भोगमात्रकी साम्य शरू ति होनेसे भी उनका निरङ्कुश 
ऐसवयं नह द 33०6 च ०७ च 
इतश्च न निरङ्कुश विकारालस्वनानामेश्वर्य यस्माङ्गोगमाजमेयेषामनादिसिद्धने- 
इवरेण समानमिति श्रयते-'तमाहदापो बै खल्ल मीयन्ते लोकोऽसौ' इति 'स यथैतां देवता सर्वाणि 
भूतान्यवन्त्येवं हैवंविदं सर्वाणि भूतान्यवन्ति’ तेनो एतस्यै देवतायै सायुज्यं सलोकतां जयति? 
.( बृह० १।५।२३ ) इत्यादिभेदव्यपदेशलिड़े भ्यः ॥ ११ ॥ 
नन्वेवं सति सातिशयत्वादन्तवच्वमेइचर्य्य स्यात्‌, ततश्‍चेषामावृत्तिः प्रसज्येते- 
त्यत उत्तर भगवान्बादरायण आचार्यः पठति-- 
अनावृत्तिः शब्दादनाबृत्ति! शब्दात ॥ २२ || 
पद्च्छे द--अनावृत्ति:, शब्दात, क्षनावृत्ति।, ब्दात्‌ । 
सूचाथ--( अनावृत्ति। ) अचिरादि पदे युक्त देवयान मागस जो उपासक ब्रह्मलोको प्राप्त 
होते हैं उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती, ( शब्दात्‌ ) क्योंकि 'न च पुनरावतंते’ इत्यादि श्रृति है । सुत्रकी 
प्तिद्योतक है । 





आवृत्ति शास्त्र परिसमा 


_. नतत्नयों भाषि” ( उत व्योलिलस् पलको उज उ 0 तन्न सूर्यो माति०' ( उस ज्योतिःस्वरूप प्ररब्नह्ममें लोकावभासक सुय प्रकाशित नहीं होता, 
न चन्र और न तारे प्रकाशित होते हैं और न विद्युत्‌ ही चमकती हैं पुनः अस्मदादि गोचर यह 
मोतिक अग्नि तो कहाँ प्रकाशित हो सकती है ?) और “न तद्भासयते०' (उस स्वयं प्रकाशमय परब्रह्म 
को न सूयं, न चन्द्रमा और न अग्नि ही प्रकाशित कर सकते हैं) इसप्रकार रति और स्मृति भी 
ज्योतिःस्वरूप परब्रह्मका विकारावतित्व दिखळाती हैं। इसप्रकार पर ज्योतिर्में विकारावतित्व प्रसिद्ध 


भोर इस वक्ष्यमाण हेतुसे भी विकारका साझम्बन-उपासना करनेवाले उपासकोंका ऐश्वर्य 
निरङ्कुश नहों है, क्योंकि इनका मोगमात्र ही अनादि सिद्ध ईइवरके साथ समान है, 'तमाहापो०' 
( उस उपासकसे हिरण्यम सान्त्वना पुवंक कहते हैं, मुझसे ये अभृतमय जल भोगे जाते हैं, तुमसे 
जह अमृतमय लोक भोग्य हैं तुम इसका यथेच्छ भोग करो ) ऐसी श्रृति है, और 'स यधैता०' ( जसे 
इस हिरण्यम देवताकी सब प्राणी पेणा करते हैं, वंसे ही ऐसा जाननेवालेकी सब मूत पुजा करते हैं) 
'तेनो एतस्ये०* ( उस प्राणातमप्रतिरूप ब्रतके योगसे उपासक इसी प्राणदेवताका सायुज्य-एकात्मता 
भोर समान छोकता-एक स्थानत्व प्राप्त करता है ) इत्यादि भेदव्यपदेश छिङ्गोंसे भी प्रतीत होता है 
कि उपासकका उपास्य ईरवरके साथ भोगसाम्य है॥ २१॥ 
परन्तु ऐसा होनेपर-उपासकोंका ऐदवय साङ्ग दोनेपर सातिशय होनेसे उनका ऐश्वयं विनाशी होगा 
इससे इनको आवृत्ति (संसाराग्रमन) प्रसक्त होगी ? इससे भगवान बादरायण आचार्य उत्तर कहते त क, । 





PER ____ 


कुतः ? “तयोध्वेमायन्नम्रतत्वमेति' ( छा० ८६६, कठ० ६।१ ६), 'तेषां न पुनरावृत्ति: ( बृह० 
३।२।१५ ), “पतेन प्रतिपद्यमाना इमं मानवमावर्द नावतन्ते? (छा० ४।१५।५ ), 'बह्ालोकममिसंप- 
थते' (छा० ८।१५।१), “न च पुनरावतते? (छा० ८।१५।१) इत्यादिशब्देभ्यः। अन्तवत्त्ेऽपि 


चे 


त्वेश्‍वर्येस्य यथा5नावृत्तिस्तथा वर्णितम्‌ 'कार्यात्यये तदध्यक्षेण सदातःपरम्‌ (ब्रह्मसूत्र ४।३।१०) 
इत्यत्र । ~ मसा तु नित्यसिदनि्वाणपरायणाना' सिमल, तु_नित्यसिद्धनिर्वाणपरायणानां सिद्धेवानावृत्तिः, 

जो उपासक नाड़ीरस्मि समन्वित अचिरादिपवं युक्त देवयानमागसे थास्त्रोक् विशेषण विशिष्ट 
्रह्मणोकको प्राप्त होते है-'इस प॒थिवी नामक लोकसे तृतीय चुलोकमें जो ब्रह्मलोक है, उस ब्रह्मलोकमें 


नहीं छोटते । किससे ? इससे कि 'तयोध्वमायच्न०' (उस मूर्धन्य नाड़रोचे ऊध्वंको जानेवाला अमृउश्वको 
भाप्त होता है) तेषां न पुनरावृत्तिः! ( उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती ) 'एतेन प्रतिपद्यमाना०? ( इस 
देवमागंसे जानेवार इस मानव मण्डळमे पुन; नहीं लोटते ) ब्रह्मकोकममिसंपद्यते' ( ब्रह्मलोको प्राप्त 
होता है ), “न च पुनरावतंते! ( ओर पुनः नहीं छोटता ) इत्यादि थुतियाँ है । ऐश्वयंके विनाश्ची 
होनेपर भी जैसे अनावृत्ति होती है, उसे ही 'कार्यात्यये तदृध्यक्षेण सहातः परस्‌? इस सृत्रमें वर्णित 
दै । सम्यग्दशंनसे विध्वस्त अज्ञानवाले नित्यसिद्ध निर्वाण परायण मुक्त पुरुषोंकी अनावृत्ति तो सिद्ध 


2 * यहाँ बादरायण' शब्दसे बदरिकाश्रममें निवासका कथन होनेके कारण सदा सवज्ञ परम 
' , झुरे नारायणके प्रसादका द्योतक होतेचे तत्रणीत शास्त्रमें निदु धत्व सुचित होता है । यद्यपि सगुण 
` विद्याका फल सातिशय होनेसे विनाशी है, तो भी ब्रह्मजोकमे इंश्वरक्े अचिन्त्य प्रसादसे ब्रह्मात्मेकत्व 
शान हो जाता है जिससे वह पुनः संसारमें छोटकर नहीं आता। जो सगुण उपासना-दहरविद्या 
' आदिसे रहित केवल प्रह्मवय, अव्वमेघ आदि साघनोद्वारा ्रह्मलोकमें जाते हैं, वे वहाँ फल भोगरुर 
भानव छोकमें छोट आते हैं, क्योंकि वे तत्त्वज्ञानसे रहित होते हैं। जपे चद्धलोकमे गए हुए केवल 
क॒मठ लोग फल भोगकर लौट भाते हैं। 'तत्त्वर्मास' “अह ब्रह्मास्मि’ इत्यादि वेद,न्तवाक्योंये जिसका 
आत्मेकत्व ज्ञानसे अज्ञान निवृत्त हो गया दै उसका तो 'अत्नेव ब्रह्म समइनुते” यहाँ जोवितावस्थामें ही 
' ्रह्म भ्राप्तिरूप मोक्ष सिद्ध है। सगुण उपासक मी उसी आत्मज्ञानको पाकर ब्रह्माके साथ मुक्त हो जाता 
है, अतः उनकी पुनः आवृत्ति नहीं होती, क्योंकि “न च पुनरावतंते” ( वह पुनः संधारमें नहों बाता ) 
इत्यादि शुतियाँ हें। इस भाँति सगुण उपासकोंकी क्रम मुक्ति होती दै । इसप्रकार समन्वयके कथनसे 
ब्रह्म त्मकत्वमें वेदान्त-उपनिषद्‌ वाक्य प्रमाण हैं, ऐसा निश्‍चय किया गया है । वाक्याथ ज्ञानमें स्मृति, 
तक आदि सर्वप्रकारके विरोधका परिहार किया गया है और साधन सम्पत्ति मी दिखलाई गई है । इससे 
विवेक आदि साधन सम्पन्न और वेदान्तवाक्योंके श्रवण आदिको आवृत्तिसे समस्त प्रतिबन्धसे रहित 


८८७ प्रह्यसूत्र-शा छुरभाष्य [ अ० ४ पा० ४ 


तदाश्रयणेनैव हि सगुणशरणानामप्यनादत्तिसिद्धिरिति । अनावूत्तिः शब्दादनादूत्तिः 
शब्दादिति सञ्जास्यास; दाख्परिसमापि द्योतयति ॥२२॥ 
इति श्रीमत्परसहंसपरिबाजकाचायंश्रीमद्गो बिन्द॒मगवस्पूज्यपाद शिप्यश्चीमच्छद्गरभगवत्पूज्य- 
पादकृतौ झञारीरकमीमांसामाष्ये चतुर्थाध्यायस्य चतुर्थः पादः ॥४॥ 


समाप्तमिदं ब्रहमसूत्रशाङ्करमाष्यस ॥ 


NSS SIS त र 0 अ 4 
ही दै । सगुण घ्रणवालोंकी भी उस ज्ञानके आश्रयसे ही अनावृत्ति सिद्ध होती है । 'आनावत्ति शब्दसे, 
अनावृत्ति शब्दसे इसप्रकार सूत्रकी पुनरुक्ति शास्त्रकी परिसमाप्ति सूचित करती है ॥ २२ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करभाष्य-भाषाचुवाद्के चतुर्थाध्यायका चतुथं पाद समाप्त ॥४॥ 


OOOO 


सत्यानन्दी-दीपिका 
पुरुषको समूल वन्धकी निवृत्ति होनेपर धाविभूत निष्कल, अनन्त, स्वप्रकाथ, चिदानन्दरूपसे 
अवस्थिति होती है ॥२२॥ 
वेदान्तसूत्रमाष्यस्य झाङ्करस्य गरीयसः । अनुवादमविद्यान्धतमसद्दादशात्मनः ॥ १ ॥ 
तथा रत्नप्रमापञ्चपादिकान्यायनिणयमामतीप्रखूति्रन्थान्‌ साष्यामिप्रायवेद्कान्‌ ॥ २ ॥ 
आश्रित्य तेषां तात्पयंमाकलय्य़ समन्ततः । सुखाचगतये तस्य विद्वृण्वम्‌ राष्ट्रभापया ॥ ३ ॥ 
विद्यार्थिहितमाछक्ष्य सस्यानन्द्यार्यदीपिकाम्‌। व्यधाद्‌व्यार्याञ्च सरका सत्यानन्द्सरस्वती ॥४॥ 
सेयं ज्ञानप्रदेशस्य महिते एुरभेद्ने। सवशाखरहस्यञ्ेः संख्यावद्भिः समाकुले ॥ ५ ॥ 
करनेत्रवियच्चक्षुमिते चक्रमवत्सरे। आश्विने सासि धवळे दे सइशमीविथौ ॥ ६ ॥ 
वासरे भूमिजातस्य गुरुदेवप्रसादतः। मतिमत्संमतिं प्राप्ता निर्विध्न॑ पूणंतामगात्‌ ॥ ७ ॥ 
पदालिसुमनोजातयुम्फितेयं सुमाछिका । प्रीतये शाङ्करस्यास्तामपिता सद्चिदात्मनः ॥ ८ ॥ 





स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाध्यायका चतुर्थ पाद समाप्त ॥ ४ ॥ 


GOO 


! इति शम्‌ । 


।। समाप्तश्चायं ग्रन्थः ॥ 


श्र ™ 


०८ बे 
BUA 
ह la > < 


ह RRR 





Rr re rr काका" i Td जक आ. "क जक) 
क 


39 


बादरायणप्रणी तन्ह्मसूत्राणां वर्णानुक्रमः । 


सूत्रम्‌ 
अंशो नानाव्यपदेयादन्यया. 
अकरणत्वाच्च न दोषस्तथाहि 
अक्षरधियां त्वविरोध। सामा. 
अक्षरमम्बरान्तधृते१ 
अग्निहोत्रादि तु तत्कार्यायंव. 
अग्न्यादिगतिश्रृतेरिति चेन्न 
अङ्ावबदास्तु न शाखासु हि 
अज़्ित्वानुपपत्तेरच 
अङ्गेषु यथाश्रयमावः 
सचलत्वं चापेक्ष्य 
अणवश्च 
अणुस्च 
अत एव च नित्यत्वम्‌ 
अत एव च सर्वाण्यनु 
अत एव चाग्नीन्घनाद्यनपेक्षा 
अत एव च,नन्याधिपति 
अत एव चोपमा सुयंकादिवत्‌ 
अत एव न देवता मूतं च 
अत एव प्राणः 
अतः प्रबोधोऽस्मात्‌ 
अतश्चायनेऽपि दक्षिणे 
अतस्त्वितरज्ज्यायो लिङ्गाच्च 
अतिदेशाच्च 


धतोध्नन्तेन तथा हि लिङ्गम्‌ 


अतोऽन्यापि ह्येकेषामुभयोः 
अत्ता चराचरग्रहणात्‌ 
अथातो ब्रह्मजिज्ञासा 
्दृस्यत्वादिगुणको धर्मोक्ते! 
अहशनियमात्‌ 

अधिक तु भेदनिर्देशात्‌ 
अधिकोपदेशात्तु बादरायण. 
अधिष्ठानानुपपत्तेश्‍च 


शा ४ लत 
अ० पा० सं० सूत्रम्‌ 
२ ३ ४३ | अध्ययनमात्रवत! 
२७८७७१२ अनमिभवं च दशयति 
३ ३ ३३ अनवस्थितेरसंभवाच्च नेतरः 
१ ३ १० | अनारग्धकायें एव तु पूवं. 
४ १ १६ | अनाविष्कुचंन्नन्वयात्‌ 
३ १ ४ | अनावृत्तिः शब्दादनावृत्तिः 
३ ३ ५५ अनियम। सर्वासामविरोधः 
२ २ ८ | अनिष्टादिकारिणामपि च श्रुतम्‌ 
३ ३ ६१ अनुकृतेत्तस्य च 
४२०९ अनुज्ञापरिहारो देहसंबन्धा, 
२४ ७ अनुपपत्तेस्तु न ारीरः 
२ ४ १३ | भगुबन्धादिभ्यः प्रज्ञान्तरपृ. 
१ ३ २६ अनुष्ठेयं बादरायणः साम्य. 
४: २.२ अनुस्मृतेर्बादरिः 
३ ४ २५ अनुस्मृतेश्च 
VS NS अनेन सवंगतस्वमायाम. 
३ २ १८ अन्तर उपपत्तेः 
१ २ २७ अन्तरा चापि तु तद्र£! 
१ १ २३ अन्तरा मृतग्रामवत्स्वात्मतः 
३२ ८ अन्तरा विज्ञानमनसी क्रमेण 
४ २ २० | अन्तर्याम्यधिदेवादिषु तद्धमेव्य. 
३ ४ ३९ | अन्तवत्त्वमसवक्षता वा 
३ ३ ४६ झन्तस्तद्वर्मोपदेशात्‌, 
३ २ २६ झन्त्यावस्थितेदचोभयनित्यस्वा, 
४ १ १७ अन्यत्रामावाच्च न तृणादिवत्‌ 
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चख 

ईक्षतेर्नाशब्दम्‌ 

उ, 
उत्कमिष्यत एवंभावादित्यौ. 
उत्क्रान्तिगत्यागतीनाम्‌ 
उत्तराच्चेदाविभं 
उत्तरोत्पादे च पुर्वेनिरोधात 
उत्पत्त्यसंभवात्‌ 
उदासीनानामपि चैव सिद्विः 
उपदेशभेदान्नेति चेन्नोभय 
उपपत्तेरच 
उपपद्यते चाप्युपलम्यते च 
उपपन्नस्तल्लक्षणार्थोपलब्धे; 


उपपूवंमपि त्वेके भावमशन. 
उपमदं च 


उपलब्धिवदनियमः 
उपसंहारदशनाच्नेति चेन्न 
उपसंहारोऽर्याभेदाद्विधिच्ञेष 
उपस्थितेऽतस्तद्वचनात्‌ 
उपादानात्‌ 

उभयथा च दोषात्‌ 


उमयथापि न कर्मातस्त, 


उमयव्यपदेशात्वहिकुण्डलवत्‌, 


उभयव्यामोहात्तत्सिद्धेः 
ऊध्वेरेतःसु च धब्दे हि 

एक आत्मनः रीर भावात्‌ 
एतेन मातरिश्वा व्याख्यातः 
एतेन योगः प्रत्युक्तः 

एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि 
एतेन सर्व व्याख्याता! 

एवं चात्मा कास्स्न्यंम्‌ 

एवं मुक्तिफलानियमस्तदव. 
एवमप्युपन्यासात्युवभांवाद, 


ऐहिकमप्यप्रस्तुतप्रितबन्धे त. 
क. 


कृम्पनात्‌ 


TN ७0 “0 0 0 ७ ANS ७ “0 /८७ ९७४ NSN ७ «७ ANNAN 


१ 


०८७४ 
० 


CNN “४७ NN NA 


०४ “0 -७ 0 »७ NNN ७ ०८ ०८ ७ ० >छ -७ ,७० >७ ८० ७ -० ०८ 


७०९ ०८ .0 oH r+ ७ ,०७ 


¢ 


अ० पा० सं० 
१ 


५ 


२१ 
१ 
१९ 
२० 
४२ 
२७ 
२७ 
३५ 
२६ 
३० 
४२ 
१६ 
३७ 
२४ 
५ 
४१ 
३५ 
१६ 


२३ 
१२ 


२७ 
५ 


१७ 


५३ 
८ 


३ 
१२ 
२८ 
३४ 
५२ 

७ 


५१ 
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सून्रम्‌ 
करणवच्चेन्न भोगा दिम्यः 
कर्ता 
कमंकतृव्यपदेशाच्च 
कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवद 
कामकारेण चेके 
कामाच्च नानुमानापेक्षा 
कामादीतरत्र तत्र चायत. 
काम्यास्तु यथाकामं समुच्ची. 
कारणत्वेन चाकाय़ादिषु 
कायं वादरिरस्य गत्युपपत्ते। 
कार्यास्यानादपुवंभ्‌ 
कार्यात्यये तदध्यक्षेण, . 
कुतप्रयत्नापेक्षस्नु विहित. 
कुतात्ययेञ्नुद्ययवान्दरष्टस्मृ 
कृत्स्नप्रसक्तिनिरवयवत्वशब्द, 
छत्स्नभावात्तु गृहिणोपसंहार। 
क्षणिकल्वाच्य 
क्षत्रियत्वगतेएचोत्तरत्र चैत्र, 

रा. 

गतिणब्दाभ्यां तथा हि दृष्ट 
यतिसामान्यात्‌ 
गतेरयंवत्त्वमुमयथा5त्यथा हिः 
गुणसाधारण्यश्र तेच 
गुणाद्वा ळोकवत्‌ 
गुहां प्रविष्टावात्मानो हि त. 


गोणर्चेन्नात्मशन्दात्‌ 
गोण्यसंमवात्‌ 
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चक्षुरादिवत्त एवहि 
चमसवदविशेषात्‌ 
चरणादिति चेन्नोपलक्षणा, 
चरांचरव्यपोश्रयस्तु स्यात्तदव्य, 
चितितन्मात्रेण तदात्मक. 

छ. 
छन्दत उमयाविरोषात्‌ 
छन्दोभिधानान्नेति चेत्न तथा 


जगद्वाचित्वात्‌ 
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सुत्रम्‌ 
जगद्व्यापारवजं प्रकरणादसं. 
जन्माद्यस्य यता 
जीवमुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चे. 
जीवमुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चे. 


शेयत्वावचनाच्च 
ज्ञोऽत एव 


ज्योतिराद्यधिष्ठानं तु तदाम. ` 
ज्योतिरुपक्रमात्त तथा ह्यघीय. 


ज्योतिदंशनात्‌ 
ज्योतिदषरणामिघानात्‌ 


ज्योतिषि भावाच्च 
ज्योतिष केषामसत्यन्ने 


हरे धू त. 
त इन्द्रियाणि तद्व्यपदेशादन्य 
तच्छ्तेः 


पडितोडधि वरुण। सम्बन्धात्‌ 
तत, समन्वयात्‌ 
तत्युवंकत्वाद्वाचः 

तश्प्रावश्न तेदच 


तत्रापि च तद्व्यापारादविरोषः 


तथा च दशयति 

तथा चेकवाक्यतोपबन्घात्‌ 
तथाऽन्यप्रतिषेषात्‌ 

तथा प्राणा। 

तदघिग्रम उत्तरपूर्वाघयोर. 
तदघीनत्वादथंवत्‌ 
तदनन्यस्वमारम्मणशन्दा 


तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति संप. 
तदभावनिर्घारणे च 


तदमावो नाडीषु तच्छतेरा. 


तदमिध्यानादेव तु तल्लिङ्गात्सः 


तदव्यक्तमाह हि 

वदाऽऽपीतेः संसारव्यपदेशात्‌ 
ठदुपयंपि बादरायणः संभवात्‌ 
तदोकोग्रज्वलनं तलाकांशित, 
तद्गुणसारत्वात्तु तद्दघपदेश) 
तद्धेतुव्पपदेद्याच्च 


तदृभूतस्य तु नातद्भावों जैमिने, 
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बादरायणप्रणीतत्रह्मसूचाणां वर्णाचुक्रमः । 


सून्नस्‌ 
तद्वतो विधानात 
तन्निर्घारणानियमस्तदृष्टे। पृथ, 
तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ 
तन्मनः प्राण उत्तरात्‌ 
तन्वभावे संध्वदुपपत्तेः 


तर्काप्रतिष्ठानादप्यत्यथा5नुमेय. 


तस्य घ॒ नित्यत्वात्‌ 

तानि परे तथा ह्याह 

तुल्यं तु दशनम्‌ 
तृतीयशब्दावरोध: संशोक, 
वेजो5तस्तथा ह्याह 
भरयाणामेव चेवमुपत्यास। प्र. 
ण्यात्मकर्वात्त भुयस्त्वात 


दरानाच्च 


22 
दशंयतर्चेवं प्रत्यक्षानुमाने 
दशयति च 
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दशयति चाथो अपि स्मय॑ते 
दहर उत्तरेम्या 

हृष्यते तु 

देवादिवदपि लोके 
देहयोगाद्वा सोऽपि 
दयुस्वाद्यायतनं 
दादशाहवदुमयविधं बादरा, 


७ a ध्‌. 
धम जमिनिरत एव 
धर्मोपपत्तेरच 


धृतेश्च महिम्नो5स्यास्मिन्नुपळ. 


ध्यानाच्च 


न्‌. 
न कर्माविभागादिति चेन्नाना, 
न च कतुं। करणम्‌ 
न च कार्य प्रतिपत्त्मामसंधि: 


०८ ००० ७५७ ५७ 


८ अ० पा० सं० 


६ 
४२ 
७ 
३ 
१३ 
११ 
१६ 
१५ 
९ 
२१ 
१० 
द्‌ 
र 


HAO YS NX NAN AHN 
ANN ०८ “0 ०८ “0 ०८ ,0० -७ NW ०८ 


२० 
२१ 
४८ 
६६ 
१२ 
२० 

है] 
२२ 
१७ 
१४ 
` दै 
२५ 

६ 

१ 
१२ 


AO NS AH “७ ७ ७ ८० ७८९ ७९ YAY A 
ट NN SNA ०९ ८४ -८४ -८४ Aro 


४० 
3 
१६ 
< 


~ A AY A} 


~ 


३५ 
४३ 


४ ३ १४. 


“९2 
~ 


वादरायण्प्रणीतत्रह्मसुत्राणां चर्णानुक्रमः 


सूत्रस्‌ 
न च पर्यायादप्यविरोधो वि. 
न च स्मातमतद्धर्माभिळापा, 
नचाधिकारिकमपि पतनानु. 
न तु दृष्टान्तभावात 
च तृतीये तथोपलब्धे; 
न प्रपीकेन हि स! 


न प्रयोजनवत्त्वात्‌ 
न भावोऽनुपरब्धेः 


.न भेदादिति चेन्न प्रत्ये. 
च ववतुरात्मोपदेशादिति चेत्‌. 


च वा तत्सहभावाश्ुते: 

च वा प्रकरणभेदात्परोवरीय. 
न वायुक्रिये पृथगुपदेशात्‌ 

च वा विशेषात्‌ 

च वियदश्रुतेः 


न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं. 
न संस्पोपसंग्रहादपि नाना. 
न सामान्यादप्युपउब्धेमृत्यु 
न स्यानतोऽपि परस्योभयछि, 
नाणुरतच्छ्तेरिति चेन्नेतरा. 
नातिचिरेण विद्येषात्‌ 
नात्माऽश्रृतेनित्यस्वाच्च ता 
नाना शब्दादिभेदात्‌ 
नानुमानमतच्छन्दात्‌ 
नाभाव उपलब्ध: 
नाविशेषात्‌ 
नासतो5दृष्टत्वात्‌ 

नित्यमेव च भावात्‌ 


नित्योपलब्ध्यनुपलब्धिप्रचञ्जो, 
नियमाच्च ज 


निर्मातारं चके पुत्रादयरच 
निशि नेति चेन्न संबन्धस्य. 
नेतरोऽनुपपत्तेः 
नेकस्मिन्दशथतो हि 
नकस्मिन्तसंमवात्‌ 
नोपमर्देनातः 


2 प. 
पत्चवृत्ति मंनोव दचपदित्यते। 
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सून्नस्‌ 
पटवच्च 
पत्यादिशब्देभ्पः 
पत्युरसा मञ्जस्यात्‌ 
पयोम्बुवच्चेत्तत्रापि 
पर जॅमिनिमुख्यत्वात्‌ 
परमतः सेतृन्मातसंवन्धभे. 
परात्त तच्छते: 
पराभिध्यानात्त तिरोहितं 
परामश जेसिनिरचोदना चा. 
परेण च शब्दस्य ताद्विध्यं 
पारिप्लवार्था इति चेन्न 
पुरत्वादिवत्त्यस्य सदोऽभि. 
पुरुषविद्यायाप्निव चेतरेषाम. 
पुरुषार्थोऽतःशन्दादिति बा. 
पुरुषारमवदिति चेत्तथापि 
पूव तुं बादरायणो हेतुव्यप. 
पूववद्वा 
पूवविकल्पः प्रकरणात्स्यात्क्रि, 
पृथगुपदेशात्‌ 
पृथिव्यधिकाररूपदब्दान्त, 
प्रकरणाच्च 
प्रकरणात्‌ 
प्रका्यवच्चावंयर्थ्यात्‌ _ 
प्रकाद्यादिवच्चाव शोष्यं, 
प्रकाद्यादिवक्षेवं परः 
प्रकाद्याअयवद्वा तेजस्त्वात्‌ 


प्रकृतिरच मारन 
प्रक्कते तावत्त्वं हि प्रतिषेधति, 


प्रतिज्ञासिद्धेलिङ्गमादमरथ्या 
प्रतिज्ञाहानिरव्यतिरेकाच्छ- 

प्रतिषेधाच्च 

प्रतिषेधादिति चेन्न शारीरात्‌ 
प्रतिसख्याप्रतिसख्यानिरोधा. 
्रत्यक्षोप देयादिति चेन्नाधि. 


प्रथमेऽश्रवणादिति चेन्न ता ए. 


प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ 
प्रदीपवदावेशस्तथा हि दश. 


प्रदेशादिति चेच्नान्तर्मावात्‌ 
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सून्नस्‌ 
समान एव चाभेदात्‌ 
समाननामश्पत्वाच्वावत्ताव, 
समाना चासृत्युपक्रम!द. 
समाहारात्‌ 
समुदाय उभयहेनुकेऽगि तद. 
सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ 
सवथानुपपत्तेरच 
सवंथर्गप त एवोभयलिद्ध'त्‌ 
सदंधर्मोपपत्तेरच 
सतवेदान्तरत्ययं चोदनाद्य. 
सर्वान्नानुमतिइच प्राणात्यये 
सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रृतेरश्व. 
सर्वाभेदादन्यत्रे मे 
सर्वोपेता च तदशनात्‌ 
सहकारित्वेन च 
सहकायंन्तरविवि! पक्षेण 
साक्षाच्योमयाम्नानात्‌ 
साक्षादप्यवरोध जमिनिः 
सा च प्रशासनात्‌ 
साभाव्यापतिरुपपत्तेः 
सामान्यात्त 
सामीप्यांत्त उद्वयगदेशः 
सांपराये ततंव्याभःवात्तथा, 
सुकृतदुष्कृते एवेति तु बाद. 
सुखविशिष्टा भिधानादेव च 
सुषप्पयुत्करान्त्योर्मेदेन 
सुक्ष्म तु तदहंत्वात्‌ 
सुक्ष्म प्रमाणठरच तथोपलब्धे: 
सूच$रच हि श्र॒तेराचक्षते च 
सँव हि सत्यादयः 
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सून्नम्‌ 
सो$्व्यक्षे तदुपगमादिभ्यः 
स्तुतये$नुमतिर्वा 
स्तुतिमात्रमुपादानादिति चे. 
स्थानविशेषास्रकाशादि त्‌ 
स्थानादिव्धपदेशाच्च 
स्थित्णदनाभ्यां च 
स्पष्टो ह्यकेषाम्‌ 
स्मरन्ति च 
स्मरन्ति च 
स्मरन्ति च 
स्मयते च 
स्मयंतेऽपिं च लोके 
स्मयंमाणमनुमानं स्यादिति 
स्मृतेद्च 
स्मृतेश्च 
स्मृत्यनवकाशदोषभ्रसङ्ग इति 
स्याच्चेकस्य ब्रह्मशब्दवत्‌ 
स्वपक्षदोषाच्च 
स्वशन्दोन्मानभ्यां च 
स्वात्मना चोत्तरयोः 
स्वाध्यायस्प तथात्वेन हि 
स्त्राप्यय सपत्त्यो रन्यतरापेज्ञ . 
स्वाप्ययात्‌ 
स्वामिनः फलश्रृते रिरयात्रे थः 

ह्‌. 

हस्तादयस्तु रिथतेऽतो नैवम्‌ 
हानो तुपायन शाम३शेषत्वा. 
हृद्यपेक्षया तु मनुष्णाधिका, 
हेयत्वावचनाच्च 
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